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चफ्तव्य 
[ हितीय संस्करण | 

बौद्ध-धर्म-दर्शन' बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌ के पुरस्क्ृत गौरवपूर्ण प्रकाशनों मे मूद्ध॑न्य 
ब्न्थ है और श्राचार्य नरेन्द्रदेव की अ्रनन्य सामान्य विद्वत्ता का शिखरभाग है । म० म० 
डॉ० गोपीनाथ कविराज ने इस ग्रन्थ को भूमिका मे उचित हो लिखा हैं कि 'ऐसा प्रन्थ 
हिन्दी-भाषा से तो नही ही है, किसी अन्य भारतीय भाषा और विदेशी भाषा मे भी बौद्ध-दर्शन 
पर कोई ऐसा ग्रन्थ नही है ।' 

यह ग्रन्थ पाँच खण्डो' में विभाजित है, जिनमे कुल मिलाकर वीस अध्याय है। 
इन भ्रध्यायो के अतिरिक्त अभिधमंकोश' के सारसक्षेप 'विज्ञप्तिमात्रा-सिद्धि' के विस्तृत 
विवेचन और “माध्यमिक कारिका' तथा 'प्रसन्नपदावृत्ति' के मुख्य कथ्य से संयुज रहने के 
कारण इस ग्रन्थ की उपादेयता और भी बढ गई है। यह नि.सकोच कहा जा सकता है 
कि 'बौद्ध-धर्म-दर्शन! अपने विषय का एक ऐसा श्रग्नग ग्रन्थ है, जिसका कालातीत महत्त्व इस 
विषय के जिज्ञासुओ्रों को सर्देव आक्ृष्ट करता रहेगा । 

यद्यपि बौद्ध-धर्म-दर्शन' पर वेभाषिक नय के अनुसार सर्वास्तिवाद के प्रधान 
ग्रन्थ अभिधर्मकोश' का प्रचुर प्रभाव है, तथापि इसमे लेखक के मौलिक चिन्तन की 
विरल छठ भ्रतेकत्न मिलती है । जे है । जसे, बोद्ध-दर्शन के सन्दर्भ मे नास्तिकता की बारीक 
विवेचना करते हुए लेखक ने प्रतिपादित किया है कि बौद्ध-दर्शन की नास्तिकता 
भ्रजितकेशकम्बली नास्तिकता से नितान्त भिन्न है। कारण, अजितकेशकम्बली मत 
ईएवर और परलोक--साथ ही, कर्म-विपाक मे भी श्रविश्वास करता है, जबकि बोद्धमत 
मुख्यत इएवेर में अविश्वास करता हैं । इसी तरह लेंखक के आधारभूत परिप्रेक्ष्य 
को नवीनता इसमे है कि उसने एक प्रगतिशील सामाजिक चिन्तक के रूप मे वौद्ध 
धर्म को ब्राह्मण-संस्कृति और श्रमण-सस्कृति की दो विरोधी धाशझो के बीच' पटपर 
पर उगे प्रच्छाय-वृक्ष की तरह स्वीकार किया है । यह निश्चित है कि बौद्ध-धर्म 
झ्रोर दर्शन ने आचाय॑े नरबन्द्रदेव जसे समाजवादी विचारक को इसलिए भी आकृष्ट 
किया होगा कि बुद्ध के व्यक्तित्व और उनके धर्म-दर्शन की श्रनेक सार्थकताएँ श्राज 
तक समय के सन्दर्भ से जुडी हुई है। सबसे बडी वात यह है कि वद्ध ने धर्म 
भोर दर्शन के क्षेत्र मे लोकमानस को 'स्वावलम्बश'! का पाठ पढाया तथा अ्रल्लक 
व्यक्ति को अपने लिए स्वयं दीपक बनने को कहा--अत्तदीपा विहरस्थे । इतना 
ही नही, पारम्परिक कुलशील और विभेदमयी वर्ण-व्यवस्था को उदल कर प्रत्येक 
व्यक्ति को समभाव से प्रबुद्ध बनाने के लिए बुद्ध की देशनाएँ कुलीन भाषा को 
छोडकर जन-जिहल्ला पर थिरकने >नवाली जोकभाषा में अशभिव्यत हुईं । यह सच है कि 
महायान्र के श्रनेक ग्रन्थ, विशेषकर '“वेपुल्यसूत्र” तथा “प्रज्ञापारमिता-शृत्र” और हीनयान के 
भन्तगत सर्वास्तिवाद के श्रागम-प्रन्थ सस्कृत-भाषा मे मिलते हैं किन्तु वुद्ध-बचन की जन- 
पम्पर्क भाषा अनिवार्य रूप से लोकभाषा ही थी । प्मय-सन्दर्भ से जडी हुई सा्वेकता का 
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दूसरा पहलू यह है कि वृद्ध पूर्णतः कल्याण-मित्र थे । वे सबका कल्याण चाहते थे श्रौर 
केवल व्यक्तिगत नि श्रेयसल के लाभ के श्रभिलापी नहीं थे । परवरती काल में वौद्धधर्मे 
और दर्शन का लोकश्गलकारी तेज मन्द हो गया, क्योकि तब वुद्ध-यान केवल दो प्रसिद्ध 
यानो--हीनयान और महायान--में ही नही, वल्कि तन्त्न से प्रभावित अ्रत्य कई निकाय- 
विशिष्ट यानो--पारमिता यान, प्रज्ञायान, मन्त्रयान, वजद्जयान, तन्त्रयान इत्यादि में विभक्‍त 
होकर संकीर्ण और मुल्यसाधनात्मक प्रवृतियों के कारण लोक-विमुख हो गया । 

कुल मिलाकर अपनी सार्थकताओं के कारण वौद्धधर्म श्रौर दर्शन ने न केवल 
मध्यकालीन हिन्दी-साहित्य, सन्त-साहित्य, तान्न्रिक साहित्य या छायावादी विपची की 
कोमलतम रागिनी “'महादेवी' के गीति-काव्य को प्रभावित किया, वल्कि उसने अभी-पश्रभी 
पश्चिम की नई पीढी को भी प्रभावित किया है | पश्चिम की यह नई पीढी इन विनो 
बीद्ध-दर्शन के उस परवर्त्ती रूप के प्रति अधिक श्राक्ृष्ट हुई है, जिसके भ्रन्तर्गत क्रियातन्त्र, चर्या- 
तन्‍्त्र, योगतन्त्र, अनुत्तर-तन्त्र, कमलकुलिश-बोग इत्यादि का निरूपण किया गया है तथा 
बोधिसत्व की प्राप्ति या क्लेशापगम के माध्यम से चित्त-विशुद्धि के लिए विभिन्न चर्यात्रो, 
भूमियों ओर पारमिताओं का साधन-रूप में उल्लेख किया गया है | मानो, पश्चिम के 
दिगृशप्रम से ऊवबें ये युवजन इन साधनों से परिचित होकर अपने सवृत चित्त को बोधि- 
चित्त या “जेन ल्यूनेटिक' बनाना चाहते हो। विशेषकर वौद्धधर्म के उस ध्यान्र सम्प्रदाय 
(जेन-शू) ने इन्हें अधिक प्रभावित किया है, जो महायानी विनय-निकाय की शाखा 
का अनुगन्ता तथा योगी वोधि धर्में द्वारा सम्धापित था । इस मुखर प्रभाव की दृष्टि 
से वीट-कवि (आा8ए 5एजपेश की ॥ज्द्या्ज़ि0्परा' 70७78 7ए सब्क-ईपत 
शीर्षक कविता विशेष उल्लेखनीय है । इस कविता में मजुश्री, बोधिसत्व, अ्रपरोक्षानभत्ति 
प्रौर महाप्नज्ञा के प्रति प्रच्छन्त जिज्ञासा है तथा ध्यान (29227, पालि झान) के प्रति 
आकर्षण । मेरी दृष्टि में जेन वुद्धिज्म की ओर पश्चिम की नई पीढी के झ्राकरपण 
का मुख्य कारण यह है कि “जेन वृद्धिज्म मे भ्रवृत्ति-मार्ग स्वीकृत है श्रौर इसमे मनष्य 
की सहज वृत्तियो या 'डजूबाट' (ऋजुमांग) को ही ज्ञानोपलब्धि के साधनों के बीच 
प्राथमिकता दी गई है। वौद्ध-दर्शन के ध्यान ने जैन दर्शन की दार्शनिक शब्दावली को भी 
प्रभावित किया था । जन-दर्शन में ध्याव के चार मुख्य प्रकार माने गये है--आत्त 
घ्यान, रुद्रध्यान, धर्मध्यान और शुक्लध्यान ॥ 


इस प्रकार प्रभाव, प्रसार, तत्त्व-निख्यण एव समय-सन्दर्भ से जडी हुई अ्रनेक सार्थकताभो 
के कारण वोद्धधर्म और दर्शन का विपुल महत्त्व है। ऐसे महत्त्वपूर्ण विषय पर आचार्य 
नरेन्द्रदेव द्वारा लिखित इस सुप्रसिद्ध ग्रन्थ का द्वितीय मस्करण प्रस्तुत करते समय 
अ्रषार हुए का अनुभव हो रहा है। श्राशा है, यह ग्रन्थ पाठकों को 
की क्षुद्र सीमाओं से ऊपर उठने के लिए श्रवश्य ही प्रेरित करेगा । 


हमे 
अहकार और ममकार 


पटना, 


३, (डॉ०) कुमार विमल 
र२४-५-७१ 5० 


निदेशक 


वक्तव्य 
[ प्रथम संस्करण ] 


बौद्ध-धर्म-दर्शन' और उसके यशस्वी लेखक के सम्बन्ध मे कई अधिकारी विद्वानों ने 
पर्याप्त रीति से लिखा है, जो प्रस्तुत ग्रन्थ में यथास्थान प्रकाशित है। श्रब उससे श्रधिक 
कुछ लिखना अनावश्यक है । 

सन्‌ १६५४ ई० में, २१ श्रप्रेल ( बुधवार ) को, आचाय॑े नरेन्‍्द्रदेवजी ते बिहार- 
राष्ट्रभाषा-परिषद्‌ के तृतीय वाधिकोत्सव का सभापतित्व किया था। सभापति-पद से भाषण 
करते हुए उन्होने निम्नाकित मन्तव्य प्रकट किये थे-- 

“सम्प्रदायवाद इस यूग में पतप नही सकता । हमारे राप्ट्रीय साहित्य को राष्ट्रीयता 
आ्ौर जनतन्त्र की शक्तियों का प्रतिनिधित्व करना पडेगा | किन्तु, उसमे यह सामर्थ्य तभी 
ग्रा सकता है, जब हिन्दी-भाषाभाषियो की चिन्ताधारा उदार और व्यापक हो आऔर जब 
हिन्दी-साहित्य भारत के विभिन्न साहित्यों को अपने मे आत्मसात्‌ करे। 

“यह सत्य है कि सिनेमा, रेडियो और टेलीविजन ने साहित्य के क्षेत्र पर आक्रमण 
कर उसके महत्त्व को घटा दिया है। विज्ञान और टेकनॉलोजी के आधिपत्य ने भी साहित्य 
की मर्यादा को घठाया है। किन्तु, असन्दिग्ध है कि साहित्य श्राज भी जो कार्य कर सकता है, 
वह कार्य कोई दूसरी प्रक्रिया नही कर सकती । 

“अ्रतीत के अनुभव के आ्रालोक में वर्तमान को देखना तथा आ्राज के समाज में जो 
शक्तियाँ काम कर रही है, उनको समझना तथा मानव-समाज के हित की दृष्टि से उनक 
सचालन करना एक सच्चे कलाकार का काम है । 

“भारत के विभिन्न साहित्यो की श्राराधना कर, उनकी उत्क्ृष्टता को हिन्दी मे 
उत्पन्न कर, हिन्दी-साहित्य को सचमुच राष्ट्रीय और सफल राष्ट्र के विकास का एक 
समर्थ उपकरण बताना हमारा-आपका काम है । इस दायित्व को हम दूसरो पर नही छोड 
सकते ।” 

उनके इन मन्‍्तव्यो के प्रकाश में इस ग्रत्थ का श्रवलोकन करने से प्रतीत होगा कि 
उन्होने भारतीय बौद्ध-साहित्य को कहाँतक आत्मसात्‌ करके एक सच्चे कलाकार के दायित्व 
का निर्वाह किया है। बौद्ध-धर्म श्लौर वौद्ध-दर्शन का मामिक विवेचन करने में उन्होन 

ग्रभूतपूर्व पाण्डित्य और कौशल प्रदर्शित किया है, उससे यह ग्रन्थ निस्सन्देह हिन्दी-स!हित्य 
में अपने ढग का श्रकेला प्रमाणित होकर रहेगा । 59 

अत्यन्त दु ख का विषय है कि यह अन्थ आचायेजी के जीवनकाल में प्रकाशित न 
हो सका। ग्रन्थ की छपाई के समाप्त होते ही उनकी इहलोक-लीला समाप्त हो गई। 
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निरन्तर अ्रस्वस्य रहते हुए भी वे इस ग्रन्थ के निर्माण में सर्दव दत्तचित्त रहे। इसमें प्रयुक्त 

पारिन्नापिक शब्दों की विस्तृत व्याख्या लिखने की सूचना भी उन्होने दी थी और उनका 

विचार था कि वह पारिभाषिक शब्दकोप भी साथ-ही-साथ प्रकाशित हो । किन्तु, नियति के 

विपरीत विधान ने वैसा न होने दिया। वे लगभग चार-पाँच सो शब्दों का ही भाष्य 

तैयार कर सके थे कि अश्रचानक साकेतवासी हो गये । अव यह कहना कठिन है कि यह कोष- 
अन्य कव श्रौर कैसे पूरा होकर प्रकाश में श्रा सकेगा। 


महामहोपाध्याय पण्डित गोपीनाथ कविराज ने इस ग्रन्थ की गवेषणापूर्ण भूमिका 
तथा माननीय श्रीप्रकाशजी ने प्रस्तावना और डॉक्टर वासुदेवशरण श्रग्रवाल ने प्रन्थकार-प्रशस्ति 
लिखकर ग्रन्थ को सुशोभित एवं पाठकों को उपकृत करने की जो महती कृपा की है, उसके 
लिए परिषव्‌ उन विद्वददरो का सादर आभार अ्रभीकार करती है । 


काशी-निवासी पण्डित जगस्नाथ उपाध्याय भी हमारे धन्यवाद-भाजन हैँ, जिन्‍्होने 
झ्राचार्यजी की प्रेरणा और अ्रनुमति से इस ग्रन्थ के मुद्रण-सम्वन्धी कार्यों को सम्पन्न करने 
में श्रनवरत परिश्रम किया तथा श्राचा्यंजी के सौपे हुए कामध्को बडी निष्ठा से निवाहा है। 
उनकी लिखी हुई ग्रन्यकर्ता-प्रशस्ति भी इसमे प्रकाशित है। उनका सहयोग सदा स्मरणीय 
रहेगा। 

काशी के सहृदय साहित्यसेवी श्रीवेजनाथ सिंह “विनोद! के भी हम बहुत क्ृतज्ञ हैं, 
जिन्होंने परिषद्‌ के साथ आचारयंजी का साहित्यिक सम्बन्ध स्थापित कराया, जिसके परिणाम- 
स्वरूप आचायेजी का यह श्रन्तिम सद्ग्रन्य, परिपद्‌ द्वारा, हिन्दी-ससार की सेवा में उपस्थित 


किया जा सका । “विनोद जी के सौजन्य एवं सत्परामर्श से ही झाचायंजी की सक्षिप्त 
भ्रात्मकवा इस प्रन्य में प्रकाशित हो सकी ॥ 


विहार भ्ौर हिन्दी के नाते परिषद्‌ के परम हितैपी श्रीगंगाशरण सिंह (ससदु-सदस्य) 
ने आचायंजी की रुग्णावस्था में भी उनसे साप्रह ग्रन्थ तैयार कराने का जो सतत प्रयास 
किया, उसीके फलस्वरूप यह अमूल्य ग्रन्थ हिन्दी-जगत्‌ को सुलभ हो सका। उन्होने भाचाय॑जी 
के निधन के वाद भी इस ग्रन्थ को सागोपाग प्रकाशित कराने के लिए बड़ी श्रात्मीयता के 
साथ काशी शौर मद्रास तक की दोड लगाई । आशा है कि वें इस ग्रन्थ को अपने मन के 
अनुकूल नर्वाजभपूर्ण रूप में प्रकाशित देखकर सन्तुष्ट होगे । 


प्रन्वकार के श्रश्नाव का विपाद अनुभव करते हुए भी हमें यही सान्त्वना मिली है 
कि भगवान्‌ वुद्ध की पचीस-सोवी जयन्ती के शुभ श्रवसर पर यह प्रन्य प्रकाशित हो गया 


विश्यास है कि विहार-राज्य के शिक्षा-विश्वागान्तर्गत राष्ट्रभापा-परिपद्‌ की यह श्रद्धाजलि 
अगवानू्‌ तथागत को स्वीकृत होगी। 


भ्रक्षप तुतीया ( वेशाण्य ) | हि शिवपूजन सहाय 
पविश्रम्मसदत्‌ २०१३ 


( परियदु-मन्पी ) 


घर्म-दशन 


बोद्ध- 






जा कट 


डा० भगवान दास 





ञ्छ 


गारतरत्म म्रद्धेय डॉक्टर यगवान्दासजी करे 
सावर सस्‍्नेष्ट स्मार्पित 


9०. हि. 


--नरन्द्रदव 


विषय-सूची 


लेखक के दो शब्द & 


भूमिका [म० स० “० गोपीनाथ कविराज-लिखित] ११ 
आचार्यजी का अ्नुरोध--प्रन्थ की विशेषता--बौद्धेतरो में बोद्ध-दर्शत के सम्यक्‌ 
झालोचन का अभाव--बौद्ध तथा अन्य भारतीय साधन-धाराओ में साम्य--अप्रन्थ के 
विषय--बौद्ध-धर्मं एव जीवन में श्रादर्शगत वासनाक्षय और वासना-शोधन का सिद्धान्त- 
सम्यक्‌-सम्बुद्धत्व का परम आदर्श-ग्राध्यात्मिक जीवन में करुणा तथा सेवा का स्थान- 
करुणा की लोकोत्तरता--महायान ही योगपथ है--करुणा की साधनावस्था श्ौर 
साध्यावस्था--श्रावक तथा प्रत्येक-बुद्ध से बोधिसत्त्व के सम्यक्‌-सम्बुद्धत्व-रूप आदर्श का 
भेद--पारमिता-तय तथा मन्त्न-तय का स्वरूप और उद्देश्य--मन्त्रमार्ग के अवान्तर भेद 
(वज्यान, कालचक्रयान तथा सहजयान) चार वज्रयोग---श्रश्निसम्बोधि का उत्पत्ति- 
क्रम तथा उत्पन्न-क्रम--उत्पत्ति-क्रम की चार अभिसम्बोधियाँ---काय, वाक्‌, चित्त और 
ज्ञानवजञ्योग--क्ष णभेद के अनुसार आ्ानन्द के चार भेद--तान्त्रिको की त्रिकोण- 
उपासना--चार मुद्राएँ--११ अभिषेक (७ पूर्वाभिषेक, ३ उत्तराभिषेक, १ अनुत्तरा- 
भिषेक )--धडग योगसाधन का विस्तार--कालचक्र--शून्यता-बिम्ब का साधन-- 
तान्त्रिक साधन में दो प्रकार के योगाभ्यास--बौद्ध-तन्त्न के प्रवत्तेक आचायें-- 
तन्‍्त्न-शास्त्रो के श्रवतरण का अन्तरग रहस्य--बौद्ध-तस्त्त और योग का साहित्य--- 
तनन्‍्त्र के मूल आदरशें का महत्त्व । 


लेखक फी जीवनी ६ 
प्रथण खण्ड (१-१००) 
[प्रारम्भिक बोद्ध-धर्म तथा दशन] 


प्रथम अ्रध्याय . बुद्ध का जीवन १-१३ 


भारतीय सस्क्ृति की दो धाराएँ--ब्रुद्ध का प्रादर्भाव--बुद्ध के समसामयिक, बृद्धत्व- 
प्राप्ति--धर्मप्रसार-चारिका, वर्षावास और प्रवारणा--निर्वाण--अ्रनेक प्रकार के 
शिक्षु--भगवान्‌ का परिनिर्वाण--वैदिक धर्म का प्रभाव--प्रथम धर्म-सगीति । 


( ४) 


द्वितीय श्रष्याय :: दुद्ध का मूल उपदेश... १४-२४ 
बद्ध की शिक्षा में सार्वभीमिकता--मध्यम-मार्गं--शिक्षात्ञय--अ्रतीत्यसमुत्पाद-- 
श्रष्टागिक-मार्ग--पचशील | 

तृतीय प्रध्याय : पालि-वोदायम २५-३४ 


वुद्धदेशना की भाषा तथा उसका विस्तार--पालि-साहित्य का रचना-प्रकार एवं 
विकास--त्रिपिटक तथा अनुपटिको का सक्षिप्त परिचय--पिथ्केतर पालिग्रन्थ । 


चतुर्य भ्रष्याय :; निकाय-विस्तार ३५-३८ 
निकायो का विकास । 
पचम पअ्रध्याय : स्थविरदाद फी साधना ३६-१०० 


शसथ-यात--कसिण-निर्देश--दस अशुभ-कर्मस्थान--दस अनुस्मृतियाँ---आनापान- 
स्मृति--चार ब्रह्मविहार---चार श्ररूपषध्यान--आहार में प्रतिकूल संज्ञा--चतुर्धातु- 
व्यवस्थान---विपश्यना । 


द्वितीय खण्ड (१०१--२१८) 


[सहायान-धर्म और दर्शन, उसकी उत्पत्ति तथा विकास, साहित्य और साधना] 


पष्ठ श्रष्याय - महायान का उद्भव और उसकी विशेषता १०३-१२२ 
महायान-घधर्म की उत्पत्ति--महायान-धर्म की विशेषता--त्रिकायवाद | 
सप्तम श्रध्याय * बोद-संस्कृत-साहित्य श्रोर उसका परिचय १२३-१६३ 


वीद्ध-मस्कृत-साहित्य का अर्वाचीन श्रध्ययच--वौद्ध-सकर-सस्क्ृत का विकास-- 

महावस्तु--ललित विस्तर--अ्रश्वघोप-साहित्य--अवदान-साहित्य---महायान-सूत्र--- 
सद्ध्मपुण्डरीक -कारण्डव्यू ह--अक्षोम्यव्यूह एवं करुणापुण्डरीक--सुखावतीव्यूह-- 
आव-वुद्धावतसक-गण्डव्यू ह---दशभूमीश्वर---प्रज्ञापारमितासूत्र ---लकावता रसूत्र । 

प्रप्टम भ्रध्याय : महायान के प्रधान श्राचार्य 


१६४-१७०५ 
महायान-दर्शन की उत्पत्ति और उसके प्रधान आचाये । 
नम श्रध्याय . महायान के तन्त्रादि साहित्य १७६-१७८ 
माहात्म्य, स्तोत्र, घारणी और तन्त्रो का सक्षिप्त परिचय । 
दशम श्रध्याथ भहायान कौ साधना तथा चर्या १७६-२१८ 


महायान मे साधना की नई दिश्ला--बुद्ध के पूर्वजन्म-- बुद्ध्व--वोधि-चित्त तथा 
बोधि-चर्या--पारमित्ताझोे की साधना | 


( ५ ) 
तृतीय खण्ठ (२१६---२३०८) 
[बौद्ध-दर्शन के सामान्य सिद्धान्त] * 


एकादश अध्याय : भूमिका “२२१-२२३ 
बौद्ध-दर्शेन की भूमिका । 

द्वादह्ष भ्रध्याय :: कार्य-कार ण-सम्बन्धी सिद्धान्त २२४-२४६ 
प्रतीत्यसमुत्यादवाद-क्षणभंगवाद--अनीश्वरवाद--अवा त्मवाद वाद । 

त्रयोवष्ष भ्रध्याय ** कर्मफल के सिद्धान्त २५०-२७७ 
कर्मवाद (शुद्ध मानसिक-कर्म--काय-कर्मे--वाककर्म--कर्म की परिपुर्णता--प्र ऐेग 
झौर मौलकर्म--प्राणातिपात की श्राज्ञापनविज्ञप्ति--पुण्यक्षेत्र--अ्रविज्ञप्ति कर्में-- 


देव और पुरातन कम--बुद्धि और चेतना--कुशल और अ्रकुशल मूल--शीलब्नत- 
परामर्श--कर्मफल---कम विपाक के सम्बन्ध में विधिन्न मत ) । 


चतुर्दश भरध्याय :: विभिन्न बोद्-सिद्धान्तों में निर्वाण का रूप- र७८घ-शे०८ 
निर्वाण ( पाश्चात्य विद्वानों के मत--पूर्से का मत--योग और बौद्ध-धर्म--निर्वाण 
की कल्पना--दृष्टधर्म -निर्वाण--निर्वाण का परम्परानुसार स्वरूप--वेभाषिक और 
सौत्रान्तिक मत---भ्रसस्क्ृत के सम्बन्ध में वचन--निर्वाण का मुख्य श्राकार--निर्वाण 


के भ्रत्य प्रकार--शर वात्स्की का सत--हीनयान के प्रवर्तती निकायो का सत--निर्वाण 
का नया स्वरूप, निर्वाण के भेद ) । 


विफल क्र 


चतुर्थ खण्ड ( ३०६--४६२ ) 
[ बौद्ध-दर्शन के चार प्रस्थान विषय-परिचय और तुलना ] 


पंचदद् श्रध्याय . वंभाषिक नय ३११-३७१ 


सर्वास्तिवाद--सर्वास्तिवाद की श्राख्या पर विचार---सर्वास्तिवादी निकाय के भेंद-- 
धर्म-प्रविचय---संस्कृत ( स्कन्ध--आयतन--धातु ) धर्मं--श्रात्मा श्लौर ईश्वर का 
प्रतिषेघध--परमाणुवाद--चक्षुरादि विज्ञान के विषय और आश्रय--इन्द्रिय--चित्त- 
चैत्त--चित्त-चैत्त का सामान्य विचार--चित्त-विप्रयुक्त धर्म--निकाय-सभाग---दो 
समापत्तियाँ--सस्कृत-धर्म के लक्षण--नाम, पद, व्यजन-काय--नन्‍्याय-वेशेषिक 
से वभाषिको की तुलना--हेतु-फल-प्रत्ययत्ता का वाद ( प्रत्यय--प्रत्ययो का अध्वगत 
एवं धर्मगत कारित्र--स्थविरवाद के अनुसार प्रत्यय--हेतु --हैतुओ पर सौत्नान्तिक और 


( ६) ' 


सर्वास्तिवाद का मतप्रेद--फल ) लोक-धातु--अनुशय--क्षान्ति, ज्ञान तथा 


दर्शन-दुष्टि । 

पोडश श्रव्याय : सौतन्रान्तिक-तय ३७२९-४८ 
सीतान्तिक आख्या पर विचार--वैभाषिक से सौत्ान्तिक का मतभेद और 
मौत्ान्तिक सिद्धान्त । 

सप्तददा श्रष्पयाय. झार्य अ्रसग का विनानवाद 8८४-४ १४ 


महायान का वृद्ध-बचनत्व--महायान की उत्कृष्टता--श्रावकयान से विरोध--वोधि- 
मत्त्व के गोत्न--बोधिचित्तोत्ाद--त्ोधिसत््व का सम्भार--असग के दार्शनिक 
विचार--वोधिचर्या--बुद्धत्व (वोधि) का लक्षण--वुद्धत्व का परमात्मभाव--शकर के 
आत्मभाव से तुलना--असग का अद्वतवाव--निर्वाण--क्िकायवाद---सुंद्ध की 
एकता अनेकता--उपनिपदो के आत्मवाद से तुलना--धर्म के तीन स्वभाव--नआत्मा 
और लोक की मायोपम्ता--धर्मों की तथता---लीकिक-अ्रलौकिक समाधि---वोधिचर्या 
का क्रम एव स्वरूप--विविव शून्यता--वोधिपाक्षिक धर्म--पुदुगलत रात्म्य---बोधिसत्त्व 
की दशमूमियाँ | 


अष्टादश अ्रष्याप वद्ुबन्चु छा वित्तनबाद ( १) [सखिशतिका के श्राघार पर] ४१५-४२१ 
वाह्यार् का प्रतिपेघ--विन्नप्तिमात्ता--परसाणुवाद का खण्डन । 

बहुबन्बु का विज्ञाववाद (२) [शुद्रान-च्वॉय को सिद्धि! के श्राधार पर] ४२२-४८७ 
'निद्धि का प्रतिपाद्य--विज्ञान-परिणाम के विविध मतवाद--आत्मग्राह की परीक्षा-- 
आत्मगाह की उसत्ति--प्रात्मवाद का निराकरण ओर मुल-विज्ञान--धर्मग्राह की 


परीक्षा--हीवप्राव क सप्नतिध रूपों के द्रव्यत्व का निषेध--परमाण पर विज्ञानवादी 
सिद्धात्त---प्रशतिथ्र रूपा के द्व्यत्व का निषेघ--असस्कृतो के द्रव्य-सत्त्व का निषघ-- 
ग्राह्म-प्राहक दिचार--आात्मवर्मोपचार पर आलश्षेप, समाधान--विज्ञान के त्िविध 
परिगाम--प्रावपविज्ञान--आलय की सर्ववीजकता--आलब से लोक की उत्पत्ति-- 
प्रोलस्वद्यार--अआ्रालय का चंनों से सम्प्रयोग---आलयबिजान की वेदना--आ्रालय 
और उसके चेत्तो का प्रकार--प्रतीत्यपमुत्ताद--आलय की व्यावृत्ति--अ्रष्टम विज्ञान 
पर शझन-च्वोग का मत--पप्द्म पिज्ञान क पक्ष में आगम के प्रमाण और युक्तियाँ-- 
बीजधारफ चित्त--विपजजित्त--गति और बोनि---उपादान--जीवित, उप्म श्र 
विनतान--प्रतिसस्वि-चित्त और मरण-चित्त--विज्ञान और नामरूप--अभ्राहार--- 


( ७) 


निरोध-समापत्ति--सक्लेश-व्यवदान--विज्ञान का द्वितीय परिणाम 'मत'--मन के 
आ्राश्य---मत का आलम्बन--मनर के सम्प्रयोग---अक्लिष्ट सन--मसन की सनज्ञा-- 
विज्ञान का तृतीय परिणाम, षड्विज्ञान--विज्ञप्तिमात्रता--विज्ञप्तिमात्रता की 
विभिन्न व्याख्याएँ--विज्ञप्तिमात्नता पर कुछ आक्षेप और उसके उत्तर-- 
त्रिस्वभाववाद---स्वभावत्रय का चित्त से अभेद --असस्क्ृत धर्मों की त्रिस्वभावता--- 
तिस्वन्ाव की सत्ता--निःस्वभाववाद । 


ऊनविंश श्रध्याय :; साध्ययिक नय डं८प८घ-५६२ 


माध्यमिक दर्शन का महत्त्व--माध्यमिक दर्शन का प्रतिपाद्य--स्वतः उत्पत्ति के सिद्धान्त 
का खण्डन--माध्यमिक की पक्षहीनता--माध्यमिक की दोषोद्भावन-प्रणाली-- 
माध्यमिक स्वतन्त्र अनुमानवादी नहीं--परत उत्पादवाद का खण्डन--प्रतीत्य- 
समुत्पाद--बुद्ध-देशना की नेयार्थता और नीतार्थता--सवृत्ति की व्यवस्था--प्रमाण- 
द्यता का खण्डन--लक्ष्य-लक्षण का खण्डन--प्रमाणों की भ्रपरमार्थता--हेतुवाद का 
खण्डन--गति, गनन्‍ता और गन्तव्य का निषेध--अ्रध्वत्नयः का निषेध--द्रष्टा, 
द्रष्टव्य और दर्शन का निषेध--हूपादि स्कन्धो का निषेध--षड़्धातुओ का निषेध-- 
रागादि क्लेशो का निषेध--सस्क्ृत धर्मोंका निषेध ( सस्क्ृत पदार्थों के लक्षण का 
निषेघ--सस्कृत-लक्षण के लक्षण का निषेध--उत्पाद की उत्पाद-स्वभावता का 
खण्डन--प्रनुत्पाद से प्रतीत्यसमुत्पाद का अ्रविरोध--निरोध की निहेंतुकता का 
निषेध)--कर्म-कारक आदि का निषेध--पुद्गल के अस्तित्व का खण्डन---उपादाता 
श्रोर उपादान के श्रभाव से पुदूगल का अभाव--पदार्थों की पूर्वापर-कोटिशून्यता-- 
दुःख की असत्ता--सस्कारो की नि स्वभावता--माध्यमिक अभाववादी नही--ससर्गवाद 
का खण्डन--नि स्वभावता की सिद्धि ( स्वभाव का लक्षण--शून्यवाद उच्छेदवाद या 
शाश्वतवाद नही ) ससार की सत्ता का निषेध--कर्म, फल और उसके सम्बन्ध का 
निषेध--क्षणिकवाद में कर्मफल की व्यवस्था--अविप्रणाश से कर्मफल की व्यवस्था-- 
कर्मफल की ति स्वभावता--अनात्मवाद ( आत्मा स्कन्ध से भिन्न या अभिन्‍न नही-- 
अनात्मसिद्धि में आगम बाधक नहीं )--तथागत के प्रवचन का प्रकार ( माध्यमिक 
तास्तिक नही हैं--तत्त्वामृतावतार की देशना )--तत्त्व का लक्षण---काल का निषेध-- 
हेतु-सामग्रीवाद का निषेध--उत्पाद-विनाश का निषेध--तथागत के अस्तित्व का 
निषेध--विपर्यास का निषेध--चार श्रार्य-सत्यो का निषेध--( लोकसवृति-सत्य-- 
परमार्थ-सत्य---सत्य-द्वय का प्रयोजन )--निर्वाण ( निर्वाण की स्कन्ध-निवत्तिता--. 


निर्वुण की कल्पना-क्षयता--निर्वाण से ससार का अभद--त्थागत के प्रवचन का 
रहस्य ) । 


( ५ ) 


पंचम खण्ठे ( ४६३--६१६ ) 
[ वौद्ध-त्याय ] 
विश प्रध्याय . काल, दिक्‌, झ्राकाश और प्रमाण ४६५-६१६ 


विपब-प्रवेश--कालवाद ( काल का उद्ुगम--काल का आधार---काल श्रौर श्राकाश 
की समानता, उसके लक्षण--विश्ापा में कालवाद--बैभाषिक नय में कालवाद-- 
उत्तखवत्ती वैज्ञापिक मत--कारित्न का सिद्धान्त--फलाक्षेप-शक्ति और कारित्त ) 
दिगू-आकाशवाद--प्रमाण ( प्रमाणशास्त्र का प्रयोजन--प्रमाण-फल तथा प्रमाण का 
लक्षण--प्रमाणो की सत्यता की परीक्षा-वस्तु-सत्ता का दवविध्य-प्रमाण का द्वैविध्य )--- 
प्रत्यक्ष (मानस-प्रत्यक्ष--योगिप्रत्यक्ष--स्वसवेदन)--प्रत्यक्ष पर अन्य भारतीय दर्शनों 
के विचार--अनुमान ( स्वार्थानुमात--लिंग की त्रिरूपता--जत्रिरूप लिंग के तीन 
प्रकार--अनुपलब्धि के प्रकार-मेद--परार्थानुमान--अनुमाव-प्रयोग के अंग-- 


हेत्वाभास ) | 
शब्दानुक्रमणी ६१७-६८७ 
सहायक प्रस्थसूषों इृच्घ-६९० 
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लेखक के दो शब्द 


जब में अहमदनगर किले में नजरबन्द था, तब मेने अभिधर्मकोश का फ्रेंच से 
भाषानवाद किया था। यह ग्रन्थ बडे महत्त्व का है। मेरा विचार है कि इसका अध्ययन किये 
विना बौद्ध-दर्शन के क्रमिक विकास का अच्छा ज्ञान नही होता । यह वभाषिक-नय के अनुसार 
सर्वास्तिवाद का प्रधान ग्रन्थ है। इस कार्य को समाप्त कर मंने विज्ञानवाद के अध्ययन के 
लिए ए महायानसूत्रालकार, विशिका, त्रिशिका तथा बल्विशिका पर लिखी गई चीनी-पर्यटक शुआन- 
च्वाग की विज्ञप्तिमात्रतासिद्धि का सक्षेप तैयार किया। आचार्य वसुबन्धु की लिशिका 
पर अनेक टीकाएँ थी, जिनसे से केवल स्थिरमति की टीका उपलब्ध है। शुश्रान-च्वाँग की 
विज्ञप्तिमात्रतासिद्धि चीनी-भाषा में है । यह ग्रन्थ किसी सस्क्ृत-ग्रन्थ का चीनी-अनुवाद नही है, 
किन्तु एक स्वतन्त्र ग्रन्थ है। त्रिशिका पर जो अनेक टीकाएँ लिखी गई थी, उनके भ्राधार पर 
यह ग्रन्थ तैयार हुआ था, इसलिए यह ग्रन्थ बड़े महत्त्व का है। इसका फ्रेच-अनुवाद पूसे नामक 
विद्वान्‌ ने किया है । इस ग्रन्थ का किसी अन्य भाषा में श्रनतुवाद नही हुआ है । मैने अभि- 
धम्मत्यसगहो, विसुद्धिमग्गो, उसकी धर्मपाल-लिखित टीका (परमत्थमजूसा) का भी अध्ययन 
किया । यह सब सामग्री अरहमदनगर में ही एकत्र की गई। किन्तु, बौद्धधर्म तथा दर्शन पर 
किसी विस्तृत ग्रन्थ के लिखने की योजना मेने नही त॑ यार की थी। अपने एक मित्र के कहने पर 
उनकी पुस्तक के लिए मेने एक विस्तृत भूमिका लिखी थी, जिसमें बौद्धधरमं का सिंहावलोकन 
किया था। छूटने के कई वर्ष पश्चात्‌ मेरे कुछ मित्रों ने इस सामग्री को देखकर मुझे एक 
विस्तृत ग्रन्थ लिखने का परामर्श दिया। समय-समय पर हिन्दी की विभिन्‍न पन्निकाओ् में 
मेने बौद्धधर्म के विविशध्व विषयो पर लेख लिखे थे । बौद्ध साहित्य का इतिहास, सौन्नान्तिकवाद, 
माध्यमिक-दर्शंन तथा बौद्धन्याय के अध्याय पीछे से लिखे गये । 


इस ग्रन्थ के तैयार करने में मुझे बनारस सस्कृत-कॉलेज के भ्रध्यापक प० णगन्नाथ 
उपाध्याय, वेदान्ताचार्य तथा 'सारस्वती सुषमा” के सम्पादक पं० न्नजवल्लभ द्विवेदी, दर्शनाचार्य 
की विशेष सहायता मिली है। उपाध्यायजी ने निबन्धों को ग्रन्थ का रूप देने में बडी सहायता 
की है। प्रूफ देखनें का सारा काम इन्ही दो मित्रो ने किया है । में गत वर्ष योरप चला गया था 
और लौटने के बाद से निरन्तर वीमार चला जाता हूं । सच तो यह है कि यदि इन मित्रो की 
सहायता प्राप्त न होती तो, पुस्तक के प्रकाशित होने में श्रभी बहुत बिलम्ब होता । मे इन मित्रो 
के प्रति अपनी हादिक कृतज्ञता प्रकाशित करता हूँ । में अपने सहपाठी तथा भारतीय दर्शनो के 
प्रकाण्ड विद्वान प० गोपीनाथजी कविराज का विशेष रूप से आभारी हूँ कि उन्होनें ग्रेन्थ की 
भूमिका लिखने को मेरी प्राथेनां को स्वीकार किया । अपनी विस्तृत मूमिका मे उन्होने बौद्धतन्त्न 
का प्रामाणिक विवरण दिया है। इस प्रकार, पाठक देखेंगे कि भूमिका ग्रन्थ की एक कमी को 
भी पूरा करती है। 


( १० ) 


प्रस्तुत ग्रन्य में भगवान्‌ वुद्ध का जीवनचरित, उनकी शिक्षा, उसका विस्तार, विभिन्न 
निकायो की उत्पत्ति तथा विकास, महायान की उत्पत्ति तथा उसकी साधना, स्थविरवाद का 
समाधिमार्ग तथा प्रज्ञामार्ग, कर्मवाद, निर्वाण, अनात्मवाद, श्रनीश्वरवाद, क्षणभगवाद, बौद्ध 
साहित्य (पालि तथा सस्कृत ) के विविध दर्शन--सर्वास्तिवाद, सोत्नान्तिकवाद, विज्ञानवाद, 
तथा माध्यमिक--तथा वौद्धन्याय का सविस्तर वर्णन है। मैने इस ग्रन्थ की रचना में यथा- 
सम्भव मौलिक ग्रन्यो का आश्रय लिया है । प्रत्येक दर्शन के लिए कुछ मुख्य ग्रन्थ चुन लिये गये हैं 
ओर उनका सक्षप देकर उसके मेले सिद्धान्त बताने की चेष्ठा की गई है । यह प्रकार मुझको 
पसन्द है । आशा है, पाठक भी इस प्रकार को पसन्द करेंगे । सुहृद्वर कविराजजी का सुझाव 


था कि ग्रन्य के अन्त में पारिभापषिक शब्दों का एक कोश दिया जाय । इससे ग्रन्थ की उपादेयता 
बहुत वढ गई है । 


में विहार-राष्ट्रभाषा-परिपद्‌ का भी क्ृतज्ञ हूँ कि उसने इस ग्रन्थ को प्रकाशित करना 
स्वीकार किया । में समझता हूँ कि यह ग्रन्थ युनिवर्सिटी के विद्याथियो के लिए विशेष रूपसे 
उपयोगी सिद्ध होगा । 
३१-१२-५५ नरन््देद 


भूमिका 


मित्रवर श्राचार्य नरेन्द्रदेवजी बहुत दिनो से बौद्ध-दर्शन की आलोचना कर रहे है। 
काशी-विद्यापीठ आदि पत्रिकाशो में समय-समय पर बहुत ही तथ्यपूर्ण एवं मूल्यवान्‌ निबन्ध 
लिखे हे । वसुबन्धुकृत अभिधर्मकोश का पूर्से ने जो फ्रेच-अ्नुवाद किया था, उसका झाचाय॑जी- 
कृत हिन्दी-श्रनुवाद-सहित प्रकाशन-कार्य प्रारम्भ हो गया है। बौद्ध-धर्म और दर्शन के 
विषय में राष्ट्रभाषाभाषी जनता के ज्ञान के लिए यह एक उत्कृष्ट देन है। राजनीति-क्षत्र में सदा 
व्यस्त रहने पर तथा शारीरिक अस्वस्थता से खिन्न रहते हुए भी उन्होने बौद्ध-धर्म भर दर्शन- 
सम्बन्धी विभिन्न श्रगो के परिशीलन में अपने समय का बहुत-सा अश विनियकत किया है। 
इसके फलस्वरूप बहुत दिनो के परिश्रम से उनके अनेक सारगर्भ निबन्ध और लेख सचित 
हुए हैं। यह श्रत्यन्त आनन्द का विषय है कि ये समस्त लेख एवं निबन्ध यथाप्रयोजन सशोधित 
और परिवद्धित होकर एक सर्वा गसुन्दर ग्रन्थ के रूप में विद्वत्समाज के समक्ष उपस्थित 
है। आचार्यजी के बहुत विनो के सनिबंन्ध अनुरोध की उपेक्षा करने में असमर्थ होने के 
कारण आज मे इस ग्रन्थ के उपोद्घात के रूप में चार बातें कहने के लिए उद्यत हुआ हो। 
इस काये से में अ्रपने को सम्मानित समझता हूँ । समय के अभ्रभाव और स्थान के सकोच 
के कारण यथासम्भव सक्षेप में ही आलोचना करनी पडेगी। 


यह कहना ही चाहिए कि ऐसा ग्रन्थ हि नल में तो नही है, किसी भारतीय भाषा 
में भी नही है । में समझता हूँ कि किसी विदेशी भाषा में भी ऐसा ग्रन्थ नहीं है। बॉदि-दर्शन -दर्शन 
के मेले दोशनिक ग्रन्थ अत्यन्त कठित एवं दुरूह है।. श्राचायंजी ने घोर परिश्रम करके उसकी 
विभिन्न शाखाओ के ग्रन्थी का आद्योपान्त अध्ययन कर इस भ्रन्थ में मुख्य-मुख्य विषयो का 
आ्राक्षेप-समाधानपूर्वक विस्तृत विवेचन किया है। किसी टीकाकार की प्रसिद्ध उक्ति के श्रनुसार 
ग्राचायंजी ने कुछ भी श्रनपेक्षित एवं अमूल नही लिखा है। उन्होने ग्रन्थ की प्रामाणिकता 
के रक्षा्थ मूल ग्रन्थों से प्रत्यक्ष सम्बन्ध रखा है। पाठक को बौद्ध-धर्मं और दर्शन की मूल 
भावनाओ्रो एव वातावरण से परिचित कराने के लिए उन्होने बौद्धों के शब्द तथा शैली को 
भी इस ग्रन्थ मे पूर्ण सुरक्षित रखा है। विभिन्न प्रस्थानो के कुछ विशिष्ट मूल ग्रन्थों का 
सक्षेप दे देने से इस ग्रन्थ की उपादेयता श्रौर बढ गई है। दर्शन के प्रामाणिक अध्ययन 
के लिए इस प्रणाली को मे सर्वेश्रेष्ठ समझता हूँ । इस प्रकार, यह ग्रन्थ इस विषय की उच्च 
कक्षा के विद्यारथियो के लिए ही उपादेय नही है, प्रत्युत इससे इतर भारतीय दर्शन के विद्वानो 
को भी प्रचुर सहायता मिलेगी। बौद्ध-दर्शन के उपलब्ध सस्क्ृत-प्रन्थो मे भी कोई एक ऐसा 
ग्थ नही है, जिसके द्वारा बौद्धों की समस्त शाला के सिद्धान्त का ज्ञान हो। ऐसे ग्रन्थ 
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की श्रत्यन्त अपेक्षा थी। आचायेजी ने यह ग्रन्थ लिखकर इस अ्ज्नाव की उचित पूर्ति 
की है। े 

यह सर्वत्र प्रसिद्ध है कि प्राचीव भारतीय पण्डितगण अपना मत स्थापित करने हि 
लए परमत की पूर्वपक्ष के रूप में श्रालोचना करते थे। विरुद्ध मतो में प्राचीन काल में, 
श्र्थात्‌ स्रीष्ट द्वितीय शतक से द्वादश शतक तक, वौद्धमत का ही मुख्य स्थान रहा, 
इनमें कुछ भी सन्देह नहीं हैं। न्याय, वैशेषिक, पातजलयोग, पूर्वमीमासा तथा वेदान्त- 
प्रस्थान की समकालीन दाशेनिक विचारधाराझ्रो की श्रालोचना करने से यह बात स्पष्ट 
हो जाती है। वसुवन्धु, दिछ्लनाग, धर्मकीत्ति आदि सुप्रसिद्र श्राचार्यों का नाम कौन नही 
जानता” सौगत देशेन के चार मुख्य प्रस्थानों का परिचय किसे नहीं है” बह 
बात मंत्य है, किन्चु साथ ही यह भी सत्यहै कि वौद्ध-दर्शन एवं धर्म का परिचय 
प्राय. लोगो को नहीं है। पूर्वकाल में भी इसका ज्ञान सव लोगो को नहीं था। साधारण 
जनता की वात दूर रही, बढे-वड़े पण्डित नली इससे वचित थे। इसलिए, प्राचीन समय में भी 
कोई-कोई आचार्य वौद्धमत के पूर्वपक्ष के स्थापन के प्रसग में निरसनीय मत से सम्यक्‌ 
अभिन न थे। अवश्य उदयनाचार्य या वाचस्पतिमिश्रादि इसके भ्रपवाद है । इस दृष्टि से 
वर्त्तमान समय की स्थिति ओर भी जोचनीय ह। है। इसका प्रधानें करण बौद्धो के प्रामाणिक 
प्रच्यो का त्रभाव है। दूसरा कारण है ग्रन्यो के उपलब्ध होने पर भी व्यक्तिगत कुसस्कारो 
के कारण सहृदय आलोचन का अभाव । 


नत्तेमान समय में बहुत-से दुर्लभ ग्रन्यो का प्रन्नाव कुछ कम हुआ है । यह सत्य है कि 
प्राज भी वहत-से अ्रमूल्य ग्रन्थ अप्राप्त हैं, और प्राप्त ग्रन्थों मे नी सबका प्रकाशन नहीं हुआझ्ना 
है। परन्तु, श्रव आशा हो चली है कि अनुसन्धान की ऋमिक वृद्धि के फलस्वरूप वहुत-से 
अन्नात ग्रन्थों का परिचय प्राप्त होगा और सश्रप्राःत अन्य प्राप्त होगे। यह भी श्राशा है कि 
दार्शनिको का चित्तगत सकोच दूर होगा और रूचि परिवर्तित होगी । इससे प्राचीन एवं अ्रभि- 
नव ग्रन्थों के तथ्य-निर्माण की ओर दृष्टि आकपित होगी । इससे वौद्ध-घर्म और दर्शन-सम्बन्धी 
मिध्याज्ञान अनेक अशो में दूर होगा । आचार्यजी का प्रस्तुत ग्रन्थ इस कार्य में विशेष रूप 
सेम हायक होगा, इसमें सन्देह नही है । 
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आचार्यजी ने ग्रन्य का नाम “बीद्ध-धर्म 
सम्बन्धी अ्चुर सामग्री इसमें सचित है। 
जो विचार प्रकाशिन हुए है, 


दर्शन! रखा है। वस्तुत घ॒ म॑ और दर्शन- 
वत्तेमान यूग की विभिन्न भाषाओं में इस सम्बन्ध में 
| उनकी सार-सकलन देने के लिए ग्रन्थकार ने प्रयत्न किया है। 
बौद्ध-धर्म का उद्भव, उसऊा भारतवर्ष के विभिन्‍न प्रदेशों में तथा भारत से वाहर के देशो में 
प्रमार एक ऐतिहासिक व्यापार है । एक ही मूल उपदेश श्रोताओं और विचारको के श्राशय- 
भेद ने नाना जप में विभिश्न निकायों में विकसित हुआ है। यह ऐतिहासिक घटनी है, इसलिए 
धन तया दर्जन की क्मश विक्रमित घाराहँ इसमें प्रदर्शित हैं। जो लोग भारतीय साधना- 
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धारा से सुपरिचित है, वे इस ग्रन्थ के उपासना-सम्बन्धी अभ्रध्यायो को पढ़कर देखेंगे कि बौद्ध 
उपासना-पद्धति भी अन्य भारतीय साधना-धघारा के अनुरूप भारतीय ही है। प्रस्थान-भेद के 
कारण श्रवान्तर भेद के होते हुए भी सर्वत्न निगृढ साम्य लक्षित होता है । वर्तमान समय में 
यह साम्यबोध अत्यन्त आवश्यक है । वुषम्य जगत्‌ का स्वभाव है, किन्तु इसके हृदय में साम्य 
प्रतिष्ठित रहता है। बहु मे एक, विभकत में श्रविभक्‍त तथा भेद में श्रभेद का साक्षात्कार 
होना नैना चाहिए, इसी के लिए ज्ञानी का सम्पूर्ण प्रयत्त है। साथ-ही- साथ, इस प्रयत्न के 
फलस्वरूप एक मे बहु, श्रविभक्‍त में विभक्‍त तथा अभेद में भी भेद दृष्टिगोचर होता है । ऐसी 
अवस्था में अवश्य ही भेदाभेद से श्रतीत, वाक्‌ और मनस्‌ से अगो चर, तिविकल्पक परमसत्य 
का दर्शन होता है। प्रति व्यक्ति के जीवन में जो सत्य है, जातीय जीवन मे भी वही सत्य है। 
यही बात समग्न मानव के लिए भी सत्य है। विरोध से अविरोध की ओर गति ही सर्वेत्न 
उद्देश्य रहना चाहिए । १ 2 कह 
( ३ ) 
आचार्यजी का यह ग्रन्थ ५ खण्डो और २० अध्यायो में विभकक्‍त है। पहले खण्ड के 
पाँच अध्यायो में बौद्ध-धर्म का उद्भव और स्थविरों की साधना वर्णित है। प्रथम श्रध्याय में 
भारतीय सस्कृति की दो धाराएं, बुद्ध का प्रादर्भाव, उनके समसामयिक श्राचार्य, धर्मप्रसार, 
भगवान्‌ का परिनिर्वाण श्रादि विषय वर्णित हैं। द्वितीय अध्याय में बुद्ध की शिक्षा की सादवे- 
भौमिकता, उनका मध्यम-मार्गं, शिक्षात्रय, पचशील आदि प्रदर्शित है । तृतीय श्रध्याय में 
बुद्धदेशना की भाषा और उसका विस्तार बताया गया है। चतुर्थ में निकायो का विकास वर्णित 
है । पाँचवें मे समाधि का विस्तारपूर्वक वर्णन है । 
ह्वितीय खण्ड के पाँच अ्रध्यायो का विषय महायान-धर्म और उसके दर्शन की उत्पत्ति 
श्रौर विकास, उसका साहित्य और साधना है । इस प्रकार, छठे अध्याय मे महायान-धर्म की 
उत्पत्ति और उसका त्रिकायवाद है । सातवे में वौद्ध सस्कृत-साहित्य का और सकर-सस्क्ृत का 
परिचय देकर पूरे महायान-सूत्रो का विषय-परिचय कराया गया है । आठवे में महायान-दर्शन की 
उत्पत्ति और उसके प्रधान आचारयों की कृतियो का परिचय है। नवे में माहात्म्य, स्तोच्न, घारणी 
भौर तनन्‍्त्रो का सक्षिप्त परिचय है । दसवें में विस्तार से महायान की बोधिचर्या श्नौर पारमिताग्रो 
की साधना वर्णित है। 
तृतीय खण्ड में बौद्ध-दर्शन के सामान्य सिद्धान्तो का विस्तार से वर्णन है। इसमें 
एकादश से चतुर्देश तक चार अध्याय है । एकादश में बौद्ध दर्शन के सामान्य ज्ञान के लिए 
एक भूमिका है। द्वादश में प्रतीत्यसमुत्पाद, क्षणभगवाद, श्रनीश्वरवाद तथा अनात्मवाद का 
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तकंपूर्ण सुन्दर परिचय है । त्योदश और चंतुर्देश मं क्रमश बोद्धो के कर्मवाद और निर्वाण 
का महस्वेपर्ण आालोचन किया गया है । 

चतुर्थ खण्ड पचदश से ऊनविश तक ५ अध्यायो में विभकत है । इस खण्ड में बौद्ध 
दर्शन के चार प्रस्थानों का विशिष्ट ग्रन्थो के आधार पर विषय-परिचय और अन्य दर्शनो से 
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उनकी तुलना दी गई है । पचदण अध्याय में वभाषिक-नय, पषोडश में सौतन्रान्तिक-नय, सप्तदश 
में असग का विज्ञानवाद, अष्टादश में वसुवन्धु का विज्ञानवाद, ऊनविश में शून्यवाद का विस्तार 
पूर्वक प्रामाणिक परिचय दिया गया है । 


पचम खण्ड बवीद्ध-न्याय का है। इस खण्ड के एकमात्र बीसवे अ्रध्याय में आकाशवाद 
ओर कालवाद पर महत्त्वपूर्ण विचार करके न्याय के प्रत्यक्ष, स्वार्धानुमान और परार्थातुमान का 
विवेचन किया गया है । 


इस प्रकार, पाँच खण्डो में पालि और सस्क्ृत में वर्णित बौद्धधर्म और दर्शन का 
सागोपाग वर्णन है । 
( ४ ) 
बौद्ध-धर्म में जीवन के आदर के सम्बन्ध में प्राचीन काल से ही दो मत हैं। ये दोनो 
मत उत्तरोत्तर अधिक पुष्ट होते गये। प्रथम--मलिन वासना के क्षय का सिद्धान्त है । इसका 
स्वाभाविक फल मुक्ति या निर्वाण है। दसरा--वासनों को शोधेन हैं। इससे शद्ध वासना का 
आविर्भाव होता है ओर देंह-शुद्धि होती है। वेह-शुद्धि के द्वारा विश्व-कल्याण या लोक- 
कल्याण का सम्पाठन किया जा संकता है । अन्त में शुद्ध वासनों मी नहीं रहती उसका क्षय 
हो जाता है और उससे पर्णत्व-लाभ होता है । इसे ये लोग वुद्धत्व कहते हैं। इसे श्रापेक्षिक 
दृष्टि से परा-मुक्ति कह सकते हैं। दूपयु क्‍त दोनों स्थितियों में काफी मतभेद है। सक्लेष में 
कह सकते हूँ कि पहला आदर्श हीनयाव का और दूसरा महायान का है। किन्तु, यह भी सत्य 
है कि हीसयान में भी महायान का सूक्ष्म वीज निहित था। श्रावकगण अपने व्यक्तिगत दुख 
का लाश या निर्वाण चाहते थे। प्रत्येक-वुद्ध का लक्ष्य दु खनाश तथा व्यक्तिगत वुद्धत्व था। 
इसका अर्थ है स्वय वुद्धत्व-लाभ कर विश्व की दुख निवृत्ति में सहायता करता। प्राचीन 
समय में दस सयोजनो का नाश करके अर्त्त्व की प्राप्ति करना लक्ष्य था। प्रचलित भाषा में 
इसे जीवन्म॒क्ति का आदर्श कह सकते हैं । वौद्धमत में यह भी एक प्रकार का निर्वाण है। 
इसे मोपधिशेष निर्वाण कहते हैं। इसके वाद स्कन्ध-निवृत्ति, अर्थात्‌ देहपात हीने पर अनुपधि- 
शेप निर्वाण या विदेह-कवल्य प्राप्त होता है । इस मार्ग में क्लेश ही श्रज्ञान का स्वरूप है। 
पातजल योग-दर्शन में जैसे अविद्या को मृलक्लेश माना गया है, उसी प्रकार प्रोचीन वौद्ो में 
क्नेश-निवत्ति को ही मनष्य-जीवन का परम पुरुषार्थ समझा जाता था । वस्तुत , क्लेश-निवृत्त हो 
जाने पर भी किसी-किसी क्षेत्र में वासना की सर्वथा निवृत्ति नहीं होती; क्योकि मलिन वासना 
का नाण होने पर भी शुद्ध वासना की सम्भावना रहती ही है । इसमें सन्देह नही कि जिसमें शुद्ध 
वानना नही है, उसके लिए क्लेश-निवृत्ति ही चरम लक्ष्य है । परल्तु, पूर्णत्व या वुद्धत्व का आदर्श 
इससे वहुत उच्च है। वोधिमत्त्व से भिन्‍त दूसरा कोई बुद्धत्व-लाभ नही कर सकता । शुद्ध वासना 
वस्तुतः परार्थ-वासना है | वोधिसत्व एस वासना से अनप्राणित होकर क्रमश वृद्धत्व प्राप्त करने 
को ग्रध्िकारी है होता है । वोधिसत्व की अवन्धा भी एक प्रकार की अज्ञान की श्रवस्था हूँ । परन्तु 
यह क्लिष्ट नहीं, श्रविलप्ट है । वोधिसत्त्व की भिन्न-भिन्न भूमियो को क्रमश. भेद करके आगे 
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चलना पडता है । इस प्रकार, क्रमशः शुद्ध वासना निवृत्त हो जाती है । बोधिसत्त्व की श्रन्तिस 
अ्रवस्था में बुद्धलव का विकास होता है, जैसे शुद्ध अध्वों में सचरण करते हुए जीव को क्रमश 

शिवत्व की अभिव्यक्ति होती है । परन्तु, जबतक चिद्रपा शक्ति की अ्रभिव्यक्ति नही होती, तब- 
तक शिवत्व का आभास होने पर भी शिवत्व की सम्यक्‌ अभिव्यक्ति नही होती । यहाँतक कि 
विशुद्ध-विज्ञान-कवल्य-रूप स्थिति में अवस्थित होने पर भी पूर्ण शिवत्व का लाभ नही होता । 
ठीक इसी प्रकार बोधिसत्त्व की अवस्था दस या ततो5धिक भूमियो में विभकत है । “भूमिप्रविष्ट 
प्रज्ञा! का विकास होते-होते अक्लिष्ट अ्ज्ञान की निवृत्ति हो जाती है, भौर भ्रन्तिम अवस्था में 
पूर्णाभिषेक की प्राप्ति होती है। उस समय बोधिसत्त्व बुद्ध पद पर अधिरूढ होते हैं। बृद्धत्व 
श्रद्दयय स्थिति का वाचक है । पुद्गल-नेरात्म्य सिद्ध होने पर समझना चाहिए कि क्लेश-निवृत्ति 
हो गई है, किन्तु ढुत का भान नही छूठता । इसके लिए. किन्तु हेत का भाव नही छूटता । इसके लिए धर्म-नेरात्म्य का होना आवश्यक भी 
है। शुद्ध वासना के निवृत्त होने पर धर्म-नरात्म्य की भी सिद्धि हो जाती है। उस समय 
नैरात्म्य-दृष्टि से ज्ञाता और ज्ञेबय समरस हो जाते है। यही पूर्ण नैरात्म्य है। वैदिक तथा 

भ्रागमिक श्रादरशे में बाह्य दृष्टि से किचित्‌ भेद प्रतीत होता है । यह वैसा ही भेद है, जैसा कि 
झ्रोल्ड टेस्टामेण्ट और न्यू टेस्ठामेण्ट में लॉ (विधि) तथा लव (प्रेम) इन लक्ष्यों के आधार 
पर किचित भेद प्रतीत होता है। 


बुद्धत्व का आदर प्राचीन समय सें भी था। जनता के लिए बुद्ध होना आपातत शक्य 
नही या, परन्तु अहत-पद में उत्वित होकर में उत्यित होकर निर्वाण-लाभ करना,अर्थात्‌ दुख का उपशम 
करना, सभी को इष्ट था। किन्तु, जिस स्थिति में श्रपता भर दूसरे का दुख समान 
प्रतीत होता है और अपनी सत्ता का बोध विश्वव्यापी हो जाता है, अर्थात्‌ जब समस्त 
विश्व में अपनत्व आ जाता है, उस समय सबकी दुःख-निवृत्ति ही अपने दु ख की निवत्ति 
में परिणत हो जाती है। क्लिष्ट वासना के उपशम से जो निर्वाण प्राप्त होता है, वह यथार्थ 
नही है । महानिर्वाण की प्राप्ति के पहले साधक को बोधिसत्त्व श्रवस्था में आरूढ होकर क्रमश 
उच्चतर भूमियो का अतिक्रम करना पडता है। क्रम-विकास के इस मार्ग में किसी-किसी का 
शत-शत जन्म बीत जाता है । 


साख्य-योग के मार्ग मेंजे से विवेकख्याति से विवेकज-ज्ञान का भेद दृष्टिगत होता है, ठीक 
उसी प्रकार श्रुत-चिन्ता-भावनामयी प्रज्ञा से भूमिप्रविष्ट प्रज्ञा का भी भेद है। विवेक-ख्याति 
कैवल्य का हेतु है, परन्तु विवेकज-ज्ञान कैवल्य के श्रविरोधी ईश्वरत्व का साधक है । ईश्वरत्व 
की भूमि तक साधारण लोग उठ नही सकते, किन्तु विवेकज-ज्ञान प्राप्त करने पर व किन्तु -ज्ञान प्राप्त करने पर कैवल्य-प्राप्ति 
का अधिकार सबको मिल सकता है । विवेकज-ज्ञान तारक, अ्क्रम, सर्वविषयक, सर्वथाविषयक 


तथा अ्नोपदेशिक है। अर्थात्‌, यह प्रातिभ ज्ञान है या स्वयसिद्ध महाज्ञान है। यह सर्वज्ञत्व है 


किन्तु केवल्य-स्थिति नही है। योगभाष्य में लिखा है कि सत्त्व और पुरुष के समरूप से श॒द्ध 
हो जाने पर कवल्य-लाभ होता है, परन्तु विवेक-न्ञान की प्राप्ति या ईश्वरत्व-लाभ हो या न हो, 
इससे उसका कोई सम्बन्ध नही है । जेनमत में भी केवल-ज्ञान सभी को प्राप्त हो सकता है, किन्तु 





जहाज, 
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तीर्थंकरत््व सवके लिए नही है | तीर्थ कर गुरु तथा देशिक है । इस पद पर व्यवित-विशेष ही 
जा सकते हैं, सव नही । तीथंकरत्व त्योदश गृणस्थान में प्रकट होता है, परन्तु सिद्धावस्था की 
प्राप्ति चतुर्दश भूमि में होती है । ह्त शैवागम में योगी के शुद्ध श्रध्वा में प्रविष्ठ होने 
पर इसकी क्रमश शुद्ध श्रधिकार-वासना और शुद्ध भोग-वासना निवृत्त हो जाती हे । ये दोनो 
ही णुद्ध अवस्था के द्योतक है। इसके वाद लयावस्था में श॒द्ध भावों के भी अभाव से शिवत्व 
का उदय होता है । अ्रधिकार-वासना तथा भोग-वासना अशुद्ध नही है, परन्तु इसकी भी निवृत्ति 
ग्रावश्यक है । श्रधिकारावस्था ही शास्ता का पद है । णृद्ध विद्या का अधिष्ठाता होकर दु खपक- 
मग्न जग॒त्‌ में ज्ञान-दान करता तथा जीव और जगत्‌ को शुद्ध अध्वा में आकर्पित करना; यही 
विद्येश्वरगण का कार्य है । यह विशुद्ध परोपकार है। इस वासना का क्षय होने पर णुद्ध भोग 
हो सकता है, किन्तु इसके लिए वासना का रहना आवश्यक है । इस प्रकार, ईश्वर-तत्त्व से 
सदाशिव-तत्त्व तक का आरोहण होता है । जब शुद्ध आनन्द से भी वराय होगा, तब अन्तर्लीन 
श्रवस्थाभूत शिवत्व का स्फूरण होगा । किन्तु, इसमे उपाधि रहती है । इसके वाद निरुपाधिक 
शिवत्व का लाभ होता है । उसमें व्यक्तित्व नही होता , क्योकि शुद्धवासना का क्षय होने पर 
व्यक्तित्व नही रह सकता। उस समय महामाया से पूर्ण मुक्ति मिल जाती है। श्रद्वैत 
शवागम में भी भगवदनुग्रह के प्रभाव से शुद्ध मार्ग में प्रवेश होता है, पदचात्‌ परमशिवत्तव 
की स्थिति का क्रमश विकास होता है। दीक्षा का भी यथार्थ रहस्य यही है कि इससे 
पाश-क्षय श्रौर शिवत्व-योजन दोनो का लाभ होता है । 


रे ननमनमन-न«+ ० 


प्राचीन काल में बुद्धत्व का आदर्श प्रत्येक जीव का नही था । यह किसी-किसी उच्चा- 
धिकारी का था। उसके लिए उसे विभिन्न जन्मों से विभिन्न प्रकार के सघपँण के प्रभाव से 
। जीवन का उत्कप-साधत करना पडता था । इस साधना को पारमिता की साधना कहते हैं । 
| पुण्य-सम्भार तथा ज्ञान-सम्भार दोनो से वुद्धत्व निष्पन्न होता है । पुण्य-सम्भार कर्मात्मक, ज्ञान- 
सम्भार प्रज्नात्मक है । इन दोनो की उपयोगिता थी । श्रद्वतभाव के विस्तार के साथ-साथ 
वुद्धत्व का आदर व्याप्त हो गया था । पहले गोत्न-भेद का सिद्धान्त स्वीकार किया जाता था, 
किन्तु लक्ष्य बडा होने के कारण यह क्रमश उपेक्षित होने लगा। अ्रभिनव दृष्टि के श्रनुसार 
वुद्धबीज सभी के भीतर है । परन्तु, एकमात्न मनृष्य-देह का ही यह व॑ शिष्ट्य है कि यहाँ यह 
ग्रकुरित होकर विकसित हो सकता हैं | तभी वुद्धत्व-लाभ हो सकता है। जिस समय से वुद्धत्व 
के आदरशे का प्रसार हुआ, उस समय से वोधिसत्त्व की चर्या श्रावश्यक प्रतीत होने लगी । इस 
अवस्था में निर्वाण का प्राचीन आदर्श मलिन हो गया और इसका शझ्ादर्श महानिर्वाण या महा- 
परिनिर्वाण के रूप में परिणत हो गया । 


( ४ ) 
साधक तथा योगी के जीवन में अन्य धर्मों के विकास के सदुश करुणा का विकास भी 


प्रावश्यक है । जगत्‌ के विभिन्न आध्यात्मिक प्रस्थानों में इस धर्म का विशेष महत्त्व स्वीकार 
किया गया है। करुणा ही सेवा का मूल है। यह प्रसिद्धि ठीक है--सेवाधर्म परमगहनों 
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योगिनामप्यगम्यः । जिनके चित्त में सेवावृत्ति का उन्‍्मेष नहीं होता और जिनका हृदय करुणा 
से प्रभावित नही होता, ऐसे पुरुषो का हृदय अवश्य ही सकुचित है। सब प्रकार से श्रपने 
व्यक्तिगत स्वार्थ की सिद्धि ही इनका लक्ष्य होता है। जब इनका अधिकार स्वल्प होता है, तब 
ये श्रपने लिए ऐहिक या पारत्विक अ्रभ्युदय चाहते हैं--वह या तो जागतिक ऐश्वर्य चाहेगे या 
पारलौकिक स्वर्गादि का आनन्द-लाभ | जब अधिकार का उत्कर्ष होता है, तब इनका लक्ष्य 
होता है-व्यक्तिगत जीवन के दु.खो की निवृत्ति, श्रर्थात्‌ मुक्ति । यदि किसी क्षेत्र में इनका लक्ष्य 
ग्रानन्द का श्रभिव्यजन भी हो, तो भी ये व्यक्ति-जीवन की सीमाझो से आवद्ध ही रहते हैं । 
विश्व-कल्याण या परार्थ-सम्पादन इनके जीवन का ध्येय नहीं होता। कभी किसी क्षेत्र मे 
किचित्‌ परा्थपरता का भी आभास मिलता है, किन्तु वह वस्तुत स्वार्थसिद्धि का उपायरूप ही 
होता है। इसके उदाहरण में दया-वृत्ति का नाम लिया जा सकता है । इस वृत्ति को कार्य- 
रूप में परिणत करने पर या भावना के रूप में ग्रहण करने पर उससे कार्यकर्त्ता या भावक का 
चित्त शुद्ध होता है। उससे ज्ञान-प्राप्ति तथा मुक्ति में सहायता मिलती है । इस स्थल मे 
दया दूसरे के लिए मालूम होती है, किन्तु वस्तुत वह अपने कल्याण की ही साधक है । 


भक्ति तथा प्रेम-साधन के क्षेत्र में ज॑ंसे साधनरूप भक्ति और साध्यरूप प्रेमा भक्ति में 
झ्रन्तर है, ठीक उसी प्रकार करुणा-सम्बन्धी श्रनुशीलन के क्षेत्र में साधन तथा साध्य करुणा से 
अन्तर स्पष्ट प्रतीत होता है । 


योग-दर्शन मे चित्त के परिकर्म के रूप मे मंत्री, करुणा, मुदिता तथा उपेक्षा के 
नियमित परिशीलन की उपयोगिता दिखाई गई है। प्राचीन पालि-साहित्य में भी ब्रह्मविहार 
नाम से इन्ही वृत्तियो का निर्देश है । योग-दर्शन में करुणा का जो परिचय दिया गया है, 
उससे सर्वाशत भिन्न एक अन्य रूप भी है। इसी के अवलम्ब से, श्र्थात्‌ उसे ही जीवन का 
साध्य बनाने से, महायानी अ्रध्यात्म-साधना का मार्ग प्रवत्तित हुआ है । इस प्रकार की करुणा 
का अन्तराय व्यक्तिगत मुक्ति है, इसीलिए ऐसी मुक्ति उपादेय नही मानी जाती । उपनिषत्‌.. 
कालीन प्राचीन साधना में जीवन्मुक्ति की दशा को ही करुणा के प्रकाश का क्षेत्र स्वीकार 
किया गया है। ज्ञानी तथा योगी का परार्थ-सम्पादन इस महान क्षेत्र के अन्तभूत है । 
जीवन्मुक्त ज्ञानी के जीवन का उद्देश्य भव-दु ख की निवृत्ति के लिए उपायरूप में ज्ञान-दान 
करना है । करुणा के प्रकाशन की यही मुख्य प्रणाली थी। करुणा के प्रकाश करने की दूसरी 
प्रणालियाँ गौण समझी जाती थी । जीवन्मुक्त महापुरुष ही ससार-ताप से पीडित जीवो के 
उद्धार के लिए श्रधिकारी थे। वत्तंमान जगत्‌ में करुणा के जितने भी आकार दिखाई पडते 
हैं, ये आवश्यक होने पर भी मुख्य करुणा के निदर्शन नही हैं। हाँ, दोनो ही सेवाधमं हैं, 
इसमे सन्देह नही । जबतक भोग से प्रारब्ध कर्म समाप्त नहीं होता, तबतक देह रहता है । 
इसलिए जीवन्मुक्ति ही सेवा के लिए योग्य समय है। किन्तु, यह परिमित है, क्योकि देहान्त 
होने पर सेवा का अवसर नही रहता । यही कारण है कि जीवन्मुक्तिविवेक में विद्यारण्य 
स्वामी ने ज्ञान-तन्तु के सरक्षण को ही जीवन्मुक्ति का मुख्य प्रयोजन बताया है । 


( १८ ) 


जीवन्मुक्ति मे ज्ञान की श्रावरण-शक्ति नहीं रहती, इसलिए स्वरूप-ज्ञान अ्रनावृत 
रहता है। परन्तु, विक्षेपशक्ति के कारण उपाधि रहती है । इसीलिए, इस समय में जीव तथा 
जगत्‌ की सेवा हो सकती है। जीवन्मुक्त ही यथाथे गुरु है। एकमात्र यह गुरु ही तारक-ज्ञान 
का सचारक एवं यथार्थरूप में दु खमोचक तथा सेवाक्रती है। 


परन्तु, इस सेवा का क्षेत्र देशगत दृष्टि से परिमित है और कालगत दृष्टि से भी 
सकुचित है। परिमित इसलिए कि एक व्यक्ति का कर्म-क्षेत्र विशाल होने पर भी सीमावद्ध है। 
सेवक के लिए सेवा का अवसर तभी तक रहता है, जबतक वह देह से सम्बद्ध रहता है । देह 
छूटने पर या कवल्य-लाभ करने पर सेवा करने की सम्भावना ही नही रहती । उसका प्रयोजन 
भी नही रहता, क्योकि व्यष्टि-चित्त की शुद्धि ही तो उसका प्रयोजन है। उसके लिए सेवाकन्नत 
सर्वेधा अनावश्यक हो जाता हैं। उस समय अपने-आ्राप कैवल्य प्राप्त हो जाता है । उस समय 
जीवन्मुक्त गुरु परम्परा-क्रम से सेवान्रत का भार अपने योग्य शिष्य को देकर परम-धाम में प्रयाण 
करते हैं । यह स्वाभाविक ही है । 


जिसके चित्त में परदु ख की प्रह्मणेच्छा अत्यन्त प्रवल है, वह ऐसा प्रयत्त करता है, 
जिससे शीघ्र स्कन्ध-निवृत्ति न हो । उसका यह प्रयत्न भोग या विलास के लिए नही, वल्कि 
जीव-सेवा का अवसर बढाने के लिए है। जिनके चित्त में स्वल्पभाव या सकोच नही है, उसमें 
इस प्रकार की इच्छा का उदय होना स्वाभाविक है । सभी चित्तो में इस प्रकार की इच्छा नही 
होती, यह सत्य है, परन्तु किसी-किसी में श्रवश्य होती है, यह भी सत्य है। यही उसके महत्त्व 
का निदर्शन है । गोत्न-मेद माननेवालो की यही मूल युक्ति है। भक्ति-साधना के मार्ग में भी 
ठीक इसी प्रकार के विचार देखने में आते है। इसीलिए, किसी-किसी के मत से श्रावश्यक होने 
पर भी भक्ति चिरस्थायी नही है, क्योकि श्रभेद-ज्ञान या मोक्ष-लाभ करने पर उसका श्रवकाश 
नही रहता । यह भक्ति उपाय या साधनरूप है, यहाँ उपेय ( साध्य ) ज्ञानया मुक्ति है। 
जिनके चित्त में सकोच कम है, उन्हें नित्यभक्ति की श्राकाक्षा होती है। वह फलरूपा भवित 
है। वहया तो मुक्ति से अभिन्न है, या ऊध्वे। इस प्रकार की भक्ति ही पचम पुरुषार्थ है। 
कितने मुक्त पुरुष भी इसके लिए लालायित रहते हैं। यह श्रत्यन्त दुर्लभ है । 
किन्तु नश्वर, परिणामी एवं मलिन देह में इस प्रकार के महान्‌ आदझों की प्राप्ति 
ग्रसम्भव है। इसलिए, मर्त्देह को स्थिर तथा निर्मेल करने के लिए प्रयत्न श्रावश्यक है। 
वैष्णवो का भाव-देह, प्रेम-देह तथा रस-देह इसी प्रकार के सिद्ध-देह हैं। ये जरा-मृत्यु से 
ग्रतीत हैं। इसी का नामान्तर पार्षद-तनु है। इसके द्वारा नित्यघाम में नित्यभक्ति का 
याजन होता है । ज्ञानी के विषय में भी इसी प्रकार की वात है । साधारण दृष्टि से ज्ञान) 
ग्रज्ञान का निवत्तंक है, किन्तु वह अज्ञान के आवरणाश का ही निवत्तेंक है, विक्षेपाश का 
नही । इसीलिए, कहा जाता है कि ज्ञान के उदय होने पर भी प्रारव्ध का नाश नही होता । 
परन्तु, ऐसा भी विशिष्ट ज्ञान है, जिससे विक्षेप की निवृत्ति हो जाती है। इस प्रकार के ज्ञान 
के उदय के साथ-ही-साथ देहपात हो जाता है। एक ऐसा भी ज्ञान है, जिसके प्रभाव से 


( १६ ) 


इस कमंजन्य मलिन देह का नाश नहीं होता, बल्कि रूपान्तर की प्राप्ति होती है। इससे देह 
चिन्मय हो जाता है । पहले वह विशुद्ध सत्त्वमय होता है। उस समय उसकी जरा-मृत्य से 
निवृत्ति हो जाती है । उसके बाद साक्षात्‌ चिन्मयत्व का लाभ हो जाता है । आ्रागम की परिभाषा 
में पहले देह का नाम बैन्दव' और द्वितीय का 'शाक्त' है। शाक्‍्त देह वस्तुत चित्‌-शक्तिमय 
देह है । उसमें बिन्दु या महामाया का लेश भी नही रहता । इस बेन्दव देह का नाम ही सिद्ध 
देह है । बौद्ध, शैव तथा शाक्‍्त सिद्धाचार्य इस बैन्दव या सिद्ध देह को प्राप्त कर अ्रपनी इच्छा 
के भ्रनूसार विचरण करते हैं। यह प्राकृतिक नियमो की श्रृ खला से बद्ध नही है । वे इस देह 
में श्रवस्थान करते हुए जीव-सेवा करते है। इस देह में मृत्यु का भय नही है। इसीलिए, 
सुदीर्ध काल तक इस देह मे रहकर जगत्‌ के कल्याण की चेष्टा की जा सकती है । किन्तु, श्रत्यन्त 
दीघ काल के बाद इसकी भी एक सीमा आती है । यह तो ठीक है कि इस समय भी देह का 
पात नही होता, परन्तु प्रयोजन के सिद्ध हो जाने पर योगी उसे सकुचित करके परमधाम में 
प्रवेश करता है। कोई-कोई इस देह का दिव्य-तनू नाम से भी वर्णन करते है। नाथ-सम्प्रदाय, 
रसेश्वर योगी-सम्प्रदाय तथा महेश्वर-सम्प्रदाय में इस विषय में विस्तृत आलोचना है । सेण्ट 
जॉन के एपोकलिप्स में भी इस विषय में बहुत कुछ इगित है | खीष्ट्रीय मत के रिसरेक्शन 
बॉडी तथा एसेसन बॉडी का भेद इस प्रसंग में आालोच्य है। 


( ६ ) 

बौद्ध योगियों के श्राध्यात्मिक जीवन में करुणा का क्‍या स्थान है, इस विषय की 
ग्रालोचना के लिए पूर्वोक्त विवरण का उपयोग प्रतीत होता है । श्रावक तथा प्रत्येक-बुद्धयान में 
स्व सत्त्वो का दु.ख-दर्शन ही करुणा का मूल उत्स है। इसका नाम सत्त्वावलम्बन करुणा है । 
मृदु तथा मध्य कोटि के महायान-मत में, श्र्थात्‌ सौत्नान्तिक तथा योगाचार-सम्प्रदाय में जगत्‌ 
का नद्वरत्व या क्षणिकत्व ही करुणा का मूल उत्स है। इसका नाम धर्मावलम्बन करुणा है । 
उत्तम महायान, श्रर्थात्‌ माध्यमिक मत में करुणा का मूल कुछ नही हैं, श्र्थात्‌ उसकी पृथक सत्ता 
नही है । इस मत में शून्यता से श्रभिन्‍्त करुणा ही बोधि का अग है । एक दृष्टि से देखने पर 
प्रतीत होगा कि शून्यता जेसे लोकोत्तर है, देसे ही करुणा भी लोकोत्त र है । यह अहेतुक करुणा 
है । अनगवज्ञ कहते हैं कि करुणावान्‌ कभी किसी सत्त्व को निराश ( विमुख ) नही करते-- 


सत्त्वानामस्ति नास्तीति न चंच सचिकल्पकम्‌ । 


स्वरूप निष्प्रपच है, इसलिए प्रज्ञारस चिन्तामणि के सदृश श्रशेष सत्तवो का, श्रर्थात्‌ 
निखिल जीवो का अ्रथेकरण या अर्थक्षियाकारित्व है । इसी का नामान्तर कृपा है--- 
निरालस्बपदे प्रज्ञा निरालम्बा महाकृपा । 
एकीभूता धिया सार्थ गगने गगन यथा ॥॥ 
मनोरथनन्दि ने प्रमाणवात्तिक की वृत्ति में कहा है-- 


दुःखाद ढु सहंतोश्च समुद्धर्णकासता करुणा 


( २० ) 


वात्तिककार धर्मकीत्ति ने कछणा को भगवान्‌ बुद्ध के प्रामाण्य के लिए साधन माना 
है, भर कहा है कि यह अ्रभ्यास से सम्पन्न होती है । 
साधन करुणाभ्यासात्‌ सा बुद्धेदेहसंश्रयात्‌ । 
ग्रसिद्धोड्भ्यास इति चेस्ताश्रयप्रतिषेघत ॥॥ 


“अम्यासात्‌ सा' इसकी व्याख्या में मनोरथनन्दि ने कहा है-- 


गोत्रविशेषात्‌ कल्याणमित्रसंसर्गादनुशयददनाच्च कद्चिन्महासत्व.. कृपाया- 
मुपजातस्पृह सादरनिरच्तरानेकजन्मपरम्पराप्रभवाभ्यासेन सात्मीभूतकृपया प्रेयंम्राण 
सर्वसत्त्वानां समुवयहान्या ढु खहानाय मार्गभावनया निरोधप्रापणाय च॒ देशना कत्तु- 
कामः स्वयमसाक्षात्कृतस्य देशनायां विप्रलम्भसम्भावनाच्चतुरायसत्यानि साक्षात्करोतीति 
भगवति साधन फ्पा प्रामाण्यस्थ । [ १। ३६ ] 


श्रावक तथा प्रत्येक-वुद्ध से वुद्धों का यही व शिष्टय है । धरंकीत्ति ने लिखा है-- 
पराथंवृत्तेः खड़्गादेविंशेषोईय महामुनेः । 
उपायाभ्यास एवाय॑ तादर्थ्याच्छासनं मतम्‌ ॥ | १। १७६ ] 


प्रत्येक-बुद्ध, श्रावक प्रभुति का लक्षण वासना-हानि है। परन्तु, सम्यक्‌-सम्बुद्ध पराथ॑वृत्ति 
होने के कारण सर्वोत्तम है । 


यह दया सत्त्वदृष्टिमूलक नही है, किन्तु वस्तुधर्म है। इसीलिए, यह दोषावह नही है । 
वातिककार ने कहा है-- 
दु'खज्तानेईविरुद्धस्थ पूर्वसंस्कारवाहिनी । 
वस्तुधर्मा दयोत्पत्तिन सा सत्त्वानुरोधिनी ॥ [ १। १७६ ] 
दु ख का ज्ञान होने पर पूर्व सस्कार के प्रभाव से दया स्वभावत ही उत्पन्न होती है । 
यह सर्वत्न अप्रतिहत है। पूर्व सस्कार का श्र्थ प्रावतन अभ्यास की प्रवृत्ति है। वस्तुधर्म का 
तात्पये वस्तु का, श्र्थात्‌ कृपाविपयीभूत दु ख का धर्म है। यहाँ टीकाकार ने स्पष्ट शब्दों में कहा 
है कि जिनकी आत्मदृष्टि सर्वेथा उन्मूलित है, ऐसे महापुरुषो को दुख के सम्मुखीन होते ही 
दया उत्पन्न हो जाती है, क्योंकि उन्होने दुख को कृपा के विषयरूप में ग्रहण करने का 
अभ्यास कर लिया है ॥सव दु खो का मूल कारण मोह है । वौद्धमत में सत्त्वग्राह या आात्मग्राह 
ही मोह का मूल है । जब इसका उन्मूलन हो जाता है, तब किसी के प्रति द्वेंप नही होता, 
क्योकि जिसे श्रात्मदर्शन नही है उसे किसी के द्वारा अपकार-प्राप्ति की भ्रान्ति नही होगी । 
अ्रत:, वह किसी से द्वेष क्यो करेगा ? इस प्रकार, यह कृपा दोपो के मूलभूत आत्मग्राह के 
अभाव से ही उत्पन्न होती है, इसलिए वह दूपणीय नही है । धर्मकीत्ति ने कहा है-- 
दुःखसन्तानसंस्पशमात्रेणवं दयोदय ॥ [ १ १७८ |] 


पूर्व कर्मों के झावेश के क्षीण हो जाने से और दु खजनक श्रन्य कारणो के श्रत्यन्त 
नष्ट हो जाने से अ्रश्नतिसन्धि के कारण मुक्ति भ्रवश्य होती है । किन्तु, जो महाकृषपा से सम्पन्न 


( २१ ) 


हैं, उनका जन्माक्षेपक कर्म प्रणिधान-परिपुष्ट है, अत उनके सस्कार की शक्ति क्षीण नही 
होती, इसीलिए वह सम्यक्‌-सम्बुद्ध है। ये यावत्‌ आकाश चिरस्थायी है। परन्तु, श्रावको का 
कर्म ऐसे देह का आ्राक्षेपक है, जिसकी स्थिति का काल नियत है । उनमें करुणा अत्यन्त मृदु 
है, अतः देहस्थापन के लिए उनमे अपेक्षित महान्‌ यत्न भी नही है। इसीलिए उनकी सदा 
स्थिति नहीं है। परन्तु, इसके विपरीत वे महामुनि जो दूसरों के उपकार-साधन के लिए ही 
हैं, और भ्रकारण-वत्सल है, वे वस्तुत कृपामय है । इस अर्थ में ये पराधीन है। इस विशिष्ट 
पराधीनता के कारण ये लोग चिरस्थितिक हैं । धर्मकीत्ति ने कहा है--- 


तिष्ठन्त्यव पराधीना येषा तु महती कृपा । | १। २०१ ] 


अ्रद्ययवज्र॒म 'तत्त्वरत्नावली' में कहा है! कि श्रावक और प्रत्येक-बुद्ध की करुणा सत्त्वा- 
वलम्बन है । सत्त्वों के दू खदु खत्व तथा परिणामदु खत्व का अवलम्बन करके इनकी करुणा 
उत्पन्न होती है। श्रावक की देशना वाचिकी है, किन्तु प्रत्येक-बुद्ध की देशना कायिकी है। 
सम्बुद्धों के श्रनुत्पाद से और श्रावको के परिक्षय से प्रत्येक-बुद्धों का ज्ञान अससर्ग से ही 
उत्पन्न होता है। यहाँ अ्रससर्ग से अभिप्राय अपने में ऐसी विशिष्ट पात्रता के सम्पादन से है, 
जिसमें सूर्यज्योति के समात स्वभावकाय या धर्मकाय के स्वभावतः प्रसरणशील रश्मियो का 
स्वत ही श्राधान होता है । और, सम्यक्‌-सम्बुद्धो से प्रत्येक-बुद्ध की यही भिन्नता है। बौद्ध 
साधन का प्रत्येक श्रश ही प्रज्ञा तथा करुणा की दृष्टि से ही विचारणीय है । देशना भी इसी 
के अनुरूप है । 

(६ ७ ) 

श्रावक, प्रत्येक-बुद्ध और सम्यक्‌-सम्ब॒ृद्ध इन तीन प्रकार के साधको के बीच महायान 
ही योगपथ है। यद्यपि उसमें अवान्तर भेद हैं, फिर भी मुख्यत दो ही धाराएँ हैं-- 
१. पारमिता-तय और २. मन्त्र-तय । सभी सौत्वान्तिक मृदुपारमिता-तय स्वीकार करते हैं। 
योगाचार और माध्यमिको में कोई पारमिता-नय और कोई मन्त्न-तय ग्रहण करते है । ज्ञान के 
साकार या निराकार मानने के कारण योगाचार दो प्रकार के हैं। साकारवाद में परमाण को 
षडश नही माना जाता। इस मत में सभी चित्त-मात्र हैं। इससे ग्राह्म और ग्राहकभाव नही 
हैं। कामधातु, रूपधातु और अ्ररूपधातु तीनो चित्तमात्र हैं। ये चित्तनिरपेक्ष विचित्र 
प्रकाशात्मक है। चित्त जब विकल्पशून्य होता है, तब उसे ही अद्वैत-साक्षात्कार कहते हैं । निरा- 
कारवाद में चित्त अ्नाकार सवेदनरूप है। वासनायुकत चित्त श्र्थाभास के रूप मे प्रवत्त होता 
है। आभासमात्र ही माया है । जो तत्त्व है, वह निराभास है । वह श॒द्ध अ्रनन्त आकाशवत है। 
बुद्धकाय या धर्मकाय निष्प्रपच तथा निराभास है। उससे दो रूपकायो ( सम्भोगकाय तथा 
निर्माणकाय ) का उद्भव होता है । दोनो ही मायिक है । 

अन्य मत में किसी-किसी का लक्ष्य मायोपम अ्रद्ययवाद है। कोई आचार्य इस प्रकार 
का अ्रद्ययवाद नहीं मानते। उनके मत में सर्वधर्माश्रतिष्ठानवाद ही युक्तिसिद्ध है। मायोपम 
समाधि, महाकरुणा तथा अनाभोग चर्या के द्वारा बोधिसत्त्व से का दर्शन और ज्ञान करते हैं । 


( ३२२ ) 


किन्तु, इस ज्ञान तथा दर्शन को मायावत्‌ या छायावत्‌ माना जाता है। चित्त के वाहर जगत्‌ 
तही है । उनका जीवन विना किसी निमित्त के क्रमश, उच्च-उच्च भूमियों का लाभमात्र है। 
अन्त में त्विधातु की चित्तमात्रता प्रतीत होने लगती है। यही मायोपम समाधि है । परन्तु, जो 
लोग सब धर्मों का अप्रतिष्ठान मानते है, उनके सिद्धान्त में विदव न सत्‌ है, न अ्रसत्‌ है, 
न उभयात्मक है, न अनुभयात्मक है। इसीलिए, इस मत में ससार को सत्‌, असत्‌, सदसत्‌, 
तथा सदसदु-भिन्न चार कोटियो से विनिम्‌ क्त माना जाता है। श्राध्यात्मिक दृष्टि से साधन- 
जीवन की दो अवस्थाएँ है--१ हेतु-छप या साधन-रूप तथा २ फल-रूप या साध्य-रूप । 
ज्ञान तथा भक्ति-मार्ग में जैसे साधनरूप ज्ञानभक्ति या साध्य रूप ज्ञानभक्ति दोनो का 
परिचय मिलता है, उसी प्रकार वौद्धो के साधन की चरमदृष्टि से भी साधन-रूप करुणा 
और साध्य-रूप करुणा में भेद हैं। साधनावस्था में भगवान्‌ के चित्तोत्पाद से लेकर 
बोधिमण्ड-उपक्रमण, मार-विध्वसन तथा वज्बोपम समाधि-पर्यन्त मर्गस्वरूप हैं। यह मार्ग 
पारिमता-तय है। फलावस्था में एकादश भूमि का आविर्भाव माना जाता है। झ्ाशय तथा 
प्रयोग के भेद से हेतु भी दो प्रकार के हैं। स्वंसत्त्वों का त्ञाण आशय है तथा क्षयानुत्पाद 
ज्ञानर्प बोधि का अवलम्बन प्रयोग है | प्रयोग के भी दो प्रकार हैं। एक का विमुक्तिचर्या 
से सम्बन्ध है, दूसरे का भूमि से । पहला दानावि-विमुक्ति में प्रायोगिक है, दूसरा पारमिता- 
विमृक्ति में वैपाकिक है । द्वितीय के भी दो श्रवान्तर भेद हैं। एक में श्रभिमस्कार है, द्वितीय में 
ग्भिसस्कार नही है। प्रथम में सात भूमियाँ हैं, क्योकि आभोग तथा निमित्त के प्रभाव से 

समाधि की प्रवृत्ति होती है। सप्तम भूमि में निमित्त नहीं रहता, किन्तु आभोग रहता है। 

अ्रष्ठम में श्राभोग भी नही रहता । शुद्धभूमि की प्राप्ति होने पर निमित्त और झाभोग दोनो का 

अभाव होता है । इसीलिए, इसमें स्वभावसिद्ध समाधि का उदय होता है । इसी के प्रभाव से 

निखिल जगत्‌ के यावत्‌ भ्र्थों का सम्पादन हो जाता है। उस समय परार्थ-सम्पादन होता है 

और सर्वसवित्‌ के लाभार्थ सर्वानुशासन हो सकता है । 


एक दृष्टि से देखा जाय, तो यह भी साधकावस्था ही है । इसमें चार सम्पत्‌ का उदय 
होता है | चारो अभ्यास-रूप ही हैं--१ अशेप पुण्य तथा ज्ञान-सम्भार का श्रम्यास, २ न॑रन्तर्य 
का अभ्यास, ३ दीर्घकाल का अभ्यास और ४ सत्कार का अभ्यास । पत्तजलि के योगसूत्र-- 
स तु दीघंकालनेरस्तयंसत्कारासेवितो दृढ्भूमि में अन्तिम तीनों का उल्लेख है। 


सिद्धावस्था दशम भूमि के वाद होती है ॥ उसमें भी चार सम्पदो का उल्लेख मिलता 
है-- १. भ्रह्मण, ३ ज्ञान, रे रूपकाय और ४ प्रभाव। प्रत्येक के श्रवान्तर भेद है, जिनका 
वर्णन यहाँ श्रनावश्यक हैं । प्रकृत मे वही अपेक्षित है, जो रूपकाय में सम्पत्‌-चतुष्क के नाम से 
निर्दिष्ट है। उसके श्रन्तगंत महापुरुष के वत्तीस लक्षण, श्रशीति अनुव्यजन, वल तथा वज्ञाग 
अथवा स्थिरदेह है। पातंजल-योगसूत्र में कायसम्पत्‌ के नाम से पचरूप-विशिष्ट पचभूत-जय 
फा जो फल उक्त हैं, वही यहाँ सिद्धपुरुष के रूपकाय को स्वाभाविक सम्पत्‌ कहकर माना गया 
है । इसमें जो प्रभाव शब्द उल्लिखित है, उमका तात्पर्य है, विशिष्ट ऐश्वर्य श्रथवा ईश्वरत्व । 


सु 


( २३ । 


किसी-किसी भआ्राचार्य के अनुसार इसमें बाह्य विषयों का निर्माण, परिणास-सम्पादन तथा 
वशित्वरूपी सम्पत्‌ तथा भिन्न-भिन्न विभूतियों का अन्तर्भाव है। 


कोई-कोई परवर्त्ती आचाये पूर्वेवणित हेतु भर फल की भ्रवस्थाशओ के अतिरिकक्‍त सत्त्वार्थे 
क्षिया नाम की पृथक्‌ अवस्था भी मानते है। इससे एक महत्त्वपूर्ण बात स्पष्ट होती है कि 
आ्राध्यात्मिक जीवन में मनुष्य का मुख्य लक्ष्य केवल फल-प्राप्ति या सिद्धावस्था का लाभ ही नही 
है। इस प्राप्ति को सर्व-साधारण के लिए सुलभ करने का प्रयत्न ही सर्वोत्तम लक्ष्य है । इसी का 
नाम जीव सेवा है । बौद्ध दार्शनिक इसी को सत्त्वार्थक्रिया नाम से वणित करते हैं। इस मत के 
श्रनुसार बोधिचित्तोत्पाद से बोधिमण्ड-निवेदन-पर्यन्त जितनी अवस्थाएँ है, वे सब साधन या 
हेतु के श्रन्तेगत है । सम्यक्‌-सम्बोधि की उत्पत्ति से सर्व-क्लेशों के प्रह्मण-पर्यन्त फलावस्था 
है। इसके बाद प्रथम घधर्मचक्रप्रवत्तत से शासन के भ्रन्तर्धान-पर्यन्त तृतीय श्रवस्था है । 
इससे यह प्रतीत होता है कि जीव या जगत्‌ की सत्त्वार्थक्रियारूप सेवा यावत्‌ जीवन का लक्ष्य 
है, अर्थात्‌ यह सुष्टि-पर्यन्त रहेगा । यदि सर्वे की मुक्ति हो जाय, तो शासन, शास्ता श्र 
शिष्य कोई नही रहेगा । उस समय प्रयोजन का भी अभाव हो जायगा । किन्तु, जब-तक सबकी 
मुक्ति नही होती, तबतक जीवसेवा अ्रवश्य रहेगी । इस मत के अनुसार हेतु-अवस्था, भ्ाशय, प्रयोग 
ग्रौर वशिता के भेद से तीन प्रकार की है। सत्त्वानिर्मोक्ष प्रणिधान श्राशय है। प्रयोग दो प्रकार 
के हैं --१. सप्तपारमितामय, और २. दशपारमितामय । सप्तपारमिता में दान, शील, क्षान्ति, 
वीये, ध्यान, प्रज्ञा तथा उपाय हैं । ये लोग भूमिप्राप्त चतुविध सम्पत्‌ से सम्पन्न है। इन सम्पदो का 
नास---आशय, प्रयोग, प्रतिग्राहक तथा देह-सम्पत्‌ है। साधनावस्थां में सभी प्रकार के “आदि- 


, कर्म करने पडते हैं। किन्तु, सत्त्वार्थक्रियारूप फलावस्था में अनाभोग से ही प्रवृत्ति होती 


है, अर्थात्‌ इस अवस्था में अपने-आप ही कर्म निष्पन्न होते हैं, श्रभिमानमूलक कर्म की 
ग्रावश्यकता नही रहती । दशपारमितावादी सात के बाद प्रणिधान, वल और ज्ञान अन्य 
तीन पारमिताझञो को भी स्वीकार करते हैं । 


६२ 


बौद्धों के धार्मिक जीवन के उद्देश्य का पर्यालोचन पहले किया गया है, उसका सक्षेप 
में पुत स्पष्टीकरण किया जाता है । चीन बौद्ध-धर्म के मुमुक्षुओं में तीन आदर्श 
प्रधानरूप से प्रचलित थे--श्रावक, प्रत्येक-बुद्ध और सम्यक्‌-सम्बुद्ध । पूवरपिक्षया पर 
पद श्रेष्ठ है । श्रावक का श्रादर्श अपेक्षाकृत च्यून होने पर भी पृथगूजन से उत्कृष्ट था । 
यद्यपि श्रावक और पृथगूजन दोनो का समान लक्ष्य व्यक्तिगत दुख -निवृत्ति था, तथापि 
पृथगूजन को उपायज्ञान नहीं था, श्रावक उपायज्ञ थे । श्रावक दु ख-निवृत्ति के मांग 
से परिचित थे । यह मार्ग वोधि अथवा ज्ञान है। चार श्रार्य-सत्य में यह 
समार्ग-सत्य है। वोधि या ज्ञान उन्हें स्वत' प्राप्त नही हीता था, उसके उदय के लिए 
बुद्धादि शास्ताओ की देशना अ्रपेक्षित थी । इसलिए, इसे औपदेशिक ज्ञान कहते हैं । पृथग्‌- 
जन धर्म, अर्थ, काम इस चिवर्ग की सिद्धि'में व्यापृत रहते थे, किन्तु श्रावक इससे श्रतीत थे । 


च्न्क च् 


( २४ ) 


श्रावकों में किसी का दु ख-निरोध पुद्गल-तैरात्म्य के ज्ञान से और किसी-किसी का प्रतीत्य- 
समुत्पाद के ज्ञान से होता था । धर्म-नै रात्म्य का ज्ञान किसी श्रावक को नहीं होता था । इसी 
लिए उन्हें श्रेष्ठ निर्वाण का लाभ नहीं होता था । फिर भी, इतना तो सत्य है कि ये लोग 
अध.पात की आशका से मुक्त हो जाते थे । क्योकि, ज्ञानागिन के द्वारा इनके क्लेश या अशुद्ध 
वासनात्मक आवरण दग्ध हो जाते थे। इसलिए, त्रिधातु में इनके जन्म लेने की सम्भावना नहीं 
रहती थी। ये जन्म-समृत्यु के प्रवाहरूप प्रेत्यभाव से मुक्त हो जाते थे । 


प्रत्येक-बुद्ध का आदर्श श्रावक से श्रेष्ठ है। यद्यपि इनका साधन-जीवन वैयक्तिक स्वार्थ 
से ही प्रेर्त है, फिर भी आधार श्रधिक शुद्ध है । आधार-शुद्धि के कारण इन्हें स्वदु.खनिवृत्ति 
के उपाय या ज्ञान के लिए दूसरे से उपदेश प्राप्त करने को, आवश्यकता नहीं होती । ये 
लोग पूर्वश्ुतादि अभिसस्कारो के द्वारा स्वय ही वोधि-लाभ करते थे। बोधि का लाभ 
बुद्धत्व की प्राप्ति है। योगशास्त्र जिसे अनौपदेशिक या प्रातिभ ज्ञान कहता है, उससे प्रत्येक- 
बुद्धो का ज्ञान प्राय समान है। किसी अश में यह विवेकोत्य प्रातिभ ज्ञान का ही एक रूप 
है । यह लौकिक शाद्द ज्ञान नही है। प्रत्येक-बुद्ध अपने बृद्धत्व के लिए प्रार्थी होते हैं, उसे 
प्राप्त भी करते है, किन्तु सर्व के वुद्धत्व के लिए उनकी प्रार्थना नही है । 


श्रावक तथा प्रत्येक-बुद्ध के ज्ञान में भी भिन्‍नता है। श्रावको का ज्ञान पुदुगल-तैरात्म्य 
का अववोध-रूप है , श्रत पुदृगलवादियों के अ्रगोचर है । प्रत्येक-वुद्धों का ज्ञान मृदु इन्द्रिय 
है, इसलिए वह श्रावको के भी अगोचर है। श्रावको को क्लेशावरण नहीं होता, इसलिए 
इनका ज्ञान सूक्ष्म है। प्रत्येक-बुद्ध में शेयावरण का एकदेश, अर्यात्‌ ग्राह्मावरण भी नहीं रहता, 
इसलिए वह और भी अ्रधिक सूक्ष्म है । श्रावक का ज्ञान परोपदेशहेतुक है, अतः पोडशाकार 
से प्रभावित है, इसीलिए वह गम्भीर है। परन्तु, प्रत्येक-बुद्ध का ज्ञान स्वयवोधरूप है और 
तन्‍्मयतामात्र से उद्भूत है, श्रत पूर्व से अधिक गम्भीर है । एक वात और भी है। प्रत्येक-बुद्ध 
का ग्राह्म-विकल्प परिहत है, अत वह शब्द-उच्चारण किये विना ही धर्म का उपदेश देते हैं । 
प्रत्येक-बुद्ध अपने श्रधिगत ज्ञानादि के सामथ्यं से दूसरों को कुशलादि मे प्रवृत्त करते हैं। 
उनके साधन को इसलिए अति गम्भीर कहा जाता है कि वह उच्चार-रहित है, श्रतः दूसरे मे 
उसका प्रतिघात सम्भव नही है। 
तीमरा सम्यक्‌-सम्बुद्ध का आदर्श है। यही श्रेष्ठ आदर्श है। इसका भी प्रकार-भेंद है । 
सम्यक-सम्बुद्ध को ही वुद्ध भगवान्‌ कहते हैं । यह अनुत्तर सम्यक्‌-सम्बोधि-प्राप्त हैं। इनका 
लष््य अत्यन्त उदार है। कीोटि-कोटि जन्मो की तपस्या और अशेप विएव की कल्याण-भावना 
ही इनका मूलाधार है। वलेशावरण तथा ज्ञेयावरण के निवृत्त होने से ही वुद्धत्त का लाभ 
नही हो जाता । यह ठीक है कि आवक का दंत-बोध नही छूटता ओर प्रत्येक-बुद्ध का भी पूरा 
दत-बोध नहीं छूटता , केवल मम्यकू-तम्दुद ही प्रहयय-भूमि मे प्रतिष्ठित होते हैं और दतभाते 
से निवृत्त होते हैं। यह भी ठीक है कि जेयावरण के लिवृत ते होने पर श्रद्वतभाव का उदय 
नहीं होता ! पतंजलि ने भी कहा हैं--शानस्थानन्त्याज्‌ ज्ञेयमल्पम्‌। ज्ञान अनन्त होने से शेय 
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प्रल्प है । बुद्धावस्था श्रतन्त ज्ञान की अ्रवस्था है, इसीलिए श्राचार्यों ने इस ज्ञान को बोधि 
न कहकर महाबोधि कहा है। इस अनन्त ज्ञान के साथ श्रनन्त करुणा भी रहती है । सत्त्वार्थ- 
क्रिया या परार्थापादत का भाव, यही बुद्धो का बीज है। यही बुद्धत्व-लाभ का प्रधान कारण है। 
निर्वाण या स्वदु'ख-निवृत्ति में लीन न होकर निरन्तर जीव-सेवा में निरत रहना बोधिसच्त्व के 
जीवन का श्रादर्श है । इसी झ्रादर्श को लेकर बोधिसत्त्व बुद्धत्व का लाभ कर सकते है । 


महाश्रावक सोपधि तथा निरुपध्ि बोधि का लाभ कर सकते हें, किन्तु प्रज्ञा में तीत्र 
करुणा का समावेश नही है। इसी से वह ससार से त्रस्त होते हे। जो यथार्थ कारुणिक है, 
वह द्‌ ख-भोग करते घबराते नही, क्योकि उनके दु ख-भोग से दूसरो के दु खो का उपशम होता 
है। ये महाश्नावक अपने-अपने श्रायुष्य-सस्कार के क्षीण होने के कारण निर्वाण न पाने पर भी 
प्रदीप-निर्वाणवत्‌ त्रैधातुक जन्मो से मुक्त हो जाते हैं, और मरणोत्तर परिशुद्ध बुद्ध-क्षेत्र मे, 
श्र्थात्‌ अनाख्रव धातु में समाहित होकर कमल के पुट में जन्म लेते हे। मातृगर्भ मे उनका 
पुत प्रवेश नहीं होता। अमिताभ प्रभृति सम्बूद्ध-सू्यं इस कमलयोनि में समाधिस्थ सच्त्वों को 
झ्रपनी किरण से श्रक्लिष्ट तम के नाश के लिए प्रबोधित करते हैं। इस समय यह गतिशील 
होते है और क्रमश बोधि-सम्भार ( पुण्य तथा ज्ञान ) का सचय करते हुए जगद्गुरु का पद 
प्राप्त करते है । यह सब श्रागस की बात है । 


श्रावक-यान में मुख्य मोक्ष नही होता । इसका सद्धमंपुण्डरीक, लकावतार, धर्ममेघसुत्र, 
तागाजु न के उपदेश आदि में सत्र प्रतिपादन है। इसके लिए ये लोग क्रमश. महायान में 
आक्ृष्ट होते हे श्रौर उसमे झ्राकर मुक्त हो जाते है । श्रावको का यह विश्वास अवश्य है कि 
उनके सम्प्रदाय में ही बोधि-लाभ करने से निर्वाण प्राप्त हो जाता है, किन्तु, वस्तुत वह निर्वाण 
नही है, त्रिलोक से निर्गेम-मात्न होता है | किसी का यह भी कहना है कि एकयान का 
उपदेश नियत-गोत्र के लिए है। किसी का आकर्षण किया जाता है और किसी का धारण । 
जो यथार्थ महायानी हैं, वह पहले ही प्रमुदिता भूमि को प्राप्त कर क्रम से अनुत्तर बोधि का 
लाभ करता है। 


केवल शुद्ध बोधि से महाबोधि का लाभ नही होता, उसके लिए श्वगवत्ता से योग 
होना आवश्यक है। पारमिता-सम्भार के पूर्ण न होने तक भगवत्ता का उदय नही होता । 
बोधिसत्त्व चरमजन्म में पारमिता पूर्ण करके भगवान्‌ हो जाते है, किन्तु, बुद्ध नही होते । 
कोई भगवत्ता के साथ बुद्ध भी होते है। यही भगवान्‌ बुद्ध हैं। बोधि और भगवत्ता की दो 
“ भिन्न-भिन्न धाराएँ है । बोधि की धारा मे बुद्धत्व है, किन्तु, सम्बुद्धत्व नही है, क्योकि दसरे 
के प्रति करुणा नहीं है, इसलिए महाबोधि भी नही है। महाबोधि का लाभ तबतक नही 
होगा, जबतक निखिल विश्व को अ्रपना समझकर करुणा-विगलित-भाव से उनकी सेवा न की 
जाय । सेवाकर्म चर्या है, बोधिभाव प्रज्ञा है। एक श्राश्रय में दोनो 
बुद्धत्व और भगवत्ता का श्रभेद से प्रकाश होता है। 
यही बुद्ध की भगवत्ता है । 


के युगपत्‌ अ्रवस्थान से 
यही मानव-जीवन का चरम आदर्श है, 
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भारतीय सस्कृति का रहस्य यही है | श्रीमद्भागवत में इसी को ब्रह्मात्व एव भगवत्ता 
कहा गया है-- 
वदन्ति यत्तत्त्वविवस्तत््व तज्ञञानमद्यम्‌ । 
ब्रह्मति परमात्मेति भगवानिति शब्द्यते ।॥ 


रे ॥।॒ 


श्र्थात्‌ू, एक भ्रद्वय ज्ञानात्मक तत्त्व को ब्रह्म, परमात्मा तथा भगवान्‌ कहा जाता है । 
एक तत्त्व को ही ज्ञान-दृष्टि से ब्रह्म , योग-दृष्टि से परमात्मा, भक्ति-दुष्टि से भगवान्‌ कहते हैं । 
योग कर्मात्मक है--बयोग कमसु कौशलम्‌ । भ्रत , ज्ञान, कर्म तथा भक्ति या भाव इन तीनो का 
एक में महासमन्वय है । ब्रह्म नियु ण, नि शक्ति तथा निराकार है । परमात्मा सगुण, सशवित 
एवं ज्ञानाकार है| भगवान्‌ सगृण, सशक्ति श्रौर साकार है | तीनो का यह लक्षण-प्नेद है, किन्तु 
तीनो एक ही तत्त्व है । भागवत में जो श्रद्यय-ज्ञान उल्लिखित है, उसका विवरण वज्यान- 
सम्प्रदाय के श्रद्वयवज्नसिद्धि नामक ग्रन्थ मे भी है-- 


यस्य स्वभावों नोत्पत्तिविंनाशों नेच दुश्यते। 
तज्जानसद्य. नम सर्वंसद्धुल्पवर्जितम ॥। 
[ चर्चाचयविनिश्चय की सस्क्ृत-टीका मे उद्धृत ] 
भागवत में भक्ति का जो स्थान है, वौद्धायम में करुणा का वही स्थान है। प्रश्ञापार- 
मिता तथा करुणा के सामरस्य का तात्पर्य यह है--प्रज्ञा के प्रभाव से सास्रव धातुओं का 
श्रतिक्रम है, तथा करुणा के प्रभाव से इनका निर्वाण में प्रवेश नही होता, भ्रत्युत जगत्‌ू-कल्याण 
के निमित्त श्रनास्रव धातु में स्थिति होती है । 
प्रशया न भवे स्थान कृपया न शसे स्थिति.। 
श्र्थात्‌, प्रज्ञा से ससार का दर्शन नही होता और कृपा से निर्वाण नही होता, सत्त्वार्थ- 
करणरूप पारतन्त्य के प्रभाव से वोधिसत्त्व-गण भव या शम किसी मे अवस्थान नही करते । 


( ६ ) 
पहले पारमिता-नय तथा मन्‍्त्न-नय का उल्लेख किया गया है। वुद्ध से ही दोनो 
नय प्रवत्तित हुए थे। दोनो का प्रयोजन भी अभिन्न है। फिर भी, विभिन्न दुष्टिकोणों से 
मन्त्रशात्र का प्राधान्य माना जाता है। श्रद्दयवच्न ने लिखा है--- 
एकार्थत्वेष््प्समोहाद्‌_ वहुपायाददुष्करातू । 
तीक्णेन्द्रियाधिकाराच्च मन्त्रशास्त्र विशिष्यते हे 
मन्च्र-तय अत्यन्त गम्भीर एवं विशिष्ट है। उच्च कोटि के अधिकार प्राप्त न हो जाने 
तक इसमे प्रवेश नही होता । मृन््र-विज्ञान श्रतिश्राचीन काल में भारत में प्रचलित था । 
उसकी तीन शक्तिमत्ता के कारण दुरुपयोग की आशका से आचायंगण मन्त्रमूलक साधना 
हज 


को जनमाधारण के समक्ष प्रकाशित नही करते थे । गुप्तभाव से ही इसका अनुष्ठान होता 


था। प्रथम धर्मचकरप्रवर्तन की वात सर्वप्रसिद्ध है । द्वितीय तथा तृतीय घर्मचक्रप्र वर्तेन के 


( २७ ) 


अधिक प्रसिद्ध न होने पर भी वह अप्रामाणिक नही प्रतीत होता; जैसे आगम- के गम्भीर 
तत्त्वो का उपदेश, कैलास आदि के शिखर पर या मेरुश्व गादि के उच्च प्रदेश पर शकरादि 
गरुमत्ति ने शिष्यरूपा पार्वती आदि को किया था, ठीक उसी प्रकार राजगह के निकटस्थ 
गृध्रकूट पर्वत पर बुद्धदेव ने अपने जिज्ञासु भक्‍्तो के समक्ष पारमिता-मार्य का प्रकाशन कियों । 
गृप्रेकट में जिस समय बुद्ध ने समाधि लीं, उस उसय उनके देह से दसो दिशाओं में तैज 
निसृत हुआ और सर्व प्रदेश आलोकित हो उठा। मुह खोलते ही देखा गया कि 
उसमें अगणित सुवर्णमयय सह्दल कमल प्रकाशित हुए हैँ । उनके देह के प्रभाव से लोक 
के विभिन्न दु.खो का उपशम हो गया । इस उपदेश का विवरण महाम्रज्ञापारमिताशास्त्र में 
निवद्ध है। कहा जाता है कि नाग्राजुत ने इसकी एक टीका भी लिखी थी। इस ग्रन्थ के 
विभिन्न सस्करण विभिन्न समय मे सकलित हुए थे। कुछ सस्करणो के कुछ श्रशों का भाषान्तर 
भ, हुआ था। अतिप्राचीन काल से ही सर्वेदेश में इसका प्रचार हुआ । महायान में शून्यता 

करुणा, परार्॑-सेवा प्रभूति विषयों का तथा योगादि का सबविशेष वर्णन उपलब्ध होता है (वह 
प्रज्ञापा रमिता वस्तुतत जगन्माता महाशक्तिरूपा महामायों हैं। महायोने-धर्म बोधिसत्त्वों की 
जननी तो है ही, व॒द्धो की भी जननी है। शिव तथा शक्ति में चन्द्र और चन्द्रिका के समान 
अभेद मम्बन्ध है, ठीक उसी प्रकार बुद्ध और प्रज्ञापारमिता का सम्बन्ध हैं। विश्व के ढु ख के 
निर्मोचन-कर्म में बोधिसत्त्वगंण इसी जननी की प्रेरणा से और सामर्थ्यें से अग्रसर होते हे । 

पारमिता तथा मन्त्र का यह नय सर्वेत्न ही स्वीकृत है। इस महाशक्ति के अनुग्रह के विना 
लोकार्थ-सम्पादन का कार्य वही किया जा सकता । 


पारमिता-तय का लक्ष्य बुद्धत्व-लाभ है, और वही मन्त्र-तय का भी । पारमिता-नय 

में अ्रवान्तर भेद भी है। इसका यहाँ विशेष वर्णन नही हो सकता । फिर भी, इतना कहा जा 
सक्तता है कि ध्यात, ध्याव-फल, दृष्टि, करुणा का स्वरूप तथा त्रिकायविपयक विचारो में दीनो 
में कही-कही मतभेद है। मायोपम अद्वयवाद का लक्ष्य एक विशेष प्रकार का है, किन्तु सर्वेधर्मा- 
प्रतिष्ठानवाद का लक्ष्य उससे कुछ भिन्‍त है। उभयत्न पारिमताओ की पूत्ति आवश्यक है। 
दोनो ही नयो में साधना के क्षेत्ष में योगाचार, अर्थात्‌ योगचर्या का प्राधान्य है । किन्तु, दोनो 
के योग में परस्पर भेद हैं। दोनो यान वोधिसत्त्व-यान है। पारमिता-नय में करुणा, मैत्री 
आदि की चर्या प्रधान है। माध्यमिक तथा योगाचार दोनो सम्प्रदायो में पारिमता-नय का समादर 
था । नागाजू न का प्रवत्तित माध्यमिक-मत कालिक दृष्टि से कुछ प्राचीन है। इसका उद्भव- 
क्षेत्र वही है, जहाँ मन्त्र-तय का उद्भव माना जाता है । श्रीधान्यकटक नामक यह स्थान दक्षिण 
में अमरावती के निकट है ॥ तान्त्रिक साधना के इतिहास में श्रीशंल या श्रीपवेत का नाम अत्यन्त 
प्रसिद्ध है । यह ज्योतिलिग मल्लिकाजु न का क्षेत्र है। बौद्ध तान्त्रिक-सम्प्रदाय के विश्वास के 

अनुसार भगवान्‌ बुद्ध ने धाव्यकटक में मन्त्र-तय का तृतीय धर्मचक्र-प्रवत्तेन किया था। नागार्ज न 

के कुछ समय बाद असग का काल है। योगाचार-सम्प्रदाय के इतिहास-प्रसिद्ध प्रवत्तंक असग 

ही हैं। ग्रह आचार्य वसुवन्धु के ज्येष्ठ श्राता थे। उस समय के महायोगियो में यह प्रसिद्ध थे। 


६. हक.) 


इनके महायानसूत्रालकार में तान्त्रिक प्रभाव प्रतीत होता है। प्रसिद्धि है कि मैत्नेय के 
उपदेश से असंग का घामिक जीवन आमूल परिवर्तित हुआ था। वर्तमान भ्रतुसन्धान से प्रतीत 
होता है कि मैत्रेय एक ऐतिहासिक व्यक्ति थे । इनका नाम मैत्नेयनाथ था । वस्तुत:, महायान- 
सूत्नालकार की मूलकारिका इन्हीं की रचित है । वस्तुत , वीद्ध-धर्म पर तन्त्र का प्रभाव असम से 
पहले ही पड चुका था। मंजुश्रीमूलकल्प नामक ग्रन्थ का परिचय प्राय सभी को है। इसके 
अतिरिक्त उस समय अष्टादश पटलात्मक गुह्मयसमाज की भी बहुत प्रसिद्धि थी । परवरत्ती वौद् 
तान्त्रिक साधना के विकास में गृह्य समाज का प्रभाव अतुलनीय था । इसपर नागाजु न, क्ृष्णा- 
चार्य लीलावज, शान्तिदेव प्रभृति विशिष्ट श्राचायों का भाष्य था। इतना ही नही, परवर्त्ती 
काल के दीपकर श्रीज्ञान, कुमारकलश, ज्ञानकीत्ति, आनन्दगर्भ, चन्द्रकीत्ति, मन्त्रकलश, ज्ञान 
गर्भ तथा दीपकरभद्र अभृति वहुसख्यक सिद्ध और विद्वान बौद्ध पण्डितो ने इस ग्रन्थ में उक्त 
तत्त्वो के विषय में महत्त्वपूर्ण नाना ग्रन्थों की रचना की थी। असग के छोटे भाई पहले वेभाषिक 
थे । वाद में असग के प्रभाव से परिपक्व योगाचारी वन गये थे । असग गुह्म समाज के रचयिता थे 
या नही, कहना कठिन है । किन्तु, दोनो में घनिष्ठ सम्बन्ध श्रवश्य था । प्राचीन शैव तथा शाक्त 
आगमो के सूक्ष्म तथा व्यापक श्रालोचन से ज्ञात होता है. कि असग, नागाजु न श्रादि आचार्य 
उनके प्रभाव से मुक्त नही थे। कामाख्या, जालन्धर, पूर्णग्रिरि, उड्डीयान, श्रीपर्व॑त, व्याश्रपुर 
प्रभुति स्थान तान्त्रिक विद्या के साधत-केन्द्र थे । मातृका-साधन के उपयोगी क्षेत्ञ भारतवर्ष के 
विभिन्न प्रदेशों में फैले हुए थे। मन्त्र-साधन प्राचीन वागयोग का ही एक विशिष्ट प्रकार- 


मात्र है । 


पहले कहा जा चुका है कि वौद्ध-मत में पारमिता-नय के सदृश मन्त्र-तय के भी प्रवत्तंक 
वद्ध ही हैं। क्रमण , मन्ध्रमार्ग में अवान्तर भेद--वज्ययान, कालचक्रयान तथा सहजयान 
आविधभूत हुए। इनमें किचित्‌ भेद है, किन्तु वहुत अशो में सादृश्य है । वस्तुतः, सभी मन्त्र- 
मार्ग के ही प्रकार-भेद है । इस दृष्टि में भेद नही है । मालूम होता है, एक ही साधन-घारा 
विभकत होकर भाव के गुण-प्रधानभाव से विभिन्न झूप में व्याप्त हो गई । पारमिता-नय का 
प्रायः समस्त साहित्य विशुद्ध सस्क्षत में है, किन्तु मन्त्र-नय का मूल कुछ सस्क्ृत, कुछ प्राकृत भर 
कुछ भ्रपश्रश में है। शावर आदि म्लेच्छ भाषाशओरो में भी मन्त्ररहस्य का व्याख्यान होता है। 
यह लघुतन्त्राजटीका विमलग्नन्ना में है। मन्त्र-तय की तीनो धाराएँ परस्पर मिलती है । वस्तुत , 
यही वौद्ध-तान्त्रिक घर्मं है । यदि महाशक्ति की आराधना ही तान्त्रिक साधना का वे शिष्ट्थ माना 
जाय, तो इसमें सन्देह नही कि पारमिता-नय भी तान्त्रिक कोटि में ग्रिना जायगा । 


वज्भयान की साधना में मन्त्र का प्राघान्य रहता है । इसी कारण कभी-कभी वज्ञयान को 
मन्त्रयान भी कहते हें । सहजयान में मन्त्र के ऊपर जोर नहीं दिया गया है | परन्तु, वजयान 
तथा कालचक्रयान की योग-साघना में मन्त्र का ही प्राघान्य माना जाता है। प्रसिद्धि है कि 
गौतम वुद्ध के पूर्ववर्तती वुद्ध दीपकर इस मार्ग के आदि उपदेष्टा थे। किन्तु, वज्ञ मार्ग काल-क्रम 
से लुप्त हो गया, जैसे सुना जाता है कि साख्य 'कालाक' भक्षित हुआ था, शौर ग्रीतोक्त योग 


( २६ ) 


दीघंकाल से लुप्त हो गया था (योगो नष्ठः परन्तप) । बाद मे कृष्ण ने गीतोक्त योग का पुन 
प्रवत्तंत किया । इसी प्रकार ,वज्रयान का भी प्रवाह विच्छिन्न हो गया था। यह ठीक है कि किसी- 
किसी स्थान में यह विद्यमान था, इसका आभास मिलता है । किन्तु, जन-चित्त पर उसका प्रभाव 
नही था । उत्तर काल में वज्रयोग के रूप में प्रकट हुआ। उसके प्रव॑त्तक राजा सुचन्द्र 
थे। यह एक विशाल राज्य के स्वामी थे । इनकी राजधानी सम्भल-नगरी थी । यह सीता नदी 
के तट पर थी। कालतन्‍्त्न मे इसका विवरण मिलता है । यह राजा सुचन्द्र वज्त्रपाणि बुद्ध के 
निर्माण-काय थे । इन्होने ऊध्वें-लोक में जाकर सम्बुद्ध गौतम से अ्रभिषेक-तत्त्व के सम्बन्ध मे कुछ 
प्रश्न किये थे । उनके प्रश्न से प्रसन्न होकर गौतम ने श्रीधान्यकटक में एक सभा का आद्वान 
किया । जगत्‌ मे किसी नवीन मत के प्रचार के लिए प्राय ऐसा ही हुआ करता है । इसके 
पहले गृध्नकूट पर सभा हुई थी और उस समय मन्त्रमार्ग का उपदेश हुआ था । 


गञधिकार-सम्पत्ति अ्रच्छी न रहने पर वजयान में प्रवेश नही होता । पारमिता-नय का 
साधन नीति तथा चर्या की शुद्धि पर प्रतिष्ठित हुआ था, किन्तु मन्त्र-तय की साधना श्राध्यात्मिक 
योग्यता पर निर्भर थी । 


पारमिता-नय का विश्लेषण प्तौत्नान्तिक दृष्टि से होता है, किन्तु मन्त्र-तय का व्याख्यान 
योगाचार तथा माध्यमिक दृष्टि से ही हो सकता है | सौत्नान्तिक बाह्यार्थ को अनुमेय मानते हैं, 
उनके मत में उसका कभी प्रत्यक्ष नही हो सकता है । माध्यमिक विज्ञान को भी नही मानते । इसी 
से समझ में आता है कि मन्त्न-साधना का भ्रधिकार प्राप्त करने के लिए दृष्टि का कितना प्रसार 
तथा उत्कर्ष होना चाहिए। 


आह 


मन्त्र-यान का लक्ष्य वत्रयोग-सिद्धि है। जबतक साधक का आधार या क्षेत्र योग्य नही 
होता, तबतक इसका साधन नही किया जा सकता । पूर्णता के मार्ग में ्रागे बढने के लिए 
यही योग श्रेष्ठ है। इस महामार्ग के चार स्तर हैं। एक स्तर मे पूर्ण योग का एक-एक 
रूप श्रावरण से उन्मुक्त होता है । चारो स्तर के साधन में पूर्णता-लाभ करने पर योग पूर्ण हो 
जाता है । प्रत्येक स्तर में योग-लाभ से पहले विमोक्ष-लाभ करना पडता है। विमोक्ष-लाभ का 
उद्देश्य कल्पतादिक से तथा झावजंनाञ्रो से मुक्त होना है । ध्यान से विमोक्ष की प्राप्ति होती 
है, और विमोक्ष से योग सिद्ध होता है। चार स्तरो के कारण विमोक्ष भी चार प्रकार के हैं-- 
शुन्यता, श्रनिमित्त, अप्रणिहित और अ्रनभिसस्कार । प्रत्येक योग में विमोक्ष के प्रभाव से एक- 
एक शक्ति का विकास होता है, श्रर्थात्‌ एक-एक वज्रयोग से एक-एक प्रकार की शक्ति पूर्ण 
होती है। शक्ति के पूर्ण विकास हो जाने पर वज्ञभाव का उदय होता है। स्थूल दृष्टि से 
अपनी सत्ता का चार भागों में विभाग किया जाता है--काय, वाकू, चित्त और ज्ञान | प्रथम 
वज्ञ्योग में 'कायवजञ्रभाव” का उदय होता है । इसी प्रकार द्वितीय, तृतीय तथा चतुर्थ अवस्थाओो 
का भी उदय होता है । जिसे कायवज्र कहा गया है, वह एक दृष्टि से स्थल जगत्‌ की पूर्णता है। 
शेप तीन भी इसी प्रकार के हैं। ये चारो समष्टि-रूप हैं । हु 
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पहले वज्रयोग का नाम विशुद्ध-योग है । इसके लिए शून्यता नाम का विमोक्ष प्राप्त 
करना पडता है । शून्यता शब्द से स्वभ्ावहीनता समझनी चाहिए। शून्यता अतीत श्रौर 
अ्नागत ज्ञेयो से शून्य है। इसका दर्शन शून्यता है। यह गम्भीर और उदार है । गम्भीर इस 
लिए कि अतीत और अनागत नही है। उदार इसलिए कि अतीत और अ्रनागत का दर्शन 
है। जिप ज्ञान में इस शून्यता का ग्रहण होता है, वही शून्यता-विमोक्ष है । इसे प्राप्त करने पर 
तुरीय अवस्था का क्षय हो जाता है, और अक्षर महासुख का उदय होता है । करुणा का लक्षण 
ज्ञानवज्ञ है । इसी का नामान्तर सहजकाय है, जो प्रज्ञा ओर उपाय की साम्यावस्था है । इसी 
का नामान्तर विशुद्ध योग है । 

द्वितीय योग का नाम धर्मेयोंग है। इसके लिए जिस विमोक्ष की अपेक्षा है, उसे 
अ्निमिन कहा जाता है । बुद्ध, बोधि प्रभूति विकल्पमय चित्त ही निमित्त है। जिस ज्ञान में 
इस प्र कार का विकल्प-चित्त नही होता, उसे ही अ्रनिमित्त -विमोक्ष कहते हैं । इसे प्राप्त कर लेने 
पर सुपुप्ति-दशा का क्षय हो जाता है । नित्य-अनित्यादि द्य॒ से रहित मंत्रीरूप चित्त उदित 
होता है। यह चित्त-बद्ध-धर्मकाय नाम से प्रसिद्ध है। यह दो कार्यो का स्फूरण है | वस्तुतः, यह 
जगत्‌ के कल्याण-साधक निविकल्पक चित्त से भिन्न और कुछ नहीं है। यह योग भी 
प्रज्ञा तथा उपाय का सामरस्य है । चित्त-वञ् ही ज्ञानकाय नाम से प्रसिद्ध है 


तुतीय योग का नाम मन्त्रयोग है। इसके लिए अप्रणिहित नाम का विमोक्ष आवश्यक 
है। निमित्त के अभाव से तक का अभाव होता है। वितर्क-चित्त के श्रभाव से प्रणिधान 
का उदय नही होता, इसलिए यह अप्रणिहित है। अप्रणिधान शब्द से "मैं सम्बुद्ध हैँ! श्रादि 
आकार का भाव समझा जाता है। इस प्रकार के विमोक्ष से स्वप्ल-क्षय होता है श्रौर भीतर 
से श्रनाहत ध्वनि सुन पडती है । यही मन्त्र या सर्वत्त्वभूतरुत नाम से प्रसिद्ध है। मुद्दिता इसी 
का नामान्तर है । सर्वेसत्त्वरुत से तात्पर्य मन्त् द्वारा सर्वसत्त्वों में मोदन (आनन्द) का सचार 
करना है । यही मुदिता का तात्पर्य है। मन का वाण हो जाता है, यही मन्त्र का उपयोग है । 
यही वागूवज्ञ या सम्भोग-काय है । प्रज्ञा और उपाय का सामरस्य ही मन्त्रयोग है। यह सूर्य 
स्वरूप है । 

चतुर्थ योग का नाम सस्थान-योग हूँ । इसके लिए श्रनभिसस्कार नाम का विमोक्ष 
अपेक्षित है । प्रणिघान न रहने से अभिसस्कार नही रहता। श्वेत-रकत-प्राणायाम, 
विज्ञान से श्रभिसस्कार हैं। इस विमोक्ष के प्रभाव से विशुद्धि होती ह । उससे जाग्रतू श्रवस्था 
का क्षय होता है, और अनन्त-अनन्त निर्माण-कायों का स्फुरण होता हैँ । इससे उपेक्षारूप 
कायवज का लाभ होता है । रौद्र, शान्तादि रूपो से इसका साकर्य नही है। निर्माण-काय या 
प्रज्ञोपाय का सामरस्य ही सस्थान-योग का रूप है । यह 'कमल-तयन' नाम से प्रसिद्ध है । 

पर्वोक्त विवरण से स्पष्ट है कि चार योगो से चार अवस्थाओं का श्रतिक्रम होता है। 
बज्ञयोंग का मुख्य फल पूर्ण निर्मलत्त्व स्वच्छत्व या श्रायत्त करना है । तुरीय प्रभूति चार 
अवस्थाओं में किसी-त-किसी प्रकार का मल है । जबतक इन मलो का सशोघन न हो, चवतक 
पर्णत्व-लाभ नहीं हों सकता । तुरीय के मल से श्रभिप्राय रागविशिष्ट इच्ध्रिय-द्यय से है । सुपुष्ति 
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का मल तम और स्वप्न का मल श्वास-प्रश्वास है। श्वास-प्रश्वास का अ्रभिप्राय प्राणोत्पादादि 
तथा सत्‌, श्रसत्‌ श्ौर विकल्प से है। जाग्रतू का मल है सज्ञा, अर्थात्‌ देह-बोध । 


तान्त्रिक योगियो का कहना है कि वैदिक योग से मलो की पूर्णतया निवृत्ति नही होती। 
किन्तु, तान्त्रिक क्रिया के प्रभाव से मल रह ही नही सकता । इस मत में वस्तुमात्न ही शून्य, अर्थात्‌ 
निस्‍्वभाव है। अ्रतीत नही है और अनागत भी नही है, यह जानकर ध्यान करने से 
मनोभाव शन्यात्मक होता है। यह अत्यन्त गम्भीर है, और देशकालादि से भ्रपरिच्छिन्न है । 
इसके आधार पर जिस ज्ञान की प्रतिष्ठा है, उसी का नाम शून्यता-विमोक्ष है। इसके प्रभाव से 
मोहनाशक निविकार आनन्द की अभिव्यक्ति होती है। विश्व-करुणा से युक्त ज्ञान शुद्ध होता 

है । इसी का नाम सहज-काय है और इसी का न!मान्तर विशुद्ध-काय भी है । 


ऊपर चार वज्रयोगो का जो सक्षिप्त विवरण दिया गया है, वह गुद्यसमाज और विमल- 
प्रभादि ग्रन्थों के आधार पर है। चैतन्य को आवरग से मृकत करणा ही योग का उद्देश्य है । 
एक-एक वज्भयोगरूप चेतन्य से एक-एक श्रावरण का उन्‍मीलन होता है । इससे समग्र विश्व- 
दर्शन का एक-एक श्रग खुल जाता है । इसका परिभाषिक नाम श्रभिसम्बोधि है। चार योगो 


से चार प्रकार की अ्रभिसम्बोधि उदित होती है, और पूर्णता की प्राप्ति के भ्रन्तराय दूर हो 
जाते है। 


इस सम्बोधि का श्रालोचन दो तरह से किया जा सकता है--१ उत्तपत्ति-क्रम तथा 
२. उत्पन्त-क्रम। वेंदिक धारा की साधना में भी इत दोनो का परिचय मिलता है किन्तु, दोनो के 
प्रकार भिन्न है| सृष्टि-क्रम और सहार-क्रम अथवा अवरोह-क्रम और आरोह-क्रम का अवलम्बन 
किये विना सम्यक्‌ रूपेण विश्वदर्शन नही किया जा सकता । श्रीचक्र-लेखन की ग्रणाली 
में केन्द्र से परिधि की तरफ या परिधि से केन्द्र की तरफ ज॑ से गति हो सकती है, अथ च दोनो 


में तत्त्व-दृष्टि तथा कार्य-दृष्टि से भेद है, ठीक उसी प्रकार उत्पत्ति-क्रम से उत्पन्त-क्रम का 
भी भेद है । 


उत्पत्ति-क्रम में चार सम्बोधियो को इस क्रम से समझना चाहिए । सबसे पहले है, एक- 
क्षण-अभिसम्बोधि । यह स्वाभाविक या सहजकाय से सश्लिष्ट है | जन्मोन्मुख श्रालयविज्ञान जिस 
समय मातृगर्भ में माता और पिता के समरसीभूत बिन्दु-दय के साथ एकत्व-लाभ करता है, वह 
एक महाक्षण है। इस क्षण में जो सुख-सवित्ति होती है, उसका नाम एकक्षण-सम्बोधि है । 
उस समय गर्भेस्थ काया रोहित मत्स्य के सदृश एकाकार रहती है। उसमे श्रग-प्रत्यंग का 
विभाग नही रहता । 


इसके वाद पचाकार-सम्बोधि होती है । पहले की काया सहज-काय से सश्लिष्ट थी, 
किन्तु यह काया धर्म-काय से सश्लिष्ट है। मातृगर्भ मे जब रूपादि वासनात्मक पाँच सवित्तियाँ 
होती हैं, तव वह आकारकूमंवत्‌ पचस्फोटक से विशिष्ट होती है । यह पचाकार-महासम्बोधि की 
अवस्था है । 
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तदनन्तर, उक्त पचज्ञान में से प्रत्येक ज्ञान पचधातु, पच इन्द्रिय तथा पच् आ्ायतनो के 
वासना-भेद से वीस प्रकार काहै। काय भी वीस अगुलियो से परिपूर्ण होता है। वह 
विशत्याकार-सम्वोधि है । इसका सम्बन्ध सम्भोग-काय के साथ है। यहाँतक का विकास 
मातृगर्भ में होता है । 


इसके बाद गर्भ से निष्क्रमण, अर्थात्‌ प्रसव होता है । उसी समय मायाजाल के सदुश 
ग्रनन्त भावों की सवित्तियाँ होती हैं । ज्ञान में विशति भेदो के स्थान पर श्रनन्त प्रकार के भेदो 
का स्फरण होता है । इसका नाम मायाजाल-अ्रभिसम्बोधि है। यह निर्माण-काय से सश्लिष्ट है । 


मायाजाल के ज्ञान के उदय होने पर ही समझ लेना चाहिए कि उत्पत्ति-क्रम समाप्त 
हो गया । परमशुद्ध सत्ता से मायाराज्य में अ्रवतरण का यही इतिहास है । वस्तुत , माया-गर्ने में 
ही रचना होती है। काल-तत्त्व का भी यही रहस्य है । शुक्ल-विन्दु तथा रक्‍्त-विन्दु 
नाम के दो कारण-विन्दु कार्य-विन्दु के रूप में परिणत होते हैं । आगे की सृष्टि इस कार्य- 
बिन्दु का ही क्रम-विकास है । इससे स्पष्ट है कि सृष्टि के प्रारम्भ में आनन्द-ही-प्रानन्द है । 
इसका नाम केवल सुखसवित्ति है। उपनिषद्‌ में भी श्रावन्दादुध्येव खल्विमानि भूतानि जायन्ते 
के द्वारा यही कहा गया है। वह वस्तुत महाक्षण की स्थिति है । सृष्टि में मायाजाल के अनन्त 
ताग-पाश का विस्तार है। आनन्द टूटता है, और नाना प्रकार के दु खों का श्राविर्भाव होता 
है । इस प्रत्यावत्तेत-काल में माया को छिन्न कर पुन. उस एक महाक्षण में लौटना पडता है। 
निर्माण-काय से सहज-काय तक का आरोहण होता है। प्रत्यावत्तन की घारा में एकक्षण-सम्बोधि 
को अन्तिम विकास माना जाता है। वस्तुत , इसी क्षण में विश्वात्तीत महाशक्ति अ्रवतीर्ण 
होती है, और लौटती भी है। योमी गर्भाधान-क्षण को ही उत्तत्ति-क्षण मानते हैं, 
परन्तु, अयोगी की दृष्टि में गर्भ से निष्क्रमण-क्षण या नाडीच्छेद-क्षण ही उत्पत्ति-क्षण है 
उसी क्षण में माया, श्रर्थात्‌ वेष्णवी माया का स्पर्श होता है । 


इसके वाद ही श्वास-प्रश्वास की क्रिया प्रारभ होती है। देहरचना के मूल में है क्षर- 
बिन्दु अथवा आ्रालय-विज्ञान । यह शशुद्ध विज्ञान है। यही जन्म लेता है । दो कार्य-विन्दु 
एक साथ रहकर देह-रचना करते हैं । 


उतन्न-क्रम वस्तुत. झारोह-क्रम है । एक दृष्टि से इसे सहार-क्रम कहा जा सकता है । 
दूसरी दृष्टि से इसे ही सुष्टि-क्रम भी कह सकते हैं । जैसे माया से ब्रह्म में स्थिति-लाभ करना 
एक धारा है, ठीक उसी प्रकार ब्रह्मावस्था का भी एक विकास-व्यापार है। इससे परमात्मा 
तथा भगवान्‌-पर्यन्त भावों की व्यजना होती है । प्रकृत में भी प्राय ऐसा ही समझना चाहिए । 
माया के प्रभाव से प्रति दिन २१ हजार ६ सौ शवाम-प्रश्वासों की क्रिया होती है । प्रत्यावरत्तन 
की अवस्था में भी ठीक उसी प्रकार एकक्षण-श्रभिसम्बोधि की श्रवस्था होती है । इस श्रवस्था 
में प्राणवाय शान्त होती है । इसीलिए, चित्त महाप्राण में स्थिर होता है, और स्थूल 
इन्द्रियो की क्रिया नही रहती ! इस अवस्था में दिव्य इन्द्रियों का उदय होता है। स्थूल- 


( रे३ ) 


देहाभिमान नही रहता । दिव्य देह का आविर्भाव होता है। इस समय एक ही क्षण में 
विश्व-दशेन हो जाता है--ददश निश्लिल लोकमादर्श इव निर्सले । यह ज्ञान वजयोग 
है, और स्वभाव-काय की अवस्था है । 


क्षरबिन्दु की देहरचनात्मक सृष्टि बताई गई है । अक्षर या अच्युतविन्दु की सृष्टि 
विशुद्ध ज्ञान-विज्ञानात्मक है। यह एकक्षणाभिसम्बुद्ध स्थिति ही सर्वार्थदर्शी वज्रसत्त्व की स्थिति 
समझती चाहिए । इस स्थिति में श्वास-चक्क की क्रिया नही रहती । इस महाक्षण को ही बुद्ध 
का जन्म-क्षण कहा जाता है। मनुष्यमात्र ही बुद्धत्व या पूर्णत्व का लाभ इसी महाक्षण में 
करते हैं । इसी का नाम द्वितीय जन्म है। मूलतन्त्र में कहा गया है--जन्मस्थानं जिनेन्द्राणा- 
सेकस्सिन्‌ ससयेष्षरे ॥ यह स्वभाव-काय की अवस्था है । 


इसके बाद चित्तवज्लयोग होता है । पहले जो वज्सत्त्व थे, वही महासत्त्व के रूप में 
प्रकट होते हैं। उस समय परम अक्षर-सुख का अनूभव होता है । इसका नाम पचाकार अभि- 
सम्बोधि है। आदरशे-ज्ञान, समता-ज्ञान, प्रत्यवेक्षण-ज्ञान, कृत्यानुष्ठान-ज्ञान और पूर्ण विशुद्ध 
धर्मंधातु का ज्ञान ये ही मुख्य ज्ञान हैं। द्रव्यादि पचधातु और रूपादि पचस्कन्ध ये दोनो प्रज्ञा 
झौर उपायात्मक हैं। ये पचमण्डल निरोध-स्वभाव हैं । यह धर्म और काल की अवस्था है । 
इस समय श्वास-चक्र पुन कर्म में प्रवत्तित होता है । 


जब सम्भोग-काय की अभिव्यक्ति होती है, तब वागूवज्जरूप से उसका निरूपण किया 
जा सकता है। यह महासत्त्व है, इसी का परिणाम है बोधिसत््व । यह द्वादशाकार सत्त्वार्थ 
बोधिसत्त्वो का अनुग्राहक है। यह स्वसत्त्वरुत के द्वारा धर्म-देशना करते हैं । यह विशत्याकार 
अभिसस्कार की दशा है। इसमें ५ इन्द्रिय, ५ विषय, ५ कर्मन्द्रिय और निरावरण लक्षण द्वादश 
सक्रान्तियाँ हैं। 


सबके अन्त से कायवज्र-योग का निरूपण होता है। यह निर्माण-काय है। समय-सत्त्व 
षोडशाकार तत्त्ववेदनों के कारण अनुग्राहक है । अनन्त मायाजालो से काय का स्फुरण होता 
है। यहाँ की समाधि भी मायाजाल अभिसम्बोधि है । इस अवस्था में एक ही समय में श्रनन्त 
तथा श्रपर्येन्त नाना प्रकार की माया के निर्माणलक्षण षोडश आनन्‍्दमय बिन्दु का 
निरोध है । 


इस समय प्रसगत. आनन्द के रहस्य के सम्बन्ध में दो-चार बातें कहना आवश्यक है। 
स्थूल दृष्टि से आनन्द के चार भेद हैं--१. आनन्द, २. परमानन्द, ३. विरमानन्द, 
४. सहजातन्द । जिस समय काम के द्वारा मन में क्षोभ होता है, वही समय प्रानन्द के 
उद्गम का है। वस्तुत', यह भाव का ही विकास है | शक्ति की अभिव्यक्ति से इसका आविर्भाव 
हीता है। इसके बाद जब श्रश्निव्यक्ति-शक्ति के साथ मिलन का पृर्णत्व सिद्ध होता है, तव बोधि- 
चित्त भी पूर्ण ) जाता है । इस पूर्णत्व का स्थान ललाट है । इस आनन्द का नाम परमानन्द है । 


६. मेड) 


यहाँ स्मरण रखना चाहिए कि वौद्ध तान्त्रिक परिभाषा में शरीर का साराश विन्दु ही 
बोबि-चित्त नाम से अभिहित होता है। उत्तमाग से वोधि-विन्दु का क्षरण होता है। यही 
अमृत-क्षरण है । उस श्रवस्था को ज्वाला-अ्वस्था कहते हैं । यह विरमानन्द है। इसके बाद 
वाकू्‌ तथा चित्त-विन्दु के अवसान में जब चतुविन्दु का निर्गंम होता है, उस काल में सहजानन्द 
का आ्राविर्भाव होता है। 

योगी कहते हैं कि प्रत्येक पक्ष में प्रतिपत्‌ से पचमी-पर्यन्त तिथियाँ जो चन्द्रमा की 
कलाएँ है, वे आकाशादि पचभूत के स्वरूप हैं। इन्ही का नाम नन्‍्दा, भद्रा, जया, रिक्‍्ता तथा 
पूर्णा है। इनके प्रतीक स्वरादि वर्ण हे । इन पाँचो में आनन्द पूर्ण होता है । पष्ठी से दशमी 
तक की तिथियाँ भी पूर्ववत्‌ आ्राकाशादि पचभूत के स्वरूप हैं। इनमें परमानन्द पूर्ण रहता है। 
एकादशी से पूणिमा तक भी श्राकाशादि ण्चभूत रूप ही है । ये विरमानन्द से पूर्ण रहती हैं । 
इस प्रकार, आनन्द, परमानन्द तथा विरमानन्द की साम्यावस्था पोडशी कला है । इसी का नाम 
सहजानन्द है। इसमें सब धातुओ का समाहार होता है। प्रत्येक आनन्द में जाग्रतू, स्वप्न, 
सुपुष्ति और तुरीय के भेद से काय, वाक्‌, चित्त तथा ज्ञान के योग से चार प्रकार के योग 
उदित होते हैं। कायानन्द, वागानन्दादि प्रत्येक श्रानन्द से सश्लिष्ट योग भी चार 
प्रकार के हैं। इस प्रकार, चार वजञ्जयोग ही षोडश योग में परिणत होते हैं । इन सोलहो के 
नाम पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। पहले का नाम काम है। अन्तिम का नाम नाद है । 


(: बैक.) 


तान्त्रिक उपासना शक्ति की उपासना है । वौद्धो की दृष्टि से प्रज्ञा ही शक्ति का स्वरूप 
है । इसी का प्रतीक त्रिकोण है। इसमें विशुद्ध छ धातु विद्यमान हैं । इसीलिए इनके छ गुण 
प्रसिद्ध हैं--ऐश्वर्य, समग्रत्व, रूप, यश, श्री, ज्ञान तथा अ्थवत्ता। यथा वैष्णव चतुव्यू ह 
के प्रसम में भगवत्‌-स्वरूप, अर्थात्‌ वासुदेव का पषाड़गुण्य विग्रह मानते है, और सकषेणादि 
तीन व्यूह मे प्रत्येक का द्विगुण विग्रह मानते है । वही प्रकार वीद्धागम एव बौद्धेतर शव, शाक्‍्ता- 
गम में भी है। शक्ति के प्रतीक त्रिकोण के तीन कोणों में तीन बिन्दु हूँ । केन्द्र मे मध्यविन्दु 
है, जिसमे तीनो का समाहार होता है। कोण के प्रतिविन्दु मे दो गुण माने जाते है । इसीलिए, 
समष्टि पड़गुण होता है। शाकता के चतुष्पीठ का मूल भी यही है । अस्तु, यह त्रिकोण क्लेश, 
मार प्रभूति का भजन करनेवाला है, श्रत 'भग' नाम से प्रसिद्ध है। हेवज्ञतन्त्न मे प्रज्ञा को | 
कहा गया है। इसका ताम बज्र धर-धातु महामण्डल है। यह महासुख का आ्रावास हैं) यह'एकार 
या धर्म-धातु पदवाच्य है । यह अ्जड, स्वच्छ आकाश के सदृश है और झ्नवकाश एव प्रकाश- 
मय है । वजालय या वज्जासन इसी का नामान्तर है । यह अखण्ड, अपरिमित, अनन्त प्रकाशमय 


रो होते हैं, उन्हें भगवान्‌ कहा जाता है। उन्हें 
है। इसको सिंहासन बनाकर जा आसीन होते हैं, उन्हें भगवान्‌ कह है न्हें ही 


महाशक्ति का अधिष्ठाता कहते हैं । 
बौद्धेतर श्रागम-शास्त्रों मे “ए कार शक्ति 
श्र' है; उच्छलित श्रानन्द व अनुत्तर है, चिंत्‌ तथा आनन्द 
है 


क्ति का प्रतीक है । यह त्रिकोण है | श्रनुतर पर 
-चित्‌ इच्छा-रूप इ' में 
स्पन्द 


( र५ ) 


नियोजित होकर त्रिकोण की रचना करते हैं। इसी का नाम 'ए' कार है'। यह विसर्गानन्‍्दमय 
सुन्दर रूप मे वर्णित होता है (स्मरण रहे कि अशोक की ब्राह्मी लिपि मे भी “'ए' कार त्विकोणा- 
कार ही है ) । 

त्रिकोणमेकादशक चह्िगेह व पोनिकस्‌ । 

श्रुद्धा्ट चेव 'एकारनामभि परिकीत्तितम्‌ ।। 


इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया ये तीनो त्रिकोण के रूप मे परिणत होते है। विसर्गरूप 
परशक्ति के झानन्दोदय-क्रम से लेकर क्रियाशक्ति-पर्यन्त रूप ये त्रिकोण ही उल्लसित होते 
हैं। यहाँ की शक्ति नित्योदिता है, इसीलिए यह परमानन्दमय है । इस योगिनी जन्माधार 
त्रिकोण से कुटिलरूपा कुण्डलिनी शक्ति प्रकट होती है --- 


त्रिकोण भगमित्युवत वियत्स्थं गुप्तमण्डलस | 
इच्छा-ज्ञान-क्रिया-फोण तन्पध्ये चिब््वनीक्रमम्‌ ।। 


बौद्धों का सिद्धान्त भी ऐसा ही है -- 


'एकाराकृति यहिव्य सध्ये 'वंकारभूषितम्‌ । 
अालय सर्वसौर्षाना वोधरत्नकरण्डकम्‌ ॥। 


बाहर दिव्य एकार है। त्रिकोण के मध्य मे “व कार है। इसके मध्य बिन्दु मे सर्वसुख 
का आलय बुद्धरत्न निहित रहता है । यह प्रज्ञा ही रत्नत्रय के अन्तर्गत धर्मं है। इसलिए, 
ए'कार को धर्म-धातु कहते हैं। बुद्धरत्न इस त्रिकोण के भीतर या षद्कोण के भी मध्य- 
बिन्दु मे प्रच्छन्न है । 


तान्त्रिक-बौद्ध जिसे मुद्रा कहते हैं, वह शक्ति की ही अश्निव्यक्ति या बाह्य रूप है। 
मुद्रा के चार प्रकार है--कर्ममुद्रा, धर्ममुद्रा, महासुद्रा और समयमुद्रा। गरृरुकरण के बाद 
साधना के लिए शिष्य को प्रज्ञा ग्रहण करनी पडती है । प्रज्ञा ही मुद्रा या नायिका है। यह 
एक प्रकार से विवाह का ही व्यापार है। इसके बाद अभिषेक की क्रिया होती है । तदनन्तर, 
साधक तथा मुद्रा दोनो का मण्डल से प्रवेश होता है तथा योगक्रिया का अनुष्ठान होता है। इस 
समय आचन्तर तथा बाह्य विक्षेप दूर करने के लिए समन्त्रक क्रिया की जाती है । इसके बाद बोधि- 
चित्त का उत्पाद आवश्यक होता है । प्रज्ञा तथा उपाय के योग से, अर्थात्‌ साधक तथा मद्रा के 
सम्बन्ध से बोधिचित्त का उद्भव होता है। इस उत्पन्न बोधिचित्त को निर्माणचक्त मे, श्रर्थात 
नाभिप्रदेश मे धारण करता पडता है । यह क़िया श्रत्यन्त कठिन है, क्योकि स्खलन होने पर 
योग भ्रष्ट होने की सम्भावना है और नरक-गति निश्चित है। नाभि मे इस बिन्दु को स्थिर न कर 
सकने से सदसदात्मक द्वन्द्ध का बन्धन अनिवायं है । मन की चचलता तथा प्राण की चचलता 
बिन्दु की चचलता के अधीन है । चचल बिन्दु ही सवृति वोधिचित्त है । बिन्दु स्थिर हो 
जाने पर उसकी ऊध्वेगति हो सकती है, अन्त मे उष्णीष-कमल मे, श्र्थात्‌ सहखदल कमल मे 
महाबिन्दुस्थान मे जाने पर मुक्ति या नित्य आनन्द का आविर्भाव होता है। बिन्दु की स्थिरता 


( ३६ ) 


ही ब्रह्म चर्यानुष्ठान का फल है | विन्दु के स्थिर हो जाने पर योग-क्रिया के द्वारा क्षोभण 
उसमे हक जाता है। वैदिक सिद्धि के वाद विवाहोत्तर गृहस्थाश्रम के सम्बन्ध मे 
सस्त्रीको ' का भी यही अभिप्राय है । उसके बाद उसमे ऋ्मश ऊध्वेगति होती है । 
इस गति की निवृत्ति ही महासुख का श्रभ्िव्यजक है । 


क्ममुद्रा प्रारम्भिक है । कर्मपद का वाच्य है काय, वाक्‌ तथा चित्त की चिन्तादिरूप क्रिया । 
इस मुद्रा के श्रध्िकार मे क्षण के भेद से चार प्रकार के श्रानन्दों की श्रभिव्यक्ति होती है। 
इनके क्रम के विषय मे अ्रद्वयवजञ्र के अनुसार तृतीय का नाम सहजानन्द और चतुर्थ का विरमा- 
तन्‍्द हैं। यह क्रम इसलिए है कि परम और विराम के मध्य में लध्ष्य-दर्शन होता है। चार क्षणो 
के नाम हैं---विचित्र, विपाक, विलक्ष ण श्रीर विमर्द । धर्ममुद्रा धर्मंधातु-स्वरूप है | यह निष्प्रपच, 
निरविकल्प, अ्रक्त्रिम, भ्रनादि भ्रथ च करुणास्वभाव है । यह प्रवाहेण नित्य है, इसलिए सहज 
स्वभाव है । घमममुद्रा की स्थिति मे अज्ञान या प्रान्ति पूर्णतया निवत्त हो जाती है । साधारण 
योग-साहित्य में देहस्थित वाम नाडी तथा दक्षिण नाडी को आवत्तंमय मानकर सरल मध्य नाडी 
को, श्रर्थात्‌ सुपुम्णा या ब्रह्म ताडी को योग या ज्ञान का मार्ग माना जाता है। श्रागसिक बौद्ध 
साहित्य मे ठीक इसी प्रकार ललना तथा रसना नाम से पाश्वेवर्त्ती नाडीद्रय को प्रज्ञा श्ौर 
उपायरूप माना है, और मध्य नाडी को अवधूती कहा है । श्रवधूती का तामान्तर धर्ममुद्रा है । 
तथता के श्रवतरण के लिए यही सनिक्षष्ट कारण है, अतः यही मार्ग है। मध्यमा प्रतिपत्‌ यही 
है। आदर के सहित निरन्तर इसके अभ्यास से निरोध का साक्षात्कार होता है। हान श्रौर 
उपादान-वर्जित जो स्वरूपदर्शन है, वही सत्य-दर्शन है । इस मध्यमार्ग में ज्ञनान्तवर्त्ती ग्राह्म तथा 
ग्राहक-विकल्प छूट जाते हैं। तृतीय मुद्रा का नाम महामुद्रा है। यह नि स्वभाव है, और सर्वे 
प्रकार के आवरणो से वर्जित है मध्याज्ञ गगन के सदृश निर्मल और अत्यन्त स्वच्छ है। यही 
सर्वेसम्पत्‌ का आधार है । एक प्रकार से यह निर्वाण-स्वरूप ही है। यहाँ श्रकल्पित संकल्प का 
उदय होता है । यह अप्रतिष्ठित मानस की स्थिति है। यह पूर्ण निरालम्ब अवस्था है । योगी 
इसे अस्मृत्यमनसिकार नाम से वर्णन करते हैं। इसका फल समय-मुद्रा या चतुर्थ मुद्रा है। यह 
समय अचिन्त्य-स्वरूप है। इस अ्रवस्था मे जगतृ-कल्याण के लिए स्वच्छ एवं विशिष्ट सम्भोग- 
काय तथा निर्माणकाय-स्वभाव होकर वज्घर के रूप में इसका स्फूरण होता है। इस विदव- 
कल्याणकारी रूप को तिव्बती वौद्ध हेरक' नाम देते हैं । श्राचार्यंगण इस मुद्रा को ग्रहण कर 
चक्राकार मे पाँच प्रकार के ज्ञान की पाँच प्रकार से परिकल्पना करके श्रादर्श-ज्ञान, समता-ज्ञात 


आदि का प्रकाश करते हैं । 
( १२ ) 


अभिषेक के विषय में कुछ न कहने से योग-साधन का विवरण असम्पूर्ण ही रहेगा। 

भरत", इस विषय में भी सक्षेप से कुछ कहा जा रहा है । वज्ञयान के अनुसार अभिषेक सात प्रकार 
है सिपेक भ्पेक उप मय 

के हैं। यथा * उदकाभिषेक, मुकुटाभियेक, पट्टाभिपेक, वज्रघण्टाभिपेक, , नामा- 


( ३२७ ) 


भिषेक और अनुज्ञाभिषिक । इसमें पहले दो देह-शुद्धि के लिए हैं। तृतीय श्रौर चतुर्थ से 
वाक्‌-शुद्धि होती हैं। पचम और पषष्ठ से चित्त-शुद्धि होती है । सप्तम से ज्ञान-शुद्धि होती है । 
अभिषेक के सम्बन्ध मे बाह्य विवरण वज्यान के बहुत-से ग्रन्थों में है। उसकी यहाँ चर्चा अना- 
व्ष्यक है। देह पचधातुमय है। उष्णीष से लेकर कठिसन्धि तक पच जन्म-स्थानों में 
यथाविधि समन्‍्त्रक अभिषेक के हारा पचधातुओ की शुद्धि की जाती है । इससे काय शुद्ध हो 
जाता है। इसी का नाम उदकाशभिषेक है । मुकुठाभिषेक से पचस्कन्ध या पचतथागत की 
शुद्धि होती है। इस प्रकार, प्रथम तथा द्वितीय से धातु तथा स्कन्धो के निर्मल हो जाने के 
कारण काय की सम्यक्‌ शुद्धि हो जाती है । पट्टाभिषेक और वज्घण्टाभिषेक के द्वारा दस 
पारमिताओ की पूर्ति होती है। इससे चन्द्र श्लौर सूये का शोधन होता है । पचम से रूपादि 
विषय तथा चक्षुराद्रि इन्द्रियो का शोधन होता है। इससे प्राकृत विषयो के नियन्त्रण तथा 
महामुद्रा की सिद्धि मे सहायता मिलती है । षष्ठ से राग-द्वेष का शोधन होता है श्रौर मैत्री 
आ्रादि ब्रह्मविहारो की पूत्ति होती हैं। षष्ठाभिषेक के बाद की' अ्रवस्था का शवज्त्' शब्द 
से अभिधान होता है। सप्तम अ्रभिषेक धर्मचक्रप्रवत्तंत के लिए या बृद्धत्व-लाभ के लिए है। 
अपरिमित सत्त्वों के श्राशय के श्रनुसार परमगुह्य वजयान के रहस्य का उपदेश करने के लिए 
सवृतिसत्य तथा परमार्थसत्य का विभाग किया जाता है। इस प्रकार से बुद्धत्व के निष्पादन 
के लिए सप्तम अभिषेक का उपयोग है । इन सात अ्रभिषेको से शिष्य के कायादि चार वज्न 
शुद्ध हो जाते हैं। उस समय उनके हाथ मे धारण करने के लिए वज्ञ या वज्नघण्टा होता 
है। अभिषेक के सवृति तथा परमार्थ दो रूप है। सवृति भी दो प्रकार की है--लोक- 
सवृति तथा योगी-सवृति । लोक-सवृति को अधर-सवृति तथा योगी-सवृति को उत्तर-संवृति 
कहा जाता है । पहले उदकादि सप्त सेको का नाम कहा गया है। ये लौकिक सिद्धि के 
सोपान हैं। ये सब पूर्वसेक हैं, उत्तरसेक नहीं। योगी-सवृतिरूप सेक कुम्भादि तीन 
प्रकार के है--कुम्भाभिषेक या कलशाभिषेक, गुह्याभिषेक और प्रज्ञाभिषेक । ये उत्तरसेक 
लोकोत्तर सिद्धियो के मूल हैं । यद्यपि ये सावृत है, फिर भी परमार्थ के अनुकूल हैं। परमार्थ 
सेक ही श्रतृत्तर सेक है। पूर्वसेक के लिए मुद्रा आवश्यक नहीं है। उत्तरसेक के लिए 
मुद्रा श्रावश्यक है । अनुत्तर के लिए कुछ कहना ही नही है । 


( १३ ) 


अब तान्त्रिक बौद्धों के षडग योग के सम्बन्ध मे दो-चार बातें कही जायेंगी । हठयोग तथा 
राजयोग में षडग या श्रष्टाग दोनो ही प्रसिद्ध हैं। बौद्धो का षडग योग इससे विलक्षण है। 
इसका प्राचीन विवरण ग्रुह्मसमाज मे तथा मजुश्रीकृत कालचक्नोत्तर मे पाया जाता है। परवर्त्ती 
साहित्य मे, विशेषत. नडपाद की सेकोद्देशटीका मे तथा मर्मकलिकातन्त्र मे इसका वर्णन है । बहुत- 
से लोग इसे बौद्धयोग के नाम से भी वर्णन करते है । यह सत्य भी है। परन्तु, ब्रह्मसूत्र के भाष्य- 
कार भास्कराचार्य भी भ्रपनी गीताटीका मे ठीक इसी क्रम से पडय योग का उल्लेख करते हैं। 
यह टीका श्रभी तक प्रकाशित नही है। प्रत्याहार, ध्याध, प्राणायाम, धारणा, अनुस्मृति, समाधि 


( रे८ ) 


ये पडग योग हैं । सिद्धि दो प्रकार की 'है--१. सामान्य और २ उत्तम। यौगिक विभतियाँ 
सामान्य मिद्धि के श्रन्तगंत हैं। सम्यक्सम्बोधि या बुद्धल उत्तमा सिद्धि है । समाजोत्तर- 
तन्त्र के अनुसार पडगयोंग से ही वुद्धत्व या सम्पक्सम्वाधि प्राप्त हो सकती है। इसके चार 
उपाय हैं--१ सेवाविधान, २ उपसाधन, ३. साधन, ४ महासाधन। महोष्णीपविम्ब 
की भावना सेवाविधान के अन्तर्गत है । यह अशेप ब्रैधातुक वुद्ध-विम्ब है। श्रमृत कुण्डलिनी 
रूप से विम्व की भावना उपसाधन है। देवताविम्व की भावना साधन है! वुद्धाधिप तथा 
विभुरूप से विम्व की भावना महासाधना हैं। दस इन्द्रियो की अपने-अपने विपय के प्रति 
वृत्ति श्राहरण है । इन इन्द्रियो का श्रन्तमु ख हाकर अपने स्वरूपमात्र में अनुवत्तन प्रत्याहार 
है । प्रत्याहार के समय इन्द्रियो की विपय-मावापत्ति या विपय-ग्रहण नही रहता | प्रत्याहार 
का फल वैराग्य, त्रिकाल-दर्शन, धरूमादि दस निमित्तों के दर्शन की सिद्धि है। शुद्ध आकाश मे 
धूम, मरीचि, खद्योत, दीपकलिका,च-द्र सूर्य या विन्दरु का दर्शन निमित्त-दर्शन है। इस दर्शन 
के स्थिर होने पर मन्त्र साधक के अधीन हो जाता है । उसे वाक्‌-सिद्धि होती है । 


प्रत्याहार से विम्ब-दर्शन होने पर ध्यान का प्रारम्भ होता है। यह योग का द्वितीय 
अ्रग है। स्थिर तथा चर, श्र्धात्‌ यावत्‌ चराचर भाव को पचकाम कहा जाता है । पचवुद्ध के 
प्रयोग से सव भावों मे यह कल्पना करना कि सभी वुद्ध हैं, ध्यान है। 


ध्यान के वाद तृतीय अगर प्राणायाम है| मनृष्य का श्वास पचज्ञानमय है, और पचभूत- 
स्वभाव है । इसको पिण्डरूप में निश्चल करके नासिका के श्रग्रदेश मे कल्पना करनी चाहिए । 
यह अवस्था महारत्न नाम से प्रसिद्ध है। अ्रक्षोभ्य प्रभूति पचवुद्ध पचज्ञानस्वभाव हैं । 
विज्ञानादि पचस्कन्ध ही इनका स्वरूप है। वाम तथा दक्षिण नासापुट में श्वास का प्रवाह होता 
है । इन दोनों प्रवाहों के एकोभूत होने पर वह पिण्डाकार हो जाते हैं। इसी पिण्ड को सासाग्र 
पर स्थिर करना पडता है। पहले प्राणवायू को मध्य मार्ग मे निश्चल करना चाहिए, उसके 
बाद नासिकाग्र में । इसे नाभि, हृदय, कण्ठ, ललाठ तथा उष्णीष-कमल की कणिका मे स्थिर 
करना चाहिए, क्योकि नासाग्र और कमल का बिन्दु समसूत्र है। महारत्न पचवर्ण कहा जाता 
है। वाम तथा दक्षिण प्रवाह का निरीघ करके केवल मध्यमा मे उसे प्रवाहित करना चाहिए । 
इस प्रकार, निरुद्ध प्राणवायु पंचवर्ण महारत्न कहा जाता है। वजद़्यानी इस प्राणायाम 
को 'वज्रजाप' कहते हैं । दो विरुद्ध घाराओो को सम्मिलित करके मध्यनाडी का श्रवलम्ब 
लते हुए उत्थान करना चाहिए श्रौर तासाग्र मे स्थिर करना चाहिए। साधारण मभनुष्यो 
का प्राणवायू अशुद्ध प्रवृत्तियों का वाहन है। यह ससार का कारण है। यही पचक्रम का 
रहस्य भी है ! 

चतुर्थ श्रग घारणा है। अपने इष्ट मन्त्र प्राण का हृदय मे ध्यान करते हुए उसे ललाट 
में निझद्ध करना चाहिए। ( मन का त्राणमूत होने के कारण प्राण ही मन्त्रपद का वाच्य है | ) 
हृदय से, श्र्थात्‌ कणिका से हटाकर कणिका के मध्य में स्थापित करना चाहिए । इसके बाद 
विच्दु-स्थान ललाट में उसका निरोध किया जाता है । इसी का नाम घारणा है। उस समय प्राण 


( ३६ ) 


का सचरण, अर्थात्‌ श्वास-प्रश्वास नही रहता । प्राण एकलील हो ललाटस्थ बिन्दु मे प्रवेश 
करते हैं। निरुद्ध इन्द्रिय 'रत्त' पद का वाच्य है । चित्त के अवधूती मार्ग मे प्रविष्ट होने पर 
पूर्ववणित धूमादि निमित्तो का प्रतिभास होता है । धारणा का फल वज्सत्त्व मे समावेश है । 
इसके प्रभाव से स्थिरीभूत महारत्न या प्राणवायु नाभिचक्र से चण्डाली को, श्र्थात्‌ कुण्डलिनी 
शक्ति को उठाता है। वज्ञमार्ग से मध्यधारा का अवलम्ब करते हुए क्रमशः यह उष्णीषचक्र 
तक पहुँचता है। यह उष्णीष-कमल की कणिका तक पहुँचकर कायादि-स्वभाव चार बिन्दुओ 
को उस निर्दिष्ट स्थान-विशेष मे ' ले जाता है, जिसका निर्देश गुरु ने पहले ही किया है । घारणा 
सिद्ध होने पर चाण्डाली शक्ति स्वभावत उज्ज्वल हो जाती है । 


पंचम अ्रग अनुस्मृति है। प्रत्याहार तथा ध्यान से त्रिधातु को प्रतिभासित करनेवाले 
सवृति-सत्य की भावता निश्चल की जाती है | अनुस्मृुति का उद्देश्य है, सवृति-सत्य की 
भावत्ता का स्फुूरण करता । इसके प्रभाव से एकदेशवृत्तिक झ्राकार, जो सवृति-सत्याकार 
है, समग्र आकाशव्यापीरूप से परिदृष्ट होने लगता है। उससे त्विकालस्थ समग्न भुवन का 
दर्शन होता है । यही श्रनुस्मृति है। श्रनुस्मृति का फल प्रभामण्डल का आविर्भाव है। चित्त 


के विकल्पहीन होने से इस विमल प्रभामण्डल का आविर्भाव होता है। इस समय रोमकृप से 
पंचरश्मियो का निर्गम होता है। 


इस योग का षष्ठ अग समाधि है। प्रज्ञोपाय-समापत्ति के द्वारा सर्वभावों का समाहार 
करके पिण्डयोग से बिम्ब के भीतर भावना करनी पडती है। ठीक-ठीक भावना करने पर 
श्रकस्मात्‌ एक महाक्षण में महाज्ञान की निष्पत्ति हो जाती है | यही समाधि है | निष्पन्नादि क्रम 
से व्योमकमल का उद्गम होने पर श्रक्ष र-सुख का उदय होता है। ज्ञेय और ज्ञान के एकलाली- 
भूत होने से विमल अवस्था का आविर्भाव होता है। उस समय प्रतिभासस्वरूप स्थावर-जगम 
यावत्‌ भावों को उपसहृत, श्रर्थात्‌ सकुचित करके पिण्डयोग से, श्रर्थात्‌ परम अनाख्त्रव महा- 
सुखात्मक प्रभास्वर रूप से विम्ब के भीतर भावना करनी पडती है। जैसे लौहादि सब रसो को 
भक्षण करने पर एकमात्र सिद्ध रस रहता है, इसे भी ठीक उसी प्रकार का समझना चाहिए। इस 
प्रम अनासत्रव महासुखमय प्रभास्वर के भीतर सवृति-सत्यरूप बिम्ब की भावना करनी चाहिए 
इस प्रकार की भावना या साक्षात्कार का फल परम महाज्ञान का श्राविर्भाव है। इसमे संवति- 
सत्य तथा परमार्थ-सत्य का हंधीभाव छूट जाता है, और दोनो अद्वयरूप मे प्रकाशमान होते है। 
युगनद्ध विज्ञान का यही रहस्य है । यही बुद्ध का परम स्वरूप है, श्रर्थात्‌ प्रत्येक आत्मा का 
परम स्वरूप है। समाधिवशिता से निरावरण-भाव उदित होता है । 


मजृश्री ने कहा है--अ्रत्याहारादि छ अ्गो से वस्तुत शून्यता-भावना ही उक्त है। 
धूमादि निमित्तो के क्रम से आकाश मे त्रैधातुक विम्वदर्शन को प्रत्याहार के श्रगरूप में स्थिर 
करके जब बिम्बदर्शन की स्थिति सिद्ध की जाती है, तब योगी सब मन्‍्त्रो का अधिष्ठाता होता 
है। ध्यान के प्रभाव से बाह्मयभाव छूट जाते हैं, चित्त दृढ होता है, और विम्ब-लग्न चित्त होने 


( ४० ) 


पर ग्रनिमेष या दिव्य चक्षु का उदय होता है। इसी प्रकार, दिव्य श्रोत्नादि तथा पच 
अभिज्ञाओ का लाभ होता हैं । जब योगी चन्द्र-सूय्य के मार्ग से मध्यमा मे प्रवेश करते हैं, 
और प्राणायाम से शुद्ध होते हैं, तव वोधिसत्त्वगण उनका निरीक्षण करते हैं। घारणा 
के प्रभाव से ग्राहक-चित्त या वज्नसत्त्व शून्यता-विम्बरूप ग्राह्म का समावेश करते हैं । विन्दु 
मे धारणा का फल प्राण गतिशून्य हो एकाग्र होता है । तव विमल प्रभामण्डल प्रकाशित होता 
है। रोमकूप से पचरश्यियो का नि.सरण होता है । यह महारश्मि-रूप है। ग्राह्म तथा ग्राहक 
चित्त एक होने पर अक्ष र-सुख होता है, यही समाधि है । समाधि के आयत्त होनें पर अचल 
या निरावरणभाव आता है । इस परमाक्षर ज्ञान को प्रभास्वर ज्ञान कहा जाता है । इसके 
द्वारा आवरण के सर्वथा निशेष होने से सत्य-द्वय के एकीन्नाव होने पर अद्गय-पभाव की 
प्रतिष्ठा होती है । 


साधक पूर्वेवणित षडंगयोग के प्रथम अग प्रत्याहार से घूमादि निमित्त आदि दस ज्ञानो 
का लाभ करता है | यह अकल्पित विज्ञान-स्कन्ध है । इस अवस्था में विज्ञान-शून्यताविम्ब में 
प्रवृत्ति होती है । ध्यान मे ये दस विज्ञान-विश्वविम्व दस प्रकार के विषय-विषयी के साथ 
एकीभूत होते है । इसे अक्षोभ्य-भाव कहा जाता है। इस समय शन्यता-बिम्व का अवलोकन 
होता है। यही भनज्ञा है। भाव-ग्रहण तर्क है। उसका निश्चय विचार है। बिम्ब मे झआसक्ति 
प्रीति है। विम्व के माथ चित्त का एकीकरण सुख है। ये पाँच श्रग हैं । पाँच प्रकार के प्राणायाम 
सस्कार-स्कन्ध हैं। इस समय दाम तथा दक्षिण मण्डल समरस हो जाते हैं । यह खण्डभाव 
है। इस स्थिति मे उभय मार्ग का परिहार होता है, और मध्य मार्ग में प्रवेश होता है। 
यही से निरोध,का सुत्रपात होता है। दस प्रकार की धारणाएँ वेदना-स्कन्ध हैं। नाभि से 
उष्णीष-कमल-पर्यन्त प्राण की गतियाँ और उष्णीष से ताधि तक पाँच आगतियाँ हैं। इस 
प्रकार, धारणा दस हैं । इन्हें रत्नपाणि कहा जाता है। मध्यनाडी में काम की चिन्तादि दस 
अ्रवस्थाएँ अनुस्मृति कही जाती हैं। चिन्ता से लेकर तीत्र मूर्च्छा-पर्यन्‍्त दस दशाएँ आलकारिक 
तथा वैष्णव साहित्यो मे सुप्रसिद्ध हैं । वहाँ दशम दशा को मृत्यु नाम दिया गया है। यह 
भावों के विकास की दस अवस्थाएँ है । वौद्धमत मे ये अवस्थाएँ वजञ्रसत्त्वावधा-प्राप्त योगी के 
सत्त्व-विकास की द्योतक हैं । अनुस्मृति के प्रभाव से आकाश में चाण्डाली का दर्शन होता है । 
दस प्रकार की वायुओ के निरोध से समाधि भी दस प्रकार की है। समाधि से ज्ञेय तथा ज्ञान 
के भेद होने पर अक्षर-सुख का उदय होता है, और उसी से ज्ञान-विम्ब मे पु पावर हो 
जाता है। यह षडग योग ही विश्वभर्ता कालचक्र का साधन है। मन्त्र-मार्ग के अनुसार 


बुद्धत्व-प्राष्ति के लिए यही मुख्य द्वार है । 
( १४ ) 


परमतत्त्व करुणा 
कालचक क्या है ” कालचक्र अद्य, अक्षर परमतत्त्व का नामान्तर है। कलि कई 


से अभिन्‍न शून्यता की मूर्ति है । सवृतिरूष शूल्यता चक्रपद का अर्थ है। प्रकारान्तर से 


है 


( ४१ ) 


कहा गया है-- 
फाकारात्‌ कारण शान्ते लकाराल्लयोछ्त्र वे । 
चकफाराच्चलचित्तस्य क्रकारात्‌ फ्रमबरघने: ॥ 


अर्थात्‌, जाग्मतु प्रवस्था के क्षीण होने के कारण बोधि-चित्तकाय शान्त या विकल्प- 
हीन होता है, यही 'का' से श्रभिप्राय है। काय-बिन्दु के निरोध से ललाट में निर्माण- 
काय नाम का बुद्ध-काय प्रकत होता है। स्वप्नावस्था का जो क्षय होता है, वही प्राण का 
लय है। इस प्रवस्था में वाग-बिन्दु का निरोध होता है । एससे कण्ठ में सम्भोग-काय' का उदय 
होता है, जो 'ल' से प्रभिप्रेत है। सुषुप्ति के क्षय होने पर चित्त-बिच्दु का निरोध होता है। 
उस समय हृदय में धर्मकाय का उदय होता है। जाग्रत्‌ तथा स्वप्तावस्था में चित्त शब्दादि 
विषयो मे विचरण करता है, इसीलिए चचल रहता है भ्लौर तम से अभिभूत रहता है । 
झट्टारह प्रकार के धातु-विकारो से वह विक्ृत होता है। इनके शपसारण से हृदय में चित्त 
निरुद्ध हो जाता है। यही 'च' का श्रभिप्राय है। इसके बाद तुरीयावस्था का भी क्षय हो जाता 
है। तब कायादि सब बिन्दु सहज सुख के द्वारा भ्रच्युत हो जाते हैं। उसी समय तुरीयावस्था 
का नाश होता है । स्वरगत ज्ञानबिष्दु के निरोध से ताभि में सहज-काय का श्राविर्भाव होता 
है। यही 'क्र का अभिप्राय है। भ्रतएव, कालचक्र चार बुद्धकायो का समाहार है । यह प्रज्ञा 
तथा उपाय का सामरस्य है । एकाधार में यही ज्ञान है, प्ौर यही शञेय भो है। ज्ञान का तात्पर्य 
है, भ्रक्षर-सुख का बोध । इससे सब प्रावरणों का क्षय होता है। ज्ञेय से भ्रभिप्राय है, प्रनस्त 
भावमय त्रैधातुक जगत्‌-चक्र, प्रर्थात्‌ समग्र विश्व । प्रज्ञा शून्यात्मक है, श्रौर उपाय करुणात्मक 
तथ। षडभिज्ञात्मक है। प्रज्ञा शून्याकार है, परन्तु करुणा सर्वाकार है । दोनो का एकत्व ही काल- 
चक्र है। यही यथार्थ युगनद्ध है। कालचक्रतन्त्र में लिखाहै कि शुद्ध तथा अशुद्ध भेद से 
अनन्त विश्व ही चक्रस्वरूपे है। किन्तु, अनन्त होकर भी यह एक ही है । बुद्ध या शम्भु ज॑से 
एक हैं, उत्का चक्र भी बसे ही एक है । वस्तुत , बुद्ध भ्ौर चक्त प्रभिन्न हे। प्रतन्त बुद्ध-क्षेत्र, 
झननन्‍्त गुण, आकोशादि सेवंधातु, उत्पत्ति-स्थिति-विनाशात्मक तीन प्रकार के भव, छ गतियो 
में विद्यमान सकल सत्त्व, बुद्धागण, क्रोधगण, सुरादिवगं, करुणा, बोधिसत्त्वगण ये सभी इस 
खण्ड महाचक्र के भ्न्तभूत हे। यह कालचक्र ही भादि-बुद्ध है। नामसगीतितन्तर में 
कहा है-- 
हनाविनिधनो बुद्ध झ्राविबुद्धों निरन्चय।। 
ऐतिहासिक बुद्धगण इन्ही के बहि:प्रकाश हे । 


साधक के दृष्टिकोण से देखते पर इस काल-चक्क में तीन मात्राएँ तथा तीन मुद्राएँ लक्षित 
होती है । बोधिचित्त की क्षरगति मुदुमात्रा है। स्पन्दगति है मध्यमात्ना, निष्यन्दगति है 
ग्रधिमात्रा । जिससे सक्षर-सुख का उदय होता है, वह कर्मे-मुद्रो है। जिससे स्पन्द-सुख का उदय 
होता है, वह ज्ञान-मुद्रा है। जिससे निष्यन्द-सुख का उदय होता है, वह महासुद्रा है। षडग 
योग के द्वारा एन तील मुद्राओो की भावना बौद्ध-तन्त्रो में उपदिष्ट हुई है। 


( ४२ ) 


शून्यता-विम्ब साधन की शनुकूल दृष्टि के साधन के रहस्य से प्राचीन लोग परिचित थे । 
सेवा ही इसका मुख्य उपाय है। धूमादि दस निमित्तो की भावना ही सेवा है । इस अवस्था 
में चित्त आकाश में निमित्तदर्शन करता है। यह उष्णीष की क्रोघ-दृष्टि या ऊध्वे-दृष्टि से 
होता है । यह अनिमेष-दृष्टि है। रात्रि में चार प्रकार की और दिन में छ प्रकार की सेवा का 
विधान है। जवतक विम्ब का साक्षात्कार नही होता, तवतक सेवा करनी चाहिए । यह ज्ञान 
साधन का प्रथम अभ्रग है । क्रोध-दृष्टि के वाद ही अ्रमृत-दृष्टि का अवसर श्राता है। बह ललाट 
की दृष्टि है। इसी का नाम अमृतपद है । यह अ्रमृतकुण्डली नामक विन्ध्नेश्वर की दृष्टि है। इसके 
प्रभाव से प्राण-विम्ब का दर्शन होता है । 


प्राणविम्ब-दर्शन के अनन्तर प्राणायाम तथा घारणा की आवश्यकता पडती है। श्रद्धा- 
राग से सृष्ट वोधि-चित्तरूप विन्दु इस समय श्रक्षर-योग का लाभ करता है। गुझ्य, ताभि तथा 
हृदय में क्रश. यह योग प्रतिष्ठित होता है। ज्ञान-साधन का यह तृतीय अंग है । अनष्ट 
सौख्य के साथ वोधिचित्त का एकक्षणत्व--यही शान्‍्त या सहज समिति है। इस समय चित्त 
अक्षर-सुख के साथ एक हो जाता है । यह ज्ञान-साधन का चतुर्थ अश्रंग है । 


तान्त्रिक वौद्ध-साधना में दो प्रकार का योगाभ्यास होता है। मन्त्र-यान में भ्राकाश में तथा 
पारमिता-यान में अभ्यवकाशण में । प्रथम मार्ग में आवश्यक है कि साधक रात्ि में छिद्रहीन तथा 
अन्धकारपूर्ण गृह में आकाश की तरफ दृष्टि लगातार और सर्व चित्ताओं से मुक्त होकर एक दिन 
परीक्षा के लिए वठे । यहाँ देखना ऋहिए कि धूमादि निमित्तों का दर्शन हो रहा है या नही ? 
नयन को अनिमिष रखना चाहिए, और वज्मार्ग में या मध्यमा-मार्ग में प्रविष्ट होता चाहिए । तब 
शून्य से पूर्वोक्त घूम, मरीचि, खद्योत तथा प्रदीप दृष्टिगोचर होगे । जबतक यह न हो, तबतक 
रात्रि में इस अभ्यास को चलाना चाहिए। उसके वाद मेघहीन निर्मेल आकाश में गगनोद्भूत 
महाप्रज्ञा का दर्शन होगा । यह दीप्त श्रग्ति की शिखा के समान होगा। इस ज्ञान-ज्योति का 
नाम वेरोचन है। चद्ध और सूर्य का दर्शन भी होगा । प्रभास्वर विद्युत्‌ तथा परम-कमल का 
दर्शन भरी श्रेगा । अन्त में विन्दु का साक्षात्कार होगा | ये सव निमित्त किसी सम्प्रदाय के अनुसार 
रात्रि में और किसी के अनुसार दिन में दर्शनीय हें । श्रन्त में, सर्वाकार घटपटादि विम्ब का दर्शन 
होता है । इस विम्व के भीतर वुद्ध-विम्ब का दर्शन होता है । इस अवस्था में विषय नहीं 
रहता, दृश्य नही रहता, और कल्पना भी शून्य हो जाती है । यहाँ श्रनेक सम्भोग-काय हे । इस 
विम्ब के साथ योग होने पर वथार्थ अनाहत ध्वनि का श्रवण होता है । 


इससे प्रतीत होता है कि रूपाभास से निर्माण-काय तथा शब्दावभास से सम्भोग-काय 
होता है । 
दिन के समय योगी को स्तव्ध दृष्टि से पूर्वाढ्ग तथा अपराड़ में मेघ-हीन श्राकाश को 


देखना चाहिए । सूर्य की तरफ़ पृष्ठ रखता चाहिए, श्रन्यथा सूर्य-रश्मि से तिमिर होने की 
आशका रहेगी । तवतक प्रतिदिन इसका अभ्यास होना चाहिए, जवतक बिन्दु के भीतर काल- 


( डरे ) 


नाडी मे श्रवधृती के अन्दर क्ृष्ण-रेखा दृष्टिगोचर न हों। इससे भ्रमल किरणों का स्फुरण 
होता है। यह रेखा केशप्रमाण है, परन्तु इसमे अशेष त्रेधातुक स्वज्ञ-बिम्ब दीख पडता है। 
यह जल मे सूर्य-प्रतिबिम्ब के समान है। यह बिम्ब वस्तुत स्वचित्त है, अर्थात्‌ श्रनाविल, 
अनन्तवर्ण-विशिष्ट, सर्वाकार, विषयहीन स्वचित्त । यह परिचित्त नही है। यह स्वचित्ताभास 
पहले स्थूलदृष्टि से, अर्थात्‌ मासचक्षु से दृष्ट होता है, बाद मे दिव्य-चक्षु, बुद्ध-चक्षु, प्रज्ञा-चक्षु, 
ज्ञान-चक्षु प्रभृति का विकास होता है। भावना के प्रभाव से सृक्ष्म चक्षुओ के द्वारा ही परचित्त 
का साक्षात्कार होता है । 


प्रसिद्धि है कि वज््रपाणि ने भी अपने दृष्टिकोण से घडग योग का उपदेश दिया था। 
उसमें किसी-किसी अ्रश में वलक्षण्य भी हैं । 


जब प्रत्याहारादि अ्रगो से बिम्ब-दशंन का प्रभावहेतुक अक्षर-क्षण का उदय होता 
है, तब नाद के अभ्यास से बलपूर्वक प्राण को मध्य नाडी में गतिशील करके प्रज्ञाकमल- 
स्थित वज्ञमणि में बोधिचित्त-बिन्दु को निरुद्ध करके निष्यन्द भाव से साधन करना 
पडता है। इसी का नाम तान्त्रिक हठयोग है। यह योग मार्कण्डेय-प्रवरतित हठयोग से 
भिन्न है, तथा मत्स्येन्रताथ श्रोर गोरक्षनाथ प्रभूति सिद्धों द्वारा प्रचारित नवीन हठयोग से भी 
भिन्न है। 


जो शक्ति नाभि के भीतर द्वादशान्त मामक परमपद-पर्यन्त चलती है, उसे निरुद्ध 
करने पर वह वैद्युतिक श्रग्नि के सदृश दण्डवत्‌ उपस्थित होती है, श्रौर मध्य नाडी मे मृदुगति से 
चालित होकर चक्र से चक्रान्तर मे गमन करती है । इस प्रकार, जब उष्णीष-रन्ध्र का स्पर्श होता 
है, तब अ्रपानवायू को ऊध्वे-मार्ग मे प्रेरित करता पंडता है। इसके प्रभाव से उष्णीष-कमल 
का भेद हो जाता है, श्रौर पर-पुर मे गति होती है। दोनो वायुशझ्रो का निरोध 
आवश्यक है | इसी का नाम वज्त्र-प्रबोध है। इससे विषय-सहित मन खेचरत्व-लाभ करता है। 
इतना होने पर योगियो की विश्वमाता पच-अभिन्ञा स्वभाव धारण करती है। चित्त-प्रज्ञा 
ज्ञानर्प होती है, उसका आभास दस प्रकार से होता है। यही सेक का रहस्य है | इसे विमल- 
चन्द्र के सदुश या आदशे-बिस्ब के सदृश समझना चाहिए। इसमे मज्जन होता है। इसका 
फल होता है निर्वाण-सुख मे अ्रच्युत सहज चतुर्थ श्रक्षर। प्रज्ञा ग्राहक-चित्त है, और ज्ञान 
ग्राह्म-चित्त है । ग्राहक-चित्त फे दस ग्राह्म भ्रादर्श श्राभास-ज्ञान या ग्राह्य-चित्त है। दर्पण मे 
जंसे अपने चक्षु का प्रतिबिम्ब दीख पडता है, यह भी उसी प्रकार है। ग्राह्म-चित्त मे ग्राहक-चित्त 
का प्रवेश ही सेक है। उसमे मज्जन करना चाहिए । इससे ग्राह्म विषय में श्रप्रवृत्ति होती है। 
षडग योग मे इसे ही प्रत्याहार कहते हैं। ध्यान, प्राणायाम और घारणा इन तीनो का नाम 
, मज्जन है। इस सज्जन से निर्वाण-सुख का उदय होता है । यह अच्युत होने पर भी सहज है, 
और शक्षर या चतुर्थ सुख है। यह शून्यताकार सर्वाकार प्रतिभास लक्षण है । इसमे कर्म-मुद्रा 
या ज्ञान-मुद्रारूप हेतु नही है। इसमे किसी प्रकार का इन्द्र नही है। यह बाल-प्रौढादि 
स्पन्द के अतीत है। यह बुद्ध-वक्‍त्र या ज्ञान-वक्‍त्र है। यह जिस आचायें को हृदयगत होता 


( डें४डे ) 


है, वही यथार्थ वज्रधर गुर नाम से अभिहित होने के योग्य है। मध्य नाडी मेप्राण के 
प्रवेश से निमित्त-दर्शनादि बुद्ध-वकत्र का प्रथम रूप है। इसका नाम कायवज्ञ-वक्त्र है। 
नाडीद्वय की गति के रुद्ध होने पर प्राण बद्ध होता है। उस समय के वुद्ध-वकत्र का नाम 
वागू-वज्ञ-वकत्र है। वज्ञ-सम्वोधत और वोधिचित्त के द्रुतिकाल में वुद्ध-ववत्न का नाम चित्त- 
वज्ज-वक्‍त है । अन्त में ज्ञान-वज्न-वकत्र का आविर्भाव होता है । 


( १५ 


वौद्धयोग वागूयोग का ही प्रकारभेद है, यह कहा गया है। प्राकृतिक शक्तियों को 

जगाने का श्रेष्ठ उपाय शब्द-वीज है । वर्णमातृका या कुण्डलिनी शक्ति प्रति आधार मे सुप्त है । 
इसे प्रवुद्ध करने से जाग्रतू-शक्ति साप्क की श्रन्तः प्रकृति के गुण के साथ वैचित््य-लाभ करती है । 
इसलिए, साधक के भेद से मन्त्र का भी भेद होता है । जैसे वीज श्रकुरित और विकसित होकर 
वृक्ष, पुष्प, फलादि रूप धारण करते हैं, उसी प्रकार शब्दवीज भी मूत्त होने से द्वी देव- 
देवियो के आकार का परिग्रह करता है। मीमासा के मत मे मन्तात्मिका देवता है। वेदान्त के 
मत मे देवता विग्नहवती है। दोनो मत सत्य हैं। वाचक तथा वाच्य के श्रभिन्न होने से तथा 
साम या रूप के अश्निन्न होने के कारण भन्‍्त्र श्ौर दिव्यविग्रह तात्त्विक दृष्टि से अभिन्न ही हैं । 
निरुक्‍्त के देवत-काण्ड से देवता की साकारता और निराकारता का कुछ सकेत है । सर्वेत्न ही 
ऐसा देखा जाता है । साधक की प्रकृति के विचार के आधार पर ही मन्त्र-विचार प्रतिष्ठित हैं । 
रोग का निर्णय किये विना भेषज का निर्णय नही होता । पचस्कन्ध पच्रभूतमूलक हैं। इसीलिए, 
मूल मे पाँच प्रकारभेद लक्षित होते हैं । पारिभाषिक नाम “'कुल' है। हेवज्तन्त्र मे कुल-विवरण 
है। देवता के प्रकट होने पर उसका आ्रावाहन करना होता है। श्रव्यक्त श्रग्नि से जैसे प्रदीय 
जलाया नही जाता, बसे ही श्रप्रकट देवता का आवाहन नहीं होत।। श्रावाहन का करण और 
साधन ही मुद्रा है। एक-एक प्रकार के आकर्षण के लिए एक-एक प्रकार की मुद्रा की आवश्यकता 
होती है । देवता प्रकट होकर, आक्ृप्ट होकर अपने-अपने गुणानुसार निर्दिष्ट स्थान ले 

लेती हैं। इसी का नाम मण्डल है । मण्डल के केन्द्र मे अधिष्ठात्नी देवता रहती है । चारो शोर 

वुत्ताकार असख्य देवी-देव निवास करते हैँ । 
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बौंद्धधर्म का ज्ञान, योग और चर्या श्रादि मे श्रागम का प्रभाव कब और किस रूप 
मे पडने लगा, इसे कहना कठिन है । विश्वास है कि वीजरूप से यह प्राचीन काल मे भी था 
झौर कुछ विशिष्ट अधिकारी अतिप्राचीन काल मे भी इसका अनुशीलन करते थे । किसी-किसी 
का इतना निश्चय है कि यह गुप्त साधना है, श्रौर इसकी धारा प्राकू-ऐतिहासिक काल से ही 
प्रचलित थी ) भारतवर्ष और इसके वाहर, मित्र, एशियामाइनर, क्रीट, मध्य एशिया प्रभृत्ति देशों 
में इसका प्रादुर्भाव पहले हो चुका था। वैदिक साहित्य तथा उपनिषदादि में भी इसका इगरित 
मिलता है । वज्यान के विषय मे वीद्ध समाज में जो किवदन्ती प्रचलित है, उसका उल्लेख पहले 
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किया गया है। ऐतिहासिक विद्वान्‌ तारानाथ का विश्वास था कि तन्त्रो के प्रथम प्रकाशन के 
बाद दीर्घकाल तक गुरु-परम्परा के क्रम से यह साधन गुप्त रूप से प्रचलित था । इसके बाद 
सिद्ध और वज्ञाचार्यों ने इसे प्रकाशित किया । चौरासी सिद्धो के नाम, उनके मत त्तथा उनका 
भ्रन्यान्य परिचय भी कुछ-कुछ प्राप्त है। नाम-सूची मे मतभेद है। रससिद्ध, महेश्वरसिद्ध, 
ताथसिद्ध प्रभृति विभिन्न श्रेणियो के सिद्धो का परिचय मिलता है। सिद्धो की सख्या केवल 
८४ ही नही है, प्रत्युत इससे बहुत अधिक है। किन्द्दी सिद्धों की पदावलियाँ प्राचीन 
भाषा में ग्रथित मिलती हैं। इनमे से बहुत-से लोग वज्च्रयान या कालचक्रयान मानते 
थे । सहजयान माननेवाले भी कुछ थे । प्राय सभी श्रद्वतवादी थे । तिब्बत तथा चीन मे 
प्रसिद्धि है कि आचार्य अ्रसंग ने तुषित-स्वर्ग से तन्‍्त्र की भश्रवतारणा की। उन्होने मंत्रेय से 
तन्त्रविद्या का अधिकार प्राप्त किया था । यह मैत्रेय भावी बुद्ध हैं या मैत्नेयनाथ नाम के कोई सिद्ध 
पुरुष है, यह गवेषणीय है। बहुत लोग मैत्रेय को ऐतिहासिक व्यक्ति मानते है। इसमे 
सन्देह नही कि वे सिद्ध थे। इस प्रसंग मे नागाजू न की भी चर्चा होती है। यह स्मरणीय 
है कि उनका वासस्थान श्रीपर्वत श्लौर धान्यकटक तान्त्रिक साधना के प्रधान केन्द्र थे । 
आगमीय गुरुमण्डली के भीतर श्रोघत्नय मे मानवौघ से ऊपर दिव्य तथा सिद्ध ओघ का परिचय 
मिलता है। यह माना जा सकता है कि मँत्रेयनाथ उस प्रकार के सिद्धो मे थे, या उसी कोटि के 
कोई भ्रन्य महापुरुष थे। ऐतिहासिक पण्डितो के श्रनुसार वौद्ध-साहित्य मे युह्य समाज मे ही सर्वे- 
प्रथम शक्ति-उपासना का मूल लक्षित होता है । अतएवं, श्रसग से भी पहले शक्ति-उपासना 
की धारा सुदूढ हो चुकी थी। मातृरूप मे कुमारी शक्ति की उपासना उस समय चारो ओर 
प्रचलित थी । 


इन बहिरग आलोचनाओो का कोई विशेष फल नही है। वस्तुतः, तनत्र का श्रवतरण एक 
गम्भीर रहस्य है । 


शवागमो के अ्रवतरण के विषय मे तात्त्विक दृष्टि से श्राचायंगण ने जो कहा है, उससे यह 
समझ में आता है कि यह रहस्य सर्वत्र उद्घाटित करने योग्य नही है। तन्त्रालोक की दीका में 
जयरथ ने कहा है कि परावाक्‌ परम परामशंमय बोधरूप है । इसमे सभी भावों का पूर्णेत्व है । 
इसमे अनन्त शास्त्र या ज्ञान-विज्ञान पर-बोध रूप मे विद्यमान है। पश्यन्ती भ्रवस्था परा वाक्‌ 
की बहिमु खी अ्रवस्था है| इस दशा मे पूर्वोक्त परवोधात्मक शास्त्र अहपरामर्श' रूप से श्रन्तर 
में उदित होता है। इसमे विमर्श के स्वभाव से वाच्यवाचकभाव नही रहता । यह श्रान्तर 
प्रत्यवमर्श है। यह असाधारण रूप मे होता है । इसलिए, इस अवस्था मे प्रत्यवमर्शंक प्रमाता के 
द्वारा परामृश्यमान वाच्यार्थ श्रहन्ता से आच्छादित होकर स्फुरित होता है। वस्तु-निरपेक्ष 
व्यक्तिगत बोध के उद्भव की प्रणाली यही है । इसलिए, भत्त्‌ हरि ने 'वाक्यपदीय' मे कहा है--- 

ऋषीणासपि यज्ज्ञानं तदप्यागमहेतुकम्‌ । 


श्रायं-ज्ञान या प्रातिभ-ज्ञान के मूल में भी आगम विद्यमान है। जिसको हृदय का 
स्वतःस्फूत्त प्रकाश समझा जाता है, वह भी वस्तुत स्वत स्फूत्तं नही है । उसके मूल मे 


( ४६ ) 


भी आगम है। मध्यमा भूमि में आन्तर परामश अन्तर मे ही विभक्‍त हो जाता है। उस समय 
वह वेद्यवेदक प्रपचोदय से भिन्न वाच्य-वाचक स्वभाव मे उल्लसित हो जाता है ॥ इस मध्यमा 
भूमि में ही परमेश्वर चितू, आनन्द, इच्छा, ज्ञान और क्रिया से श्रपने पचमखत्व का अभि- 
व्यजन करते हैं, सदाशिव और ईश्वरदशा का श्राश्रय लेते हैं, और गुरु-शिष्य-भाव का परियग्रह 
करते हैं । इस पचमख के मेलन से ही वह पचस्रोतोमय निखिल शास्त्रों की अवतरणा करते हैं । 


यही शास्त्र का श्रवतरण है। अ्रस्फुट होने के कारण यह इन्द्रिय का अ्गोचर है। किन्तु, वैखरी 
भूमि में यह इन्द्रिय-गोचर होता है श्र परिस्फुट होता है। 


नागाजू न, असग या अन्य किसी भी आ॥आचाये से किसी भी शास्त्र के अवतरण की 
एकमात्र प्रणाली यही है । ऋषियों के मन्त्रसाक्षात्कार की प्रणाली जी यही थी। यहाँ ध्यान 
देने की वात यह है कि घारक पुरुष के व्यक्तिगत मानस सस्‍्कार उस श्रवतीर्ण ज्ञान-शक्ति के 
साथ सश्लिष्ट न हो जायें। यदि ऐसा हो जाय, तो श्रुति स्मृति मे परिणत हो जाती है, तथा 
प्रत्यक्ष परोक्ष मे परिणत हो जाता है । ऐसी दशा में अवतीर्ण ज्ञान का प्रामाण्य कम हो जाता 
है। मानव के दुर्भाग्य से कभी-कभी अ्रनिच्छया भी ऐसा हो जाता है। 


इस विषय मे एक-दो वातें श्ौर भी कहनी हैं। साधक वर्ग आध्यात्मिक उत्कर्ष की 
किसी-किसी भूमि मे व्यक्तिगत भाव से दिव्यवाणी प्राप्त करते हैं। इन सभी वाणियो का मूल्य 
समान नहीं है । इनके उद्यम के स्थान भी एक नही होते । स्पेन देश की सुप्रसिद्ध ईसाई 
साधिका सन्त टेरेता नामक महिला ने अपनी जीवनव्यापी अनुभूतियों के झ्राधार पर जो 
सिद्धाल्त प्रकट किये हैं, उतके अश्रनुसार झलोकिक श्रवण के तीन विभाग किये जा 


सकते हैं । 

१ स्थूल शक्षवण । स्थूल होने पर भी साधारण श्रवण से यह विलक्षण है; क्योकि यह 
ध्यानावस्था में होता है । लोकिक श्रवण से घ्यानज ज्षुव्घ इन्द्रियज वाह्य श्रवण भिन्‍न है, क्योकि 
वह बाहरी शब्द का नहीं हैं । वह प्रतिभासिक-मात्र है। प्रतीत तो यह होता है कि यह शब्द 
कण्ठोच्चारित है और स्पष्ट है, फिर भी यह अवास्तव एवं विकल्पजन्य है। 


२ द्वितीय श्रवण इन्द्रिय-सम्बन्धहीन कल्पनामात्र प्रसूत शब्द है । इन्द्रिय की 
क्रिया से कल्पनाशक्ति में जैसी छाप लगती है, यहाँ क्रिया न रहने पर भी वही 
प्रकार हैं। किन्तु, यह भ्रम का विकार है धातु-वैषम्य-जनित देंहिक विकार से यह 
विकार उत्पन्न होता है। पहले स्मृति-गक्ति मे विकार होता है, पश्चात्‌ पूर्व सस्कारो में 
विकार होता है । 

३ प्रामाणिक श्रवण । इसका टेरिस ने “इण्टिलेक्च्युझल लाक्यूशन' नाम से वर्णन किया 
है। यह चिन्मय शब्द है । इसमे न बुद्धि का, न इन्द्रियो का श्लौरन कल्पनाशक्ति का प्रभाव 
है । यह सत्य का साक्षात्‌ प्रकाशक है, और सशव का तिवत्तक। यह भगवतृ-शक्ति के 
प्रभाव से हृदय मे उदित होता है, सशय विकारादि से यह सर्वेथा मुक्त है । 
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ग्रब अन्त मे बौद्ध तस्त्र तथा योग-विषयक साहित्य का किचित्‌ परिचय देना उचित 
प्रतीत होता है। इस विषय के बहुत-से ग्रन्थ तिब्बत तथा चीन में विद्यमान हैं। कुछ इस 
देश में भी हैं। सभी ग्रन्थो का प्रकाशन अभी तक नही हुआ और निकट भविष्य में भी होने 
की सम्भावना' नही है । किन्तु, विशिष्ट ग्रन्थों मे कुछ का प्रकाशन हुआ है, और किसी-किसी 
का हो भा रहा है । भारतीय पुस्तक-सग्रहो में अप्रकाशित हस्तलिखित ग्रन्थो की सख्या 
भी उल्लेख-योग्य है। गृह्य-समाज, उसकी टीका और भाष्यों के कुछ नाम पहले दिये 
गये हैं। मजुश्रीमूलकल्प का नाम भी दिया गया है। उसके अतिरिक्त ग्रन्थो के नाम 
निम्नलिखित हैं --- 


« कालचक्रतन्त और उसकी विमलप्रभा टीका | 

« श्रीसम्पुट--यह योगिनी तलन्‍त्न है । 

समाजोत्तर ततन्‍्त । 

मूलतन्त्र । 

» नामसगीति । 

पंचऋ्रम । 

» सेकोहेश--तिलोपा-कृत । 

« सेकोहेशटीका--नरोपा-कृत । 
 गुह्यसिद्धि--परदूमवजञ्ञ श्रथवा सरोरुहवज्ञ-कृत । 
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प्रसिद्धि है कि ये आचार्य हेवज्ञ साधन के प्रवत्तंक थे। सरोरुहवज्ञ के शिष्य अनग- 
वज्र थे। श्रनंगवज् के प्रज्ञोपायविनिश्वयसिद्धि प्रभृति ग्रन्थ प्रसिद्ध हैं। हेवत्जअ-साधन विषय के 
भी ग्रन्थ इन्होने लिखे हैं। श्रनगवज्त के शिष्य इन्द्रभति थे। इन्होंने श्रीसम्पुट की दीका 
लिखी थी। इनके श्रतिरिक्‍त ज्ञानसिद्धि, सहजसिद्धि प्रभृति अन्य ग्रल्थ भी इनके नाम से 
उपलब्ध होते हैं । यह उड्डियान-सिद्ध अवधूत थे । इनकी छोटी भगिनी तथा शिष्या लक्ष्मी- 
करा ने इनके साहित्य के प्रच्नार करने में प्रसिद्धि प्राप्त की थी। अ्रद्ययवज्ञ् ने तत्त्वरत्वावली 
प्रभृति अनेक ग्रन्थो की रचना की । डाकार्णव एक विशिष्ट ग्रन्थ है। इसका प्रकाशन हो चुका 
है । वत्तंमात समय में विनयतोष भट्टाचार्य, शशिभूषण दास गुप्त, प्रबोधचन्द्र बागची, अध्यापक 
तुच्ची, मेरियो करेली, डॉ० गुन्धर प्रभृति कई विद्वान्‌ इस कार्य मे दत्तचित्त हैं। सिलवाँ लेवी 
प्रभृति ने भी इस क्षेत्र में प्रशंसनीय कार्य किया था, जिससे तल्त्रशास्त्र के अध्ययन में बडी 
सुविधा मिल रही है । 
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भूमिका सक्षेप करते-करते भी विस्तुत हो गई । अधिक लिखने का स्थान नही । में 
समझता हु' कि इससे अधिक लिखने का प्रयोजन भी नही है । मित्रवर आचार्यजी के श्रनुरोध 


( ४ंघ” ) 


से में इस भूमिका में बौद्ध-तन्त्र की सक्षेप में श्रालोचना करने में लगा। किन्तु, आलोच्य 
विषय इतना जटिल एवं विशाल है कि छोटे कलेंवर में श्रावश्यक सभी विषयो का सन्निवेश 
करना सम्भव नही है । केवल कुछ मुख्य विषयो की चर्चा करने की चेष्ठा की गई है । योग- 
विज्ञान का गम्भी र रहस्य श्रागम-साधना में ही निहित है। एक समय था, जब भारत की यह 
गुप्तविद्या चीन, तिव्वत, जापान श्रादि बहु प्रदेशो मे समादर के साथ गृहीत होती थी । इसी 
प्रकार इसका धीरे-धीरे नाता स्थानों मे प्रसार हुआ था । एक तरफ जैसा वृद्धि के विकास 
का क्षेत्र गम्भीर दार्शनिक एवं न्यायशास्त्र के आलोचन से मार्जित होता था, और उत्तरोत्तर 
दिग्गज विद्वानों के उद्भव से दर्शनशास्त्र की पुष्टि होती थी, तो दूसरी तरफ उसी प्रकार 
योग-मार्ग मे भी वोधि के क्षेत्ष में वडे-बडे सिद्ध एवं महापुरुषों का उद्भव होता था। ये 
लोग प्राकृतिक तथा श्रति-प्राकृत शक्तिपु जो को श्रपने वश में करके लोकोत्त र सिद्धि- 
सम्पत्तियों से श्रपनें को मण्डित करते थे। यदि किसी समय इनका प्रामाणिक इतिहास 
लिपिवद्ध होना सम्भव हुआ, तो श्रवश्य ही वत्तमान युग भी उन विद्वान्‌ सिद्धों के गौरवपूर्ण 
जीवन का पश्राभास पा सकेगा । 


तान्त्रिक योग के मार्ग में श्रयोग्य व्यक्तियो का प्रवेश जब श्रवारित हो गया, तब 
स्वभावत नागाजूुत या असग का महान्‌ झ्रादर्श सव लोग समान रूप से सरक्षित नहीं रख 
सके । इसीलिए, अन्यान्य धामिक प्रस्थानो के सदुृश बौद्ध-प्रस्थान मे भी नीति-लघन श्रौर 
आ्रचारगत शिथिलता की क्रमश वृद्धि हुई। वोडधधर्म के अवसाद के कारणों मे यह 
एक मुख्य है, इसमें सन्देह नहीं, क्योकि नीति-धर्म के ऊपर ही जगतू के सामाजिक प्रतिष्ठान 
विधृत हैं । किन्तु, व्यक्तिगत भौर सामूहिक स्खलन देखकर मूल श्रादर्श के महत्त्व की विस्मृति 


नही होनी चाहिए । 


सिगरा, बनारस गोपीनाथक विराज 


२५-१२-४*५ 


बोधिसत्त की साज्षात्‌ प्रतिमा 


श्राचाय नरेन्द्रदेवजी १९-२-५६ को शरीर के जी वस्त्न को त्याग कर उस लोक 
में चले गये, जहाँ सबको जाना है । उसके लिए मानवीय धरातल पर हमारा शोकाकुल होना 
स्वाभाविक है, किन्तु वे जिस धरातल पर जीवित थे, उसे पहचान लेने पर शोक करना व्यर्थ 
है। प्रत्येक मानव जन्म और मृत्यु के छन्‍्द से छन्दित है। जीवन और मृत्यु कभी समाप्त न होने 
वाली सकोच-प्रसार-परिपाटी के रूप हैं। हममें से प्रत्येक व्यक्ति इसी स्पन्दन के नियम से 
झपने-अपने कर्मक्षेत्र में जीवित है । आचायंजी ने प्राण के इस सनातन स्पन्दन को मानवीय 
धरातल पर मानव के दु ख-सुख को अपना बनाकर जितना निकट कर लिया था, वसा कम 
देखने मे श्राता है। अपने चारो ओर दु खो से टूटे हुए श्रभावग्नस्त मानवों को हम सभी 
देखते है । आ्राचायजी ने भी उन्हें देखा था । उनका चित्त करुणा से पसीजकर स्वय उस दुःख 
मे सन गया । उनका वह चित्त जितना उदार था, उतना ही दृढ था; इसीलिए वे दु.ख के इतने 
बोझ को वहन कर सके । दु खियो का दु,.ख दूर करने के लिए दिन-रात दहकनेवाली श्रग्ति 
उनके भीतर प्रज्वलित रहती थी । निबंल देह में बहुत सबल मन वे धारण किये हुए थे । 
ऐसे करुणा-विंगलित चित्त को ही “बोधिचित्त' यह पारिभाषिक नाम दिया जाता है। 
महाकरुणा, महामंत्री जिनके चित्त में स्वत श्रकुरित होती हैं और जीवन-पर्यन्त पुष्पित और 
फलित होकर बढती रहती है, वे ही सचम्‌च बोधिचित्त के गुणो से धनी होते हैं । श्राचार्यजी 
को अ्रपने पास स्थूल धन रखते हुए ज॑से किसी भारी ठोस का अनुभव होता था। लखनऊ- 


कस +->+->नल+> 


पथ 2 32 मा शत निफज लक जि कल कक हक ट किए प्रकार 
दूसरा आधा भाग--वह में देंबे हुए आत्मसन्तोष से वे स्वीकार कर पाते थे | अपने समय, 
शारीरिक शक्ति तथा बुद्धि का अ्रजस्र दान तो वे करते ही रहते थे। जबसे उन्होने सोचना 


शुरू किया था, तबसे लेकर उनके जीवन के अ्रन्तिम क्षण तक करुणा से प्रेरित उनके महादान 
का यह सत्र चलता ही रहा । 


यह दान किसलिए था ? महायान बौद्ध-धर्म के शब्दों में, जिसके आदर्श का उनके 
जीवन मे प्रत्यक्ष हुआ था, उनका यह दान “न स्वर्ग के लिए, न इन्द्रपद के लिए, न भोगो 
मुक्त करें, जो विना आशा के है, उन्हें आशा दे, जो विना अ्रवलम्ब के हैं, उन्हें घेयें और 
दिलासा दें और जो दुःखी हैं, उनके दु ख की ज्वाला कम करें । आचायेजी कुछ इस प्रकार 
सोचते थे---दूसरे प्राणियों का ढु'ख दूर करने मे जो आनन्द के लहराते हुए समुद्र का 


( ५० ] 


भी लैंकर क्‍या करूँगा ?? श्राजकल के युग में इस प्रकार का महान्‌ सकलप भ्रति दुष्कर है 
और विरल भी , किन्तु वे स्वभाव से जिस पथ के पथिक थे, उस मार्ग पर इसी प्रकार के “हुजन- 
हिताय वहुजनसुखाय' वाले सुरभित पुष्प विखरे रहते हैं । वह मार्ग बोधिसत्त्वो के ऊँचे आदर्शों 
से वना हुआ है। सब सत्त्वों के लिए, प्राणिमात्न के लिए जिसके हृदय में अनुकम्पा है, वही 
उस पथ पर चलने का भावाहत सुन सकता है। श्रपने राष्ट्र में जिस समय राष्ट्रपिता ने 
रिवारों मे लालित-पालित कुलपुत्रों को इस प्रकार के करुणामय जीवन के लिए पुकारा, आ्ाचार्य 
रेन्द्रदेव अपने पूर्वंसंचित सस्कारो के वेग-वल से उस पकक्‍्ति मे श्राकर मिल गये। उन्होने 
ससार के श्रनेक प्रलोभनो की शोर मुड़कर नही देखा। जिधर पाँव रखा, उधर ही पैर बढ़ाते 
हुए महायात्रा के द्वार तक चले गये। एक वार जो चले, _फिर पश्चात्पद नही हुए। शरीर 
साथ नही देता था, दूसरो के सचित दु ख को मानों वह उन्ही पर वारुवार उंडेल रहा था, 
किन्तु मन की शक्ति को शरीर की श्रशक्ति कही डाँवाडोल कर सकती है ? उनके निजी 
मित्र और हितू जब उन्हें श्वास की पीडा से हाय-हाय करते हुए और कर्त्तव्यवश कागज-पत्रो 
पर हस्ताक्ष र करते हुए या समाज श्रौर राष्ट्र की समस्या पर परामर्श देते हुए देखते थे, तो वे 
अधीर होकर अआ्राचार्यजी की उस एकनिष्ठा पर खीझ्ष उठते थे और प्ाचायंजी उस खीझ 


को ही श्रपने लिए शीतल बनाकर श्ागे बढ जाते थे । 


वें त्यागी _और साहसी नेता थे । भारतीय सस्क्ृति, इतिहास, सस्कृत-भाषा, महायान, 
बौद्ध-धर्म-दर्शन श्रीर पालि-साहित्य के उद्भ्ट विद्वानू थे। पर जो ग्रुण उनका निजी था, जो 
उनमे ही अनन्य-सामान्य था, वह उन्तकी ऐसी मानवता थी, जो एक क्षण के लिए भी उन्हें न 
भूलती थी। यद्यपि लखनऊ-विश्वविद्यालय में जब वे कुलपति थे, तभी भे उत्तसे परिचित हो 
गया था, तथापि उनके वहुमुखी व्यक्तित्व के पहलुश्रों को निकट से देखने का झौर उनके प्रगाढ 
गुणों को पहचानने का अवसर मुझे काशी-विश्वविद्यालय में मिला । में तवम्बर सनू, १६५१ ई० 
में और वे एक मास वाद दिसम्बर , सन्‌ १९५१ ई० में विश्वविद्यालय में श्राये । तबसे उत्तका 
सान्निध्य निरन्तर वढता गया । चरित्र श्रौर व्यक्तित्व के अनेक गुणो में जिस ऊँचे घरातल पर 
वे थे, उसे मन-ही-मन पहचानकर मुझे आन्तरिक प्रसन्नता हुई। अन्त.करण स्वीकार करता 
था--'यह एक व्यक्ति है, जो इतना निरभिमान है, जिसके व्यक्तित्व को पद का गौरव कभी 
छू नही पाता, जो अपने शील से स्वयं इतना महान्‌ है कि उसे और किसी प्रकार के कृतिम 
गौरव की झावश्यकृत़ा नही ।” वे विश्वविद्यालय के कुलपति थे, तो क्या हुआ ? स्वच्छन्द भाव 
से अध्यापको के घर पर स्वय चले श्राते । पूर्वसूचना की भी श्रावश्यकता नही समझते थे । 
साथ बैठकर बातें करते, अपनी कहते और दूसरे की सुनते थे । वे श्रौरो को भी मानव समझते 
थे और सम्भवत विश्वविद्यालय में कोई ऐसा व्यक्ति न था, जिसे उनके साथ इसी झात्मीयता 
का अनभव न होता हो । कहाँ है ऐसा मानव ? उसे दीपक लेकर दूढना होगा | छात्र विश्व- 
विद्यालय के भृत्य, शहर के मेहनती मजदूर और कहाँ-कहाँ के लोग उनके पास नदी के प्रवाह 
की तरह वरावर भाते रहते थे । प्रातःकाल से रात के १० बजे तक यह ताँता समाप्त न होता 
था। उनके रोषणशील मित्र कहते कि श्राचायंजी आप स्वय अपने ऊपर श्रत्याचार कर रहे हैं । 


( ५१ ) 


ग्रापके स्वास्थ्य का औषध स्वयं आपके हाथ मे हैं | पर, सम्भवतः यही एक ऐसी चिकित्साविधि 
थी, जिसका आचाये जी ने कभी उपयोग नही किया । वे जिस प्रक्ृति के बने थे, उसके रहते 
हुए ऐसा करना सम्भव भी नही था। यदि दर्शन की परिभाषा का उपयोग करने की अनुमति 
हो, तो प्रज्ञानधन के स्थान पर उन्हें सौजन्यघन कहना उपयुक्त होगा । दूसरो के प्रति सज्जनता, 
सम्भवत' उनकी त्रुटि थी, क्योकि वे उस लोक के लिए बने थे, जहाँ सज्जनता का साम्राज्य हो, 
जहाँ प्रत्येक व्यक्ति श्रपनी बुद्धि से स्वयं विचार करता हो, और जिस सम्मान का उसे पात्र 
समझा गया है, उसी के अनुरूप ऋजुता के धरातल पर वह भी व्यवहार करता हो । श्राचायंजी 
के लिए यह समझना कठिन था कि सौजन्य और विश्वास का व्यवहार पाकर कोई व्यक्ति 
उनके साथ दूसरी तरह का बरताव क्यो करेगा । अस्तु , जीवन की सफलताएँ और अ्रसफलताएँ 
नश्वर हैं, संसार अपने पथ पर थपेडे खाता हुआ चला जाता है एव सज्जन और अश्रसज्जन दोनो 
ही अपनी-अपनी सीमाझो से परिवेष्टित आगे बढने के लिए मजबूर होते है। किन्तु, एक तत्त्व 
जिसका केवल सोजन्य द्वारा ही जीवन से साक्षात्‌ किया जा सकता है, वह प्राणिमात्त के प्रति 
अनुकम्पा भौर करुणा का भाव है। औरो के दुःख से दुःखी होने की क्षमता भी प्रकृति सबको 
नही देती । जिसमे इस प्रकार की क्षमता है, जिसके केन्द्र में इस प्रकार का कोई एक गुण- 
लवलेश है, उसे ही हम बोधिचित्तवाला व्यक्ति कहते हैँ । इस प्रकार के व्यक्ति समाज के 
सौरभ हैं, वे देवपूजा मे समपित होने योग्य पुष्पो के समान है। यह क्या कम सौभाग्य है कि 
आचायेंजी का जीवन मातृभूमि के लिए समर्पित हुआ श्ौर राष्ट्र के श्रधिदेवता ने उनकी 
उस पूजा को स्वीकार किया। भ्राज महामन्त्री से लेकर साधारण किसान तक उनके शोक से 
आकुल है । ईद्वर करे, इस प्रकार के बोधिसत्त्व व्यक्ति समाज में जन्म लेते रहें, जिससे मानवता 
का आदरश राष्ट्र मे श्रोझल न होने पावे । 


हिन्दू-विश्वविद्यालय, काशी वासुदेवदरण श्रग्रवाल 


आचार्यजी और बोड़-दर्शन 


श्राचार्य नरेन्द्रदेव को राजनीति, समाजनीति और भारतीय सस्क्ृति एव इतिहास के 
क्षेत्र मे जो नेतृत्व, प्रकाण्ड विद्ता एवं अ्पूर्व कल्पनाशवित प्राप्त थी, उससे देश पूर्ण परिचित 
है, किन्तु दर्शन के क्षेत्र मे विशेषत पालि तथा वौद्ध-दर्शन के क्षेत्र में उन्होंने जो कष्ठसाध्य 
विद्वत्ता अजित की थी, उससे कम लोग परिचित्त हैं। इतिहास और सस्क्ृति के अश्रष्ययन ने ही 
उन्हें वौद्ध-धर्म और दर्शन की शोर आकष्ट किया | उन्होने पालि के विशाल वाहुमय का उस 
समय अध्ययन किया, जब अध्ययन की अपेक्षित सामग्री उपलब्ध नहीं थी और पूरे भारत मे 
इने-गिने विद्वात्‌ ही इस दिशा में प्रयास करते थे । अ्रध्ययन की इस अपरिचित दिशा की 
और वह अकेले बढे थे, फिर भी उन्होने पूरे त्रिपिट्क और श्रनुपिट्क-साहित्य का तलस्पर्शी 
जान प्राप्त किया था। अश्राचार्यजी के गम्भीर निवन्ध इसके प्रमाण हैं कि उन्होने 'अभिधर्म- 
प्टिक' के उन अशों का भी गम्भीर श्रध्ययन किया था, जिसका अ्रध्ययन पूरी सामग्री प्राप्त 
होने पर भी आ्राज देश मे नही हो रहा है। स्थविरवाद के शमथयाच ( समाधि ) का श्रध्ययन 
अपनी दुरूहता के कारण विदेश के चौद्ध मठो में भी उपेक्षित-सा रहा है। . श्राचार्यजी ने इस 
विपय के मूल ग्रन्थों के श्रतिरिक्‍त अट्ठकथाओं (भाष्य-व्याब्याओ्रो ) तक का साग्रोपाग श्रध्ययनल 
किया और इन विपयो पर गम्भीर निवन्ध भी लिखे । इसके लिए उन्हें सिघली और वर्मी ग्रन्थों 
की सहायता लेनी पडी | बौद्ध-धर्म और दर्शन की दिशा मे श्राचायंजी की अम्नतिम विशेषता 
यह थी कि उन्हीने स्थविरवाद और हीतयात के दर्शन और धर्म के दुरूह अध्ययन के साथ- 
साथ सस्कृत के महायानी दर्शनों का भी मूल ग्रत्यो से अध्ययन किया था | सम्भवत , इस 
उन्नयज्ञता के आप एकमात्र उदाहरण हैं। महायानी दर्शेवों का श्रध्ययन उन्होने मूल संस्कृत 
से किया था और फ्रेंच, अंगरेजी-हतियो का भी श्राधार लिया | वीद्ध-धर्मे श्रौर दर्शन की इन 
समस्त घाखा-पशाखाओ्रो का अध्ययन उन्होंने सन १६३३-३४ ई० तक पूरा कर लिया था। 


यह सत्य है कि आचार्येजी के जीवन के परवर्ती २०-१२ वर्ष समाजवाद श्रौर मार्क्स 
के जीवन-दर्शन से अत्यधिक प्रभावित हुए, किन्तु इतने से ही उनके जीवन की व्याख्या नही 
की जा सकती । उनके पूर्वजीवन से परजीवन का जो सहज एवं समन्वित श्रगागी भाव था, 
उसे भी देखना होगा। अवश्य ही सन्‌ १६३ ३-३४ $ड० तक उनके जीवन में एक ऐसी सास्क्ृतिक 
क्षमि तैयार हो चुकी थी, जिसकी नैतिकता ओर उदारता ब्रौद्ध-दर्शन के तर्क-कर्कश तेज में 


परीक्षित हो चुकी थी और जिसकी हदयग्राहिता तथाग्रत की करुणा के अजल्न प्रवाह से अभि- 
पिक्‍त द्वो चुकी थी। 


( ५३ ) 


उनके बाल्यकाल पर उनके पिता के सनातनधर्मी भावनाओं एवं कर्मकाण्ड का प्रभाव 
पड़ा। उनके पिता के कारण उन दिनो फैजाबाद सनातनधम का गढ था। अपने पिता के साथ- 
साथ उन्होने बाल्यकाल में सनातनधर्म और आय्येंसमाज के अनेकानेक विराद श्रधिवेशनों को 
देखा था और उनमे धुआआँधार खण्डन-मण्डनात्मक शास्त्रार्थ और भाषण भी सुने थे । उन्ही दिनो 
'रद्राष्टाध्यायी' और “श्रष्टाध्यायी' के माध्यम से उन्हें सस्कृत एव सस्क्ृति की शिक्षा मिली । 
त्रिकाल नही, तो द्विकाल सन्ध्या उनके लिए अनिवाये थी। इस प्रकार, उनके प्रारम्भिक निर्माण 
में धार्मिक प्रभावो का प्राधान्य था । उन्ही दिनो अपने घर मे स्वामी रामतीर्थ की प्रखर तेजस्विता 
का उन्हें श्रनेक बार साक्षात्कार हुआ था । इसका भी उनपर स्थायी प्रभाव पडा। कॉलेज मे 
ग्राते ही बगाल की राष्ट्रीय चेतना की लहर ने उनके विद्यार्थी-जीवन को नया सन्देश दिया । 
झ्रब जीवन की चेतना श्रौर अध्ययन में परस्पर आदान-प्रदान प्रारम्भ हुआ और उसमे 
धीरे-धीरे समरसता भी आने लगी। जीवन की इसी चेतना ने भारतीय सस्क्ृति और इतिहास 
के प्रति उनमें विशेष श्राकषेंण उत्पन्न किया । डॉक्टर वेनिस और प्रोफेसर नामन ने उनके 
अध्ययन को विकसित किया और विशेष प्रकार से सजाया। डॉक्टर वेनिस ने उन्हे दर्शन भी 
पढ़ाया और उसके प्रति उनमे अभिरुचि उत्पन्न की। दर्शन के विभिन्न सूत्नग्रन्थ एवं भाष्यो 


का श्रध्ययन्त उन्होंने बनारस सस्क्ृत-कॉलेज के अध्यापक पण्डित जीवनाथ मिश्र आदि 
से किया था। 


ग्रबतक पाश्चात्य दर्शनो से वे परिचित हो चुके थे, किन्तु जीवन-सम्बन्धी दर्शन की 
जिज्ञासा उत्तरोत्तर प्रबल होती जा रही थी। पालि और बौद्ध-दर्शन' के श्रध्ययन ने उन्हें 
नेतिक एवं आ्राध्यात्मिक मान्यताश्ो की चमत्कारपूर्ण व्याख्या दी । इससे उन्हे मानवीय मूल्यो के 
तकंसगत एवं हृदयग्राही स्वरूप का प्रत्यक्ष हुआ। बौद्धो का गतिशील दर्शन, मानव-मन के 
भेद श्रौर उसकी क्रिया-प्रतिक्रियाश्रों का विस्तृत विश्लेषण, व्यक्ति के द्वारा सर्व ( समाज ) के 
उद्धार का सकल्प श्रीर बुद्धिवादिता, इसके अतिरिक्त जातिवाद, शास्त्रवाद और देवाधिदेववाद 
आ्रादि का विरोध, ये तत्त्व ऐसे मानवीय एवं सामाजिक हैं, जो पुरानी मान्यताझो को नवीन दृष्टि 
से देखने की शक्ति प्रदान करते हैं। आचायंजी ने इसी प्रस्थान-विन्दु से समस्त भारतीय 
सस्क्ृति का पर्यवेक्षण किया था । भारतीय सस्क्वति के पर्यवेक्षण की यह नवीन शक्ति इन्ही दिनो 
उनमें प्रादुभू त हुई। समाजवाद के श्रध्ययन से तो उसपर एक नई चमक शा गई। 

झ्राचायंजी का जीवन बौद्धों की न॑तिक दृष्टि से बडा ही प्रभावित था । आय॑ शान्तिदेव 
के 'बोधिचर्यावतार' के हृदयग्राही पद्य उन्हें बडे ही प्रिय थे । प्राय अपने मित्नो को इसके पद्य 
सुनाया करते थे और पढने के लिए प्रेरित करते थे । काल का व्यग्य कि जो ग्रन्थ उनके पूरे 
जीवन मे प्रिय था, उसे जब पेरुन्दुराई के विश्वाम-काल में पढने के लिए श्रपने मित्र श्री 
श्रीप्रकाशजी के द्वारा मद्रास-विश्वविद्यालय-पुस्तकालय से उन्होने मंगाया, तब उसकी एक 
पक्ति भी पढ़ने के पहले ही इस लोक से चले गये । 

जो पद्य उनको बहुत प्रिय थे, उनमें शान्तिदेव के वे पद्य थे, जिनका साराश है कि 'जब 
समस्त लोक दुःख से आत्तें और दीन है, तब में ही इस रसह्ीन मोक्ष को प्राप्त कर क्या 


( शरं४े ) 


करूँगा ।' प्राणियों के सैकडो दु'खो को स्वयं भोग करके उनके दु खो को हरण करने की कामना 
करनेवाले और उसे ही भ्रपना सुख-सोख्य समझानवाले को वोधिचित्त का परित्याग कभी 
नही करना चाहिए ।” “वोधिचित्त' चिच् का वह सकलप है, जिससे ससार के समस्त आात्तें 
प्राणियों का उद्धार होगा। 'कण्टकारटि से रक्षा करने के लिए पृथ्वी को चर्म से आच्छादित करना 
उचित है, परन्तु यह सम्भव नही है, क्योकि इतना चर्म कहाँ मिलेगा, यदि मिले भी, तो 
आच्छादन असम्भव है, किन्तु उपाय के द्वारा कण्टकादि से रक्षा हो सकती है, क्योंकि जूते के 
चमडे से सव भूमि श्राच्छादित हो जाती है । इसी प्रकार, व्यक्ति अनन्त वाह्य भावों का निवारण 
एक चित्त के निवारण से कर सकता है। शील का 'करुणा' में विकास, कुशल वृद्धि का (प्रज्ञा 
में विकास श्र इन दोनो के अभेद से व्यक्तित्व का निर्माण, वौद्धो की इस जीवन-दष्टि से 
आचार्यजी बहुत ही प्रभावित थे । व्यक्तित्व की घून्यता श्रौर समाज की सत्ता का वौद्ध सिद्धान्त 
भी उनके चिन्तन का विषय सदा वना रहा। 


आचार्यजी कहा करते थे क्रि नैतिकता और आध्यात्मिकता की जो तर्कंसम्मत और 
हुदयग्राही व्याख्या बौद्धों ने की.है, उससे व्यक्ति में अन्ध-परम्परा से विमुक्‍त निरीक्षण की शक्ति 
आ्राती है। आचायंजी की नैतिकता इसी सुदृढ दार्शनिक व्याख्या के आधार पर सुपुष्ट हुई । 
इसी के आलोक में उत्होने प्राच्य, प्रतीच्य विभिन्‍न नैतिक व्याख्याश्रो का पर्यालोचन किया था 
झौर उनके मस्तिष्क में भारतीय सस्क्ृति का एक अ्रपुर्वे चित्न वना था। इस सास्क्ृतिक आधार 
पर समाजवाद के अध्ययन ने श्राचार्य नरेन्द्रदेव को समाजवाद की नैतिक व्याख्या करने के लिए 
बाध्य किया । आाचार्यजी की वह सास्क्ृतिक प्रतिभा भारतीय समाजवाद मे भी प्रतिफलित हुई । 
यही कारण है कि वह समाजवादओ्रौर भारतीय सस्क्ृति दोतो के समान रूप से मूद्धत्य व्याख्या- 
कार हुए। उन्होने मार्क्सवाद से भारतीय सस्कृति या नैतिकता का अश्रविरोध नही, अनिवार्य 
समन्वय स्थापित किया । इसीलिए, इन्हें सर्वोदिय या भूदान की न तिकता साव्सवाद से डिगा नही 
सकी और न सर्वोत्य को जीवन-दर्शन के रूप में स्वीकृति दिला सकी | इन समस्त दाशेनिक एवं 
सास्क्ृतिक अध्ययनों का पर्यवसान एक नई संस्कृति के निर्माण मे है, आचायंजी के “नवसस्कृति- 


संघ' की कल्पना उसका फलितार्य था । 


घोर राजनीतिक अस्तव्यस्तता के वीच श्र रोगो के मार्मिक अहारो के बीच भी उन्हें 
जव-जब समय मिला, वीद्धदर्शत का अपना प्रिय अ्रध्ययन प्रारम्भ कर दिया। वें चाहते 
थे कि हिन्दी में वौद्ध-दर्शन के अध्ययन की अपेक्षित सामग्री शीघ्र-से-शीन्न प्रस्तुत कर 
दें। इसके लिए गवेषणात्मक निवन्धों के अतिरिक्त कुछ प्रामाणिक ग्रन्थों का सक्षिप्त 
की आवश्यक समझते थे । इसी दृष्टि से उन्होने हिन्दी मे वौद्ध-धर्म-दर्शन' 
नाम से यह महत्त्वपूर्ण प्रन्य लिखा। पाँच खण्डों और ३० अध्यायो के इस ग्रन्य में 
स्थविर्वाद की साधना, धर्म श्रौर दर्शन, महायान-घर्मे और दर्शन, महायान की 
उसका साहित्य और साधन, वौद्ध-दर्शन की सामान्य मान्यताएँ, 


उत्पत्ति और विकास, 
प्रतीत्यसमुत्पादवाद, क्षणभंगवाद, प्रनीश्वरवाद, कर्मवाद, निर्वाण, वौद्ध-दर्शन के वभाषिक, 


अनुवाद 
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सौत्रान्तिक, विज्ञानवाद, शून्यवाद का विषय-परिचय और तुलना आदि विषय का विस्तारपूर्वक 
विवेचन है । 


इसके श्रतिरिक्त, आचार्य वसुबन्धु के अभिधर्मकोश' का सक्षेप, आर्य अ्सग के 
भहायानसूत्रालकार' का भाषानुवाद, छ्लेनसाग की “विज्ञप्तिमाततासिद्धि' के आधार पर विस्तृत 
निबन्ध, आचाय॑े नागाजू न की माध्यसिककारिका' और आचाये चन्द्रकीत्ति की 'प्रसन्‍्तपदा वृत्ति! 
का सक्षिप्त अनुवाद इस ग्रन्थ मे समाविष्ट है। इस ग्रन्थ का पॉचवाँ खण्ड बौद्धन्याय पर लिखा 
गया है, जिसमे झाकाश-दिक्‌ श्रौर काल पर एक महत्त्वपृण अ्रध्याय है| दूसरे अ्रध्याय से बोद्ध 
प्रमाणो का श्रौर उसके अवान्तर भेदो का जैसा विवेचनापूर्ण भ्ौर स्पष्ट निर्वेचन किया गया 
है, वह अन्यत्र दुलंभ है। आचायंजी के परममित्र महामहोपाध्याय डॉक्टर गोपीनाय कविराज ने 
अपनी भूमिका मे बौद्धतन्त् पर लिखकर इस ग्रन्थ को बौद्धतन्त्र से भी पूर्ण कर दिया। 
इस प्रकार, यह एकमात्र ग्रन्थ वौद्ध-दर्शन के अध्ययन के लिए समस्त द्वार खोल देता है। 
अँगरेजी या फ्रेंच मे इस विषय की कोई ऐसी पुस्तक नहीं है, जिसमे इतनी सामग्री एकत्र 
उपलब्ध हो । सस्कत के अबतक के प्राप्त ग्रन्थो मे भी इस प्रकार का कोई ग्रन्थ नही, जिससे 
समस्त बौद्ध-धाराओं का परिचय प्राप्त हो । 


श्राचायंजी ने कुछ विशिष्ट बौद्ध-ग्रन्थों का अ्विकल अनुवाद भी किया है। उसमे 
सर्वास्तिवाद का प्रसिद्ध ग्रत्थ वसुबन्धु-रचित “अ्भिधमंकोश' है । यह ग्रन्थ ६०० कारिकाओो 
का है। वसुबन्धु ने ही इत कारिकाओ पर अपना भाष्य लिखा था। यह ग्रन्थ बडे महत्त्व का 
इसलिए हुआ कि भाष्य में वसुबन्धु ने जगह-जगह पर श्रपने पूर्ववर्त्ती विभिन्न आचार्यों का 
मत दे दिया है। बौद्ध-ससार पर इस ग्रन्थ का बडा प्रभाव है। इसके चीनी और तिब्बती 
श्रनुवाद उपलब्ध है, किन्तु मूल सस्क्ृत लुप्त हो गया था । लुईं द ला वली पूर्सें ने चीनी से 
फ्रेंच-अनृवाद किया । अपने अनुवाद मे पूर्से ने घोर परिश्रम करके अपनी टिप्पणियों मे समस्त 
जिपिटक, स्थविखाद तथा श्रन्य बौद्ध-दाशेनिकों का तुलनार्थ उद्धरण दे दिया है। इन 
टिप्पणियों ने 'अभिधर्मकोश' को बौद्ध -दर्शन का और भी बृहत्तर कोश बना दिया है। 
आचायेजी ने १० जिल्दो के इस ग्रन्थ का अविकल अनुवाद किया है। इस ग्रन्थ के अनुवाद 
की सबसे बडी विशेषता बौद्ध-दर्शन के भाषा-सम्बन्धी वातावरण की सुरक्षा है । इस हिन्दी-म्रन्थ 
का अपने मूल सस्क्ृत की ही भाँति अशिथिल वाक्यावलियो मे धाराप्रवाह पाठ किया जा 
सकता है। भाषा के कारण यह बौद्ध-वातावरण से कही भी च्यूत नही हुआ है । इस ग्रन्थ का 
अनुवाद आचार्य नरेन्द्रदेव के बौद्ध-दर्शन के पाण्डित्य का ज्वलन्त प्रमाण है। इस ग्रन्थ के 
अ्रध्ययन के विना बौद्ध-दर्शत का अध्ययन अत्यन्त अपूर्ण रहता है । आचार्यजी ने इसका अनुवाद 
कर बौद्ध-दर्शन के प्रौढ़ श्रध्ययत का द्वार खोल दिया है । महापण्डित श्रीराहुल साकृत्यायन के 
प्रयास से इस ग्रन्थ का मूल सस्कृत-भाग भी उपलब्ध हो गया है। आचायंजी उस मूल से 
इस ग्रन्थ को मिलाकर चीनी-अनुवाद और फ्रेंच-श्रनुवाद की सम्भावित त्ुटियो का निराकरण 
कर लेना चाहते थे श्रौर अभ्रपनी विस्तृत भूमिका मे पू्सें के बाद इस क्षेत्र मे हुए कार्यों 
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का साराश भी दे देना चाहते थे, किन्तु श्रस्वस्थता और काल ने इसे सम्भव नही होने 
दिया | इस ग्रन्थ का श्रंगरेजी-अनुवाद भी आचाय॑जी ने किया है । 


आचार्यजी ने विज्ञानवाद के महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ का हिन्दी-अ्रनुवाद किया है। वसुवन्धु ने 
“िशिका' नामक ग्रन्थ लिखा। छ्ेनसाग ने 'त्िशिका' पर “विज्ञप्तिमात्नतासिद्धि' नामक टीका 
चीनी-भाषा मे लिखी है । पूसें ने इस ग्रत्थ का फ्रेंच मे अ्रनुवाद प्रकाशित किया था। इस बडे 
ग्रन्थ का महत्त्व इसमें है कि त्िशिका के पृववर्ती दस टीकाकारों का मत दिया गया है | इस एक 
ग्रन्थ के अध्ययन से ही समस्त आचार्यों के मतो का कथितार्थ ज्ञात हो जाता है। 
आचायेजी ने इसका हिन्दी-अनुवाद करके विज्ञानवाद के अ्रध्ययन का मार्ग प्रशस्त कर दिया 
है। इसके झतिरिक्त, पालिग्रन्थ अ्भिधम्मत्थसगहो' का भी अनुवाद किया था। उन्होने क्षेमेन्द्र 
के प्राकुत-व्याकरण का भी अनुवाद किया और उसपर अपनी खोजपूर्ण टिप्पणी भी 
लिखी । पालि-व्याकरण के ज्ञान के लिए भी एक सुन्दर नोट तैयार किया था, किन्तु उनके ये 
दोनो कार्य कुछ दिन पहले ही लापता हो गये थे। 


आचायेजी की यह प्रवल अभिलाषा थी कि वौद्ध-दर्शन की फ्रेंच-कृतियों का श्रनुवाद 
करके वौद्ध-दर्गन के अध्ययन का मार्ग प्रशस्त कर दिया जाय । उनके निधन से राजनीति के 
क्षेत्र मे चाहे जितनी बडी क्षत्ति हुई हो, किन्तु वौद्ध-दशेत के विषय की निश्चय ही अ्रपूरणीय 
क्षति हुई है। देश-विदेश मे पालि और वौद्ध-दर्शन के सम्बन्ध मे शिक्षा-सस्थाओ या विद्वानों 
द्वारा जो-जो कार्य होते थे, उत सबसे वे सदा परिचित रहते थे। बौद्ध-त्याय का भ्रध्ययन 
उन्होंने नहीं किया था। “वौद्ध-धर्म-दर्शन| नामक अपने ग्रन्थ में न्याय का बा न देने 
से अ्पूर्णता झा रही थी । इधर वर्षों से लगातार रोगाकान्त थे, फिर भी उन्होने वौद्ध-न्याय के 
मल ग्रत्थों को और श्वेरवात्स्की के 'बुद्धिस्ट लॉजिक' तथा श्रतेक फ्रेंच-भ्रच्थों का धोर अव्वल 
कर उस अध्याय को लिखकर भ्रन्थ पूर्ण किया । वौद्ध-न्याय के इस श्रध्याय ने भ्राचार्यजी पर 
श्रवश्य ही निर्मम प्रहार किया । जब-जव इस कार्य मे उन्होने अ्रपने हक लगाया, तब-तव रोगों 
के बडे-बडे श्राक्मण हुए । मृत्युशय्या पर लेटे-लेटे ही उन्होने 'बौद्ध-दर्शन' के एक हजार पारि- 
भाषिक शब्दो के कोश के निर्माण का कार्य भी प्रारम्भ किया था । पेरुन्दुराई के विश्रामकाल 
मे उन्होने चार सौ शब्दों का व्याख्यात्मक कोश लिखा । मृत्यु ने इस महत्त्वपूर्ण सकल्प को पूरा 
नही होने दिया । हि 
जो कुछ हो, श्राचायंजी ने अपने ग्रन्थों एव निवन्धों से वौद्ध-दर्शन के श्रध्ययन का मार्ग 


बहुत कुछ प्रशस्त कर दिया है। इस क्षेत्र के विद्वान्‌ उनके सदा 42048 


जगन्नाथ उपाध्याय 
जगतगंज, काशी 


मेरे ५ 
मेरे संस्मरण 
[ श्राचायंजी के जीवन का सक्षिप्त विवरण, उन्ही के शब्दों मे लिखा हुआ ] 


मेरा जन्म सवत्‌ १९४६ मे कात्तिक शुक्ल-अष्टमी को सीतापुर में हुआ था । हमलोगो 
का पैतृक घर फैजाबाद मे है, किन्तु उस समय मेरे पिता श्रीबलदेवप्रसादर्जी सीतापुर मे 
वकालत करते थे। हमारे खानदान मे सबसे पहले अग्रेजी-शिक्षा प्राप्त करनेवाले व्यक्ति मेरे 
दादा के छोटे भाई थे । अवध मे अग्रेजी-हुकूमत सन १८५६ ई० मे कायम हुई । इस कारण 
श्रवध मे अग्रेजी-शिक्षा का आरम्भ देर से हुआ । मेरे बाबा का नाम बाबू सोहनलाल था। वे 
पुराने कैनिंग कॉलेज में ग्ध्यापक का कार्य करते थे। उन्होने मेरे पिता श्रौर ताऊ को 
अग्रेजी की शिक्षा दी । पिताजी ने कनिग कॉलेज से एफ्‌० ए० कर वकालत की परीक्षा पास 
की थी। श्राँखो की बीमारी के कारण वे बी० ए० नही कर सके । मेरे बाबा उनको कानून 
की पुस्तकें सुनाया करते थे और सुन-सुनकर ही उन्होने परीक्षा की तयारी की थी। वकालत 
पास करने पर वे सीतापुर मे बाबा के शिष्य मु शी म्रलीधरजी के साथ वकालत करने लगे। 
दोनो सगे भाई की तरह रहते थे । दोनो की आमदनी और खर्च एक ही जगह से होते थे । 
मु शीजी के कोई सनन्‍्तान न थी। वे अपने भतीजे और बडे भाई को पुत्र के समान मानते थे । 
भेरे जन्म के लगभग दो वर्ष बाद मेरे दादा की मृत्य हो जाने के कारण पिताजी को सीतापुर 

छोडिना पडा श्र वे फेजाबाद मे वकालत करने लगे । ष् 


जब वे सीतापुर मे थे, तभी उनकी धार्मिक प्रवृत्ति शुरूहों गई थी । किसी सनन्‍्यासी 
के प्रभाव मे आने से ऐसा हुआ था। वे बडे दानशील और सात्त्विकवृत्ति के थे । वेदान्त 
में उतकी बडी अभिरुचि थी और इस शास्त्र का उनको श्रच्छा ज्ञान था। वे सन्यासियो का 
सत्सग सदा किया करते थे । जिस समय उन्होने शिक्षा प्राप्त की थी, उस समय फारसी का 
प्रचलन था । किन्तु, अपनी सस्क्ृति और धरम का ज्ञान प्राप्त करने के लिए उन्होने सस्क्ृत का 
अभ्यास किया था। वे एक नामी वकील थे, किन्तु वकालत के अतिरिक्त भी उनकी अनेक 
दिलचस्पियाँ थी । बालको के लिए उन्होने भ्रग्नेजी, हिन्दी और फारसी मे पाठ्य-पुस्तकें लिखी 
थी। इनके अतिरिक्त उन्होने कई सग्रह-ग्रन्थ भी प्रकाशित किये थे। अग्रेजी की प्राइमर तो 
उन्होने मेरे बडे भाई को पढाने के लिए लिखी थी। मेरा विद्यारम्भ इन्ही पुस्तको से हुआ था । 
उनको मकान बनाने और बाग लगाने का बडा शौक था । हमारे घरपर एक छोटा-सा पुस्तकालय 
भीथा। जब में बड़ा हुआ, तो गर्मी की छुट्टियों मे इनकी देखभाल भी किया करता था । में 
ऊपर कह चुका हूँ कि मेरे पिताजी घामिक थे । और, इस नाते सनातन धर्म के उपदेशक, 
सनन्‍्यासी शौर पण्डित मेरे घर पर प्राय. आया करते थे, किन्तु पिताजी काग्नरेस और सोशल 
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कान्फरेन्स के कामो मे थोडी बहुत दिलचस्पी लेते थे । मेरे प्रथम गुरु थे पण्डित कालीदीन 
अवस्थी । वे हम भाई-वहनो को हिन्दी, गणित और भूगोल पढाया करते थे । पिताजी मझसे 
विशेष रूप से स्नेह करते थे। वे भी मुझे नित्य आध धण्टा पढाया करते थे । मैं उनके साथ 
प्राय कचहरी जाया करता था। मुझे याद है कि वे मुझे अपने साथ एक बार दिल्‍ली ले गये 
थे। वहाँ भारत धर्ममहामण्डल का श्रधिवेशन हुआ था । उस श्रवसर पर पण्डित दीनदयाल 
शर्मा का भाषण सुनने को मिला था। उस समय उसके मूल्य को अ्रॉकने की मुझमे वृद्धि न 


थी। केवल इतना याद हैं कि शर्माजी की उस समय बडी प्रसिद्ध थी। 


मेने घर पर तुलसीकृत रामायण और समग्र हिन्दी-महाभारत पढा | इनके अ्रतिरिकत 

बंतालपच्चीसी, सिहासनवत्तीसी, सूरसागर आदि पुस्तके भी पढ़ी । उस समय चन्द्रकान्ता की 
५ ०५ ब्> तब मकर 

बड़ी शोहरत थी । मेने इस उपन्यास को १६ बार पढा होगा । चन्द्रकान्ता-सन्तति को, जो 


ए४ फ्रेम मई हक बार का या। न सतत भाग में हैं, एक बार पढा था। ने मंलेग, क्तिनें लोगों ने चन्द्रकास्ता पढने के लिए 
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नदी सीखी होगी । उस समय कदाचित्‌ इन्ही पुस्तकों का पठन-पाठन हुआ करता थो। 


१० वर्ष की उम्र में मेरा यज्ञोपवीत-सस्कार हुआ ) पिता के साथ नित्य में सन्ध्या-वस्दन और 
भगवदुगीता का पाठ करता था । एक महाराष्ट्री ब्राह्मण मुझको सस्वर वेदपाठ सिखाते थे श्रौर 
मुझको एक समय रुद्री श्रौर सम्पूर्ण गीता कण्ठस्थ थी । मेने अमरकोश भौर लघुकौमूदी भी 
पढी थी । जब में १० वर्ष का था, अर्थात्‌ सन्‌ १८६६ ई० मे लखनऊ में काग्रेस का अ्रधिवेशन 
हुआ था । पिताजी डेलीगेट थे। मैं भी उनके साथ गया था । उस समय डेलीगेट का “बेज' 
होता था कपडे का फूल | मैंने भी दरजी से वसा ही एक फूल वनवा लिया और उसको लगा- 
कर अपने चचाजाद भाई के साथ “विजिटर्स गलरी” मे जा वैठा । उस जमाने मे प्राय भाषण 
अ्ग्रेजी मे ही होते थे और यदि हिन्दी मे होते, तब भी कुछ ज्यादा न समझ सकता ऐसी अवस्था 
में सिवा शोरगुल मचाने के में कर ही क्या सकता था। दर्शको ने तग श्राकर मुझे डाँटा 
झौर पण्डाल से भागकर में वाहर चला श्राया । उस समय मे काग्रेस के महत्त्व को क्या समझ 
सकता था। किन्तु, इतना में जान सका कि लोकमान्य तिलक, श्रीरमेशचन्द्र दत्त श्रौर जस्टिस 
रानाडे देश के बडे नेताओं में से हैं। इनका दर्शन मेने प्रथम वार वहीं किया। रॉनॉर्ड 
महाशय की तो सन्‌ १६०१ ई० मे मृत्यु हो गई | दत्त महाशय का दर्शन दोबारा सनू १६०६ ई० 
मे कलकत्ता-कांग्रेस के अवसर पर हुआ । 


में सन १६०२ ई० मे स्कूल मे भरती हुआ । सन्‌ १६०४ या १६०४५ ई० मे मैने थोडी 
बंगला सीखी और मेरे श्रध्यापक मुझको कृत्तिवास की रामायण सुनाया करते थे । पिताजी 
का मेरे जीवन पर वडा गहरा असर पडा । उनकी सदा शिक्षा थी कि नौकरो के साथ अ्रच्छा 
व्यवहार किया करो, उनको गाली-गलौज न दो। मैने इस शिक्षा का सदा पालन किया । 
विद्यार्थियोर्मे सिगरेट पीने की बुरी प्रथा उस समय भी थी । एक वार मुझे याद हैं कि श्रयोध्या में 
कोई मेला था। मेने शौकिया सिगरेट की डिविया खरीदी । सिगरेट जलाकर जो पहला कणश 
खीचा, तो सिर घूमते लगा । इलायची-पान खाने पर तबीयत सेंभली। मुझे श्राश्चयं हुआ कि 


( *६ ) 


लोग क्यो सिगरेट पीते हैं। मने उस दिन से श्राजतक सिगरेट नही छुम्मा । हाँ, श्वास के 
कष्ट को कम करने के लिए कभी-कभी स्ट्रेमोनियम के सिगरेट पीने पड़े है। मेरे पिता सदा 
आदेश दिया करते थे कि कभी झूठ न बोलना चाहिए। मुझे इस सम्बन्ध मे एक घटना याद 
आती है ) में बहुत छोटा था । कोई सज्जन मेरे मामू को पूछते हुए श्राये । में घर के श्रन्दर 
गया । मामू से कहा कि आपको कोई बाहर बुला रहा है। उन्होने कहा कि जाकर कह दो 
कि घर मे नही हैं। मेने उनसे यह सन्देश ज्यो-का-त्यो कह दिया । मेरे मामू बहुत नाराज 
हुए । में श्रपती सिधाई मे यह भी न समझ सका कि मेने कोई अनुचित काम किया है। इससे 
कोई यह नतीजा न निकाले कि मे बडा सत्यवादी हूँ। किन्तु, इतना सच है कि मैं झूठ कम 
बोलता हूँ । ऐसा जब कभी होता है, तो लज्जित होता हूँ और बहुत देर तक सन्‍्ताप बना रहता 
है । पिताजी की शिक्षा चतावनी का काम करती है। में ऊपर कह चुका हूँ कि मेरे यहाँ अवसर 
साधु-सन्‍्यासी और उपदेशक झ्ाया करते थे। मेरे पिता के एक स्नेही थे। उनका नाम था 
पृण्डित माधवप्रसाद मिश्र । वे महीनो हमारे घर पर रहा करते थे। वे बंगला-भाषा अच्छी 
तरह जानते ये। उन्हीने देशेर कथा” का हिन्दी में प्रनुवोद किया था । यह पुस्तक जब्त कर 
अर 

सुम्पर्क मे श्राया । मेरा घर का नाम अविनाशीलाल' था । पृ अविनाशीलाल' था । पुराने परिचित आज भी इसी नाोमे 

से पुकारते हैं । मिश्रजी पर बंगला-भाषा का अच्छा प्रभाव पडा था। उन्होने हम सब भाइयों 

के नाम बदले दिये । उन्होने ही मेरा नाम “नरेन्द्रदेव” रखा । सनातन धर्म पर प्राय व्याख्यान 
मेरे घर पर हुआ करते थे । सन्‌ १९०६ ई० मे जब में एण्ट्रेंस मे पढ़ता था, स्वामी रामतीर्थ का 

फेजाबाद श्राना हुआ और वे हमारे अतिथि हुए। उस समय वे केवल दूध पर रहते थे। शहर 

मे उनका एक व्याख्यान ब्रह्मचर्य पर हुआ था और दूसरों व्याख्यान वेदान्त पर मेरे घर पर 

हुआ था। उनके चेहरे पर बडा तेज था। उनके व्यक्तित्व का मुझपर बड़ा प्रभाव पडा और 

बाद को मेने उनके ग्रन्थो का श्रध्ययनत किया। वे हिमालय की यात्रा करने जा रहे थे। 

मिश्रजी ने उनसे कहा कि सन्‍्यासी को किसी सामग्री की क्या आवश्यकता, इतना कहना 

था कि वे अभ्रपता सारा सामाव छोड़कर चले गये और पहाड़ से उनकी चिट्ठी श्राई कि 

“राम खुश है । 


हमारे स्कूल मे एक बडे योग्य शिक्षक थे। उनका नाम था--श्रीदत्तात्रेय भीकाजी 
रानाडे । उनका मुझपर बडा प्रभाव पड़ा। उनके पढाने का ढंग निराला था । उस समय 
में ८वी कक्षा मे था। किन्तु, अंग्रेजी-व्याकरण मे हमारे दर्ज के विद्यार्थी १०वी कक्षा के 
विद्यार्थियो के कान काटते थे । में श्रपनी कक्षा मे सर्वप्रथम हुआ करता था । मेरे गुरुजन 
भी मुझसे प्रसन्न रहा करते थे । किन्तु, सस्क्ृत के पण्डित महाशय अकारण मुझसे और 
मेरे सहपाठियो से नाराज हो गये और उन्होने वापिक परीक्षा मे हम लोगो को फेल करने का 
इरादा कर लिया। हम लोग बडे परेशान हुए । उस समय मेरी कक्षा के अ्रध्यापक मास्टर 
राधेरमणलाल स्कूल-लाइब्रेरियन थे । इनका भी हम लोगो पर बहुत श्रच्छा प्रभाव पडा 
था । अपने जीवन मे एक वार यह विरक्‍त हो गये थे । इनके घर पर हमलोग प्रायः जाया 
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करते थे । यह अपने विद्यार्थियों को बहुत मानते थे | लाइब्रेरी की कुंजी मेरे सुपुर्दे थी 
और में ही पुस्तकें निकालकर दिया करता था। मुझे याद आया कि पण्डितजी दो वर्ष 
के कैलेण्डर अपने नाम ले गये हैं। खयाल आया, कही इन्ही वर्षों के एण्ट्रेंस के प्रश्नपत्र 
से प्रश्न न पूझ वैठें। मेने भ्रपने सहपाठियो के साथ बैठकर उन प्रश्नपत्नों को हल किया । 
देखागया कि उन्ही प्रश्नपत्नों से सव प्रश्न पूछे गये हैं । परीक्षा-भवन में पण्डितजी ने मुझसे 
पूछा कि कहो कैसा कर रहे हो ? मेने उत्तेजित होकर कहा कि जीवन में ऐसा श्रच्छा परचा 
कभी नही किया । उन्होने कोर्स के बाहर के भी प्रश्न पूछे थे। मुझे विवश होकर ५० मे से 
४६ अक देने पडे और कोई भी विद्यार्यी फेल नही हुआ । यदि में लाइब्रेरियन महाशय का 
सहायक न होता, तो श्रवश्य फेल हो गया होता । 


सन्‌ १६०५ ई० में पिताजी के साथ में बनारस-काग्रेस मे गया। पिताजी के सम्पर्क मे 
ग्रानें से मझे भारतीय सस्क्ृति से प्रेम हो गया था । यह मौखिक प्रेम था । उसका ज्ञान तो 
कुछ था नही, किन्तु, इसी कारण आगे चलकर मेने एम्‌० ए० मे संस्कृत ली । सन्‌ १६०४ ई० में 
पुज्य मालवीयजी फैजावाद श्राये थे । भारत घर्ममहामण्डल से सम्बन्ध होने के नाते वह मेरे 
पिताजी से मिलने घर पर श्राये । गीता के एकाध श्रध्याय सुने। वे मेरे शुद्ध उच्चारण से 
बहुत प्रसन्न हुए और कहा कि एण्ट्रेंस पास कर प्रयाग श्राना शौर मेरे हिन्दू बोडिंग हाउस मे 
रहना । पूज्य मालवीयजी के दर्शन प्रथम वार हुए थे । उनका सौम्य चेहरा और मधघर भाषण 
अपना प्रभाव डालें विना रहता नहीं था। यद्यपि मेने सेण्ट्रल हिन्दू-कॉलेज मे नाम लिखाने 
का विचार किया था, किन्तु साथियो के कारण उस विचार को छोडना पडा | एण्ट्रेंस पास कर 
0८222 अल 80 इलाहाबाद पढने गया भश्रीर डिंग हाउस में रहने लगा। मेरे ३-४ सहपाठी 

एक बडे कमरे मे रखा गया । छात्रावास मे रहने का यह पहला श्रवसर था । 


वग-भग के कारण काग्रेस मे एक नये दल का जन्म हुआ था, जिसके नेता लोकमान्य 
तिलक, श्रीविपिनचन्द्र पाल आदि थे। उस समय तक मेरे कोई खास राजनीतिक विचार न 
थे, किन्तु कांग्रेस के प्रति आदर और श्रद्धा का भाव था। में सन्‌ १६०५ ई० मे दर्शक के रूप 
में काग्नेस मे शरीक हुआ था | प्रिस ब्रॉव वेल्स भारत श्रानेवाले थे श्रौर उनका स्वागत करने 
के लिए एक प्रस्ताव ग्रोखले ने कांग्रेस के सम्मुख रखा था । तिलक में उसका घोर विरोध 
किया | श्रन्त में, दबाव में उसे वापिस ले लिया, किन्तु उस समय पण्डाल से बाहर चले 
झ्राये । विरोध की यह पहली ध्वनि सुनाई पडी । सन्‌ १९०६ ई० मे कलकत्ते मे काग्रेस का 
अधिवेशन हुआ । प्रयाग झाने पर विचार तेजी से बदलने लगे । हिन्दू वोडिय 
हाउस उम्र विचारों का केन्द्र था | पण्डित सुन्दरलालजी उस समय विद्यार्थियों के भ्रगुवा थे। 
अपने राजनीतिक विचारो के कारण वे विश्वविद्यालय से निकाले गये । उस समय वोडिंग 
“हाउस में रात-दित राजनीतिक चर्चा हुआ करती थी। में वहुत जल्दी गरम दल के विचार 
का हो गया। हमें से कुछ लोग कलकत्ते के प्रधिवेशन मे शरीक हुए । रिपन कॉलेज मे 
हमलोग ठहराये गये । नरम-गरम दल का संघर्ष चल रहा था श्रौर यदि श्रीदादाभाई 
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नौरोजी सभापति न होते, तो वही दो टुकडे हो गये होते । उनके कारण यह सकट ठला। 
इस नवीन दल के कार्यत्रम के प्रधान श्रंग थे स्वदेशी-विदेशी माल का बहिष्कार श्रौर राष्ट्रीय 
शिक्षा । काग्रेस का लक्ष्य बदलने की भी बातचीत थी । दादाभाई नौरोजी ने अपने भाषण 
में 'स्वराज्य' शब्द का प्रयोग किया और इस शब्द को लेकर दोनो दलो में विवाद खडा 
हो गया। यद्यपि पुराने नेता बहिष्कार के विरुद्ध थे। उनका कहना था कि इससे विद्वेष 
झौर धर्मों का भेद-भाव फैलता है, तथापि बगाल के लिए उनको भी इसे स्वीकार करना पडा । 


जापान की विजय से एशिया में जन-जागृति का आरम्भ हुआ। एशियावासियो ने 
अपने खोये हुए श्रात्मविश्वास को फिर से पाया और भ्रग्नेजो की ईमानदारी पर जो बालोचित 
विश्वास था, वह उठने लगा। इस पीढी का अश्रग्रेजी-शिक्षितवर्ग समझता था कि श्रग्नेज हमारे 
कल्याण के लिए भारत श्राया है और जब हमको शासन के कारये में दक्ष बना देगा, 
तब वह स्वेच्छा से राज्य सॉपकर चला जायगा । विना इस विश्वास को दूर किये राजनीति 
में प्रगति आ नही सकती थी। लोकमान्य ने यही काम किया । इस नये दल की स्थापना 
की घोषणा कलकत्ते में की गई। इसकी ओर से कलकत्ते मे दो सभाएँ हुईं । एक सभा 
बडाबाजार मे हुई थी। उसमें भी मैं मौजूद था। इस सभा की विशेषता यह थी कि इसमे 
सब भाषण हिन्दी में हुए थे। श्रीविपिनचन्द्रगाल श्रौर लोकमान्य तिलक भी हिन्दी में बोले 
थे। श्रीपाल को हिन्दी बोलने मे कोई विशेष कठिनाई नही प्रतीत हुईं, किन्तु लोकमान्य की 
हिन्दी टूटी-फूटी थी। बडाबाजार में उत्तर भारत के लोग अश्रधिकतर रहते हैं। उन्ही की 
सुविधा के लिए हिन्दी मे ही भाषण कराये गये थे। बगाल मे इस नये दल का श्रच्छा प्रभाव 
था । कलकत्ते की काग्रेस के बाद सयुकतप्रान्त को सर करने के लिए दोनो दलो में होड 
लग गई । प्रयाग मे दोनों दलो के बडे नेता आये और उनके व्याख्यानों को सुनने का मुझे 
अ्रवसर मिला । सबसे पहले लोकमान्य श्राये। उनके स्वागत के लिए हम लोग स्टेशन पर 
गये। उनकी सभा का आयोजन थोडे-से विद्याथियो ने किया था। शहर के नेताओं मे से 
कोई उनके स्वागत के लिए नहीं गया। उन्तकी सवारी के लिए एक सज्जन घोडागाडी लाये 
थे। हम लोगो ने घोडा खोलकर स्वय गाडी खीचने का आग्रह किया, किन्तु उन्होने स्वीकार 
नही किया। लोकमान्य के शब्द थे--इस उत्साह को किसी झौर श्रच्छे काम के लिए सुरक्षित 
रखिए।” एक वकील साहब के श्रह्मते मे उनका व्याख्यान हुआ था । वकील साहव इलाहाबाद 
से बाहर गये हुए थे। उनकी पत्नी ने इजाजत दे दी थी। हम लोगो ने दरी बिछाई । एक 
विद्यार्थी ने 'वन्दे मातरम्‌” गाना गाया भ्रौर अग्रेजी मे भाषण शुरू हुआ। लोकमान्य तके 
और युक्ति से काम लेते थे। उनके भाषण में हास्य-रस का भी पुट रहता था । किन्तु, वह 
भावुकता से बहुत दूर थे। उन्होने कहा कि श्रग्नेजी मसल है कि ईइवर उसी की सहायता 
करता है, जो अपनी सहायता करता है । तो क्या तुम समझते हो कि अ्रग्रेज ईश्वर से भी बडा 
है? इसके कुछ दिनो बाद श्रीगोखले श्राये भौर उनके कई व्याख्यान कायस्थ पाठशाला मे 
हुए । एक व्याख्यात मे उन्होने कहा कि श्रावश्यकता पडने पर हम और टैक्स देना भी बन्द 


पी , 


कर सकते हैं। इसके वाद श्रीविपिनचन्द्र पाल आये और उनके ४ श्रोजस्वरी व्याख्यान हुए । 
इस तरह समय-समय पर किसी-न-किसी दल के नेता प्रयाग ञ्राते रहते थे। लाला लाजपतराय 
ग्रर हैदर रजा भी आय । नरम दल के नेतागओ्रो में केवल श्रीगोखले का कुछ प्रभाव हम विद्या- 
थियो पर पडा। हंमलोगो ने स्वदेशी का ब्रत लिया श्रोर गरम दल के अ्रखवार मेंगाने 
लगे । कलकत्ते से दंनिक 'बन्दे मातरम्‌” श्राता था, जिसे हम बड़े च्राव से पढा करते थे। 
इसके लेख बड़े प्रभावशाली होते थे। श्रीश्ररविन्द घोष इसमे प्राय लिखा करते थे। उनके 
लेखों ने मुझे विशेष रूप से प्रभावित किया । शायद ही उनका कोई लेख होगा, जो मेने न 
पढ़ा हो श्रीर जिसे दूसरों को न पढाया हो । पाण्डिचेरी जाने के वाद भी उनका प्रभाव कायम 
रहा और में श्रार्य/ का वर्षों ग्राहक रहा । वहुत दिनो तक यह झ्राशा थी कि वह साधना पूर्ण 
करके बगाल लौटेंगे श्रीर राजनीति मे पुन* प्रवेश करेंगे । सन्‌ १९२१ ६० में उनसे ऐसी प्रार्थना 
भी की गई थी, किन्तु उन्होने अपने भाई वीरेन्द्र को लिखा कि सन्‌ १६०८ ६० के अरविन्द को 
बंगाल चाहता है, किन्तु में सन्‌ १६०८ ई० का अरविन्द नही रहा । यदि मेरे ढग के ६९ भी कभी 
त॑यार हो जायें, तो में श्रा सकता हुँ। बहुत दिनो तक मुझे यह श्राशा बनी रही, किन्तु श्रन्त 
मेजब में निराश हो गया, तो उधर से मुह मोड लिया । उनके विचारो में श्रोज के साथ-साथ 
सचाई थी। प्राचीन सस्कृति के भक्त होने के कारण भी उनके लेख मुझे विशेष रूप से पसन्द 
आ्रातिे थे। उनका जीवन वडा सादा था। जिन्होंने श्रपनी पत्नी को लिखे उनके पन्न पढें हैं, 
वे इसको जानते हैं। उनके सादे जीवन ने मुझको बहुत प्रभावित किया । उस समय लाला 
हरदयाल श्रपनी छात्रवृत्ति छोडकर विलायत से लौट आये थे । उन्होने सरकारी विद्यालयों 
मे दी जानेवाली शिक्षा-प्रणाली का विरोध किया था और हमारी शिक्षा-समस्या' पर १४ लेख 
पजावी में लिखे । उनके प्रभाव मे आकर पजाब के कुछ विद्यार्थियों ने पढ़ना छोड दिया था। 

उनके पढाने का भार उन्होने स्वरय लिग्रा था। ऐसे विद्यार्थियों की सख्या बहुत थोडी थी । 
हरदयालजी बडें प्रतिभाशाली थे और उनका विचार था कि कोई वडा काम बिना कठोर 
साधना के नही होता । एडविन आ्ारनोल्‍्ड की 'लाइट श्राफ एशिया” को पढकर वह विलकुल 
बदल गये थे। विलायत में श्रीश्यामजी क्ृष्ण वर्मा का उनपर प्रभाव पडा था। उन्होने 
विद्यार्थियों के लिए दो पाठ्यक्रम तैयार किये थे। इन सूचियों की पुस्तकों को पढना मेने 

ग्रारम्भ किया | उम्र विचार के विद्यार्थी उस समय रूम-जापान-युद्ध, गरीवाल्डी और मैजनी 
पर पुस्तकें और रूस के आ्रातकवादियो के उपन्यास पढा करते थे । सन्‌ १६०७ ई० मे प्रयाग से 

रामानन्द बावू का “मॉडरन रिव्यू भी निकलने लगा। इसका वडा आदर था । उस समय हम 

लोग प्रत्येक वगाली नवयुवक को ऋ्रान्तिकारी समझते थे । बेंगला-साहित्य मे इस कारण और 

भी रुचि उत्पन्न हों गई । मेने रमेशचन्द्रदत्त और वकिम के उपन्यास पढें और बँगला-साहित्य 

थोडा बहुत समझने लगा। स्वदेशी के ब्रत मे हम पूरे उतरे। उस समय हम कोई भी विदेशी 

वस्तु नही खरीदते थे। माघ मेला के अवसर पर हम स्वदेशी पर व्याख्यान भी दिया करते 

थे। उस समय म्योर कॉलेज के प्रिंसिपल केनिग्स साहव थे। वह कट्टर एग्लो-इण्डियन थे । 

हमारे छात्रावास मे एक विद्यार्थी के कमरे मे खुदीराम बसु की तसवीर थी। किसी ने प्रिंसिपल 
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को इसकी सूचना दे दी। एक दिन शाम को वह आये और सीधे मेरे मित्र के कमरे मे गये । 
मेरे मित्र कॉलेज से निकाल दिये गये, किन्तु श्रीमती एनी बेसेण्ट ने उनको हिन्दू-कॉलेज में 
भरती कर लिया। 


धीरे-धीरे हममे से कुछ का ऋन्तिकारियों से सम्बन्ध होने लगा । उस समय कुछ 
ऋान्तिकारियो का विचार था कि आइ ० सी० एस्‌० में शामिल होना चाहिए, ताकि क्रान्ति के 
समय हम जिले का शासन सभाल सके । इस विचार से मेरे ४ साथी इंगलेण्ड गये । में भी 
सन्‌ १९११ ई० मे जाना चाहता था, किन्तु माताजी की श्राज्ञा न मिलने के कारण न जा सका । 
इधर सन्‌ १६०७ ई० मे सूरत मे फूट पड चुकी थी और काग्रेस के गरम दल के लोग निकल 
आये थे । कन्वेंन्‍्शन बुलाकर काग्रेस का विधान वदला गया। इसे गरम दल के लोग कन्वर्शन 
काग्रेस कहते थे । गवर्नभेण्ट ने इस फूट से लाभ उठाकर गरम दल को छिल्न-भिन्न कर दिया । 
कई नेता जेल मे डाल दिये गये । कुछ समय को प्रतिकूल देख भारत से बाहर चले गये और 
लन्दन, पेरिस, जिनेवा और वलिन मे क्रान्ति के केन्द्र बनाने लगे और वहाँ से ही साहित्य 
प्रकाशित होता था ! मेरे जो साथी विलायत पढने गये थे, वह इस साहित्य को मेरे पास भेजा 
करते थे । श्रीसावरकर की वार आँव इण्डियन इण्डिपेण्डेन्स' की एक प्रति भी मेरे पास 
आझाई थी । और, मुझे बराबर हरदयाल का “वद्ले-सात्रम्‌', वलिन का 'तलवार” और पेरिस 
का इण्डियन सोशलाजिस्ट' मिला करता था। मेरे दोस्तो मे से एक सन्‌ १९०८ई० की लडाई 
मे जेल मे बन्द कर दिये गये थे तथा अन्य दोस्त केवल बैरिस्टर होकर लौट आये । मैने सन्‌ 
१६०८ ई० के बाद से काग्रेस के अधिवेशनो मे जाना छोड दिया, क्योकि हमलोग गरम दल 
के साथ थे। यहाँतक कि जब काग्रेस का अधिवेशन प्रय।ग मे हआ, तब भी हम उसमे नही 
गये । सन्‌ १९१६ ई० मे जब काग्रेस मे दोनों दलो का मेल हुआ, तब हम फिर काग्रेस में 
आ गये । 


बी० ए० पास करने के वाद मेरे सामने यह प्र शत आया कि म॑ क्‍या करूँ । में कानून 
पढ़ना नही चाहता था, में प्राचीन इतिहास मे गवेषणा करना चाहता था। म्योर कॉलेज मे 
भी अच्छे-प्रच्छे अध्यापको के सम्पर्क मे आया । डॉक्टर गगानाथ झा की मुझपर बड़ी कृपा 
थी । बी० ए० मे प्रोफेसर ब्राउन से इतिहास पढा । भारत के मध्ययुग का इतिहास वह बहुत 
अच्छा जानते थे । पढाते भी अ्रच्छा थे । उन्ही के कारण मेने इतिहास का विषय लिया। वी० ए० 
पास कर में पुरातत्त्व पढने काशी चला गया । वहाँ डॉक्टर वेनिस और नारमन ऐसे सुयोग्य 
अध्यापक मिले। क्वींस कॉलेज से जो अग्रेज-अ्रध्यापक आते थे, वह सस्क्ृत सीखने का प्रयत्न 
करते थे । डॉक्टर वेनिस ऐसा पढानेवाला कम होगा । नारमन साहब के प्रति भी मेरी बड़ी 
श्रद्धा थी। जब में क्बीस कॉलेज में था, तब वहाँ श्रीशचीन्द्रनाथ सान्‍्याल से परिचय हुआ । 
विदेश से भ्रानेवाला साहित्य वह मुझसे ले जाया करते थे । उनके द्वारा मुझे ऋन्तिकारियो के 
समाचार मिलते रहते थे । मेरी इन लोगो के साथ बडी सहानुभूति थी । किन्तु, में डकैती श्रादि 
के सदा विरुद्ध था। में किसी भी ऋन्तिकारी दल का सदस्य न था। किन्तु, उनके कई नेताग्रो 
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से परिचय था| वें मुझपर विद्वास करते थ और समय-समय पर मेरी सहायता भी लेते रहते 
थे । सन्‌ १६१३ ई० में जब मेने एमू० ए० पास किया, तव मेरे घरवालो ने वकालत पढने का 
आग्रह किया । मैं इस पेशे को पसन्द नही करता था, किन्तु जब पुरातत्त्व-विभाग मे स्थान न 
मिला, तव इस विचार से कि वकालत करते हुए में राजनीति में भाग ले सकूगा, मेने 
कानून पढा। 


सन्‌ १६१५ ई० मे में एल्‌ ०-एलु० बी० पास कर वकालत करने फैजाबाद आया । भेरे 
विचार प्रयाग मे परिपक्व हुए और वही मुझको एक नया जीवन मिला । इस नाते भेरा प्रयाग 
से एक प्रकार का आध्यात्मिक सम्बन्ध है । मेरे जीवन मे सदा दो प्रवृत्तियाँ रही हैं--एक 
पढने-लिखने की ओर, दूसरी राजनीति की ओर | इन दोनो में सघर्ष रहता है । यदि दोनों 
की सुविधा एक साथ मिल जाती है, तो मुझे वडा परितोप रहता है श्रौर यह सुविधा मझे 
विद्यापीठ मे मिली । इसी कारण वह मेरे जीवन का सबसे अच्छा हिस्सा है, जो विद्यापीठ की 
सेवा में व्यव,त हुआ और आज भी उसे में अपना कुटुम्व समझता हूँ । 


सन्‌ १६१४ ई० में लोकमान्य मण्डलें जेल से रिहा होकर आये और श्रपने सहयोगियों 
को फिर से एकत्न करने लगे । श्रीमती वेसेण्ट का उनको सहयोग प्राप्त हुआ और होमरूल 
लीग की स्थापना हु ई । सन्‌ १६१६ ई० मे हमारे प्रान्त में श्रीमती वेसेण्ट की लीग की स्थापना 
हुईं। मेने इस सम्बन्ध मे लोकमान्य से बातें की और उनकी लीग की एक शाखा फैजाबाद मे 
खोलना चाहा, किन्तु उन्होने यह कहकर मना किया कि दोनों के उद्देश्य एक हैं, दो होने 
का कारण केवल इतना है कि कुछ लोग मेरें द्वारा कायम की गईं किसी सस्‍्था में शरीक 
नहीं होना चाहते और कुछ लोग श्रीमती वेसेण्ट द्वारा स्थापित किसी सस्थान में नहीं रहना 
चाहते । मैंने लीग की शाखा फैजाबाद मे खोली और उसका मन्‍्त्री चुता गया | इसकी ओर 
से प्रचार का कार्ये होता था, और समय-समय पर सभाओं का आयोजन होता था । मेरा 
सबसे पहला भाषण अली-वन्धुओ की नजरवन्दी का विरोध करने के लिए आमन्त्रित सभा मे हुम्ना 
था। में बोलते हुए बहुत डरता था, किन्तु किसी प्रकार बोल गया और कुछ सज्जनो ने मेरे 
भाषण की प्रगसा की । इससे मेरा उत्साह वढा और फिर धीरे-धीरे सकोच दूर हो गया। 
मैं सोचता हैँ कि यदि मेरा पहला भाषण विगड गया होता, तो शायद में भाषण देने का 
फिर साहस न करता । 


में लीग के साथ-साथ काग्रेस मे भी था श्रीर बहुत जल्दी उसकी सब कमेंटियों में विना 
प्रयत्न के पहुँच गया । महात्माजी के राजनीतिक क्षेत्न मे आने से धीरे-धीरे काग्रेसका रूप 
बदलने लगा । आरम्भ में वह कोई ऐसा हिस्सा नही लेते थे, किन्तु सन्‌ १९१६ ई० से वह प्रमुख 
भाग लेने लगे । खिलाफत के प्रश्त को लेकर जब महात्माजी ने श्रसहयोग-त्रान्दोलच चलाना 
चाहा, तो श्रसहयोग के कार्यक्रम के सम्बन्ध में लोकमान्य से उनका मतभेद हो गया । जून, 
१६२० ई० में काशी मे ए० श्राई०सी० सी० की वैठक के समय में इन सम्बन्ध में लोकमान्य से 
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बातें की। उन्होने कहा कि मेने अपने जीवन मे सरकार के साथ सहयोग नही किया; प्रश्न 
झसहयोग के कार्यक्रम का है। जेल से लौटने के बाद जनता पर उनका वह पुराना विश्वास 
नही रह गया था और उनका खयाल था कि प्रोग्राम ऐसा हो, जिसपर जनता चल सके। वह 
कौन्सिलो के बहिष्कार के खिलाफ थे । उनका कहना था कि यदि आधी भी जगह खाली रहें, 
तो यह ठीक है; किन्तु यदि वहाँ जगहें भर जायेगी, तो अपने को प्रतिनिधि कहकर सरकार- 
परस्त लोग देश का अहित करेंगे। 


उनका एक सिद्धान्त यह भी था कि काग्रेस मे अपनी बात रखो और श्रन्‍न्त मे जो 
उसका निर्णय हो, उसे स्वीकार करो। में तिलक का अनुयायी था, इसलिए मेने काग्रेस में 
कौन्सिल-बहिष्कार के विरुद्ध वोट दिया, किन्तु जब एक बार निर्णय हो गया, तब उसे शिरोधार्य 
किया। वकालत के पेशे मे मेरा मन न था । नागपुर के श्रधिवेशन मे जब असहयोग का 
प्रस्ताव पास हो गया, तो उसके अनुसार मैने तुरन्त वकालत छोड दी । इस निश्चय में मुझे 
एक क्षण की भी देर न लगी। मैंने किसी से परामर्श भी नही किया; क्योकि मे काग्रेस के 
निर्णय से अपने को बँधा हुआ मानता था। मेने श्रपनें भविष्य का भी खयाल नही किया। 
पिताजी से एक बार पूछना चाहा, किन्तु, यह सोचकर कि यदि उन्होने विरोध किया, तब में 
उनकी श्राज्ञा का उललघन न कर सक्‌ गा, मेने उनसे भी श्रनुमति नही भाँगी । किन्तु, पिताजी 
को जब वता चला, तब उन्होने कुछ आपत्ति न की । केवल इतना कहा कि तुमको अपनी स्वतत्त् 
जीविका की कुछ फिक्र करनी चाहिए और जबतक जीवित रहें, मुझे किसी प्रकार की चिन्ता 
नही होने दो । असहयोग-ओआरान्दोलन के शुरू होने के बाद एक वार पण्डित जवाहरलाल 
फीजाबाद श्रायें और उन्होने मुझसे कहा कि बनारस मे विद्यापीठ खुलने जा रहा है । वहाँ लोग 
तुम्हें चाहते हैं। मेने भ्रपने प्रिय मित्र श्रीशिवप्रसादजी को पत्र लिखा। उन्होने मुझे तुरन्त 
बुला लिया । शिवप्रसादजी मेरे सहपाठी थे और विचार-साम्य होने के कारण मेरी उनकी 
मित्रता हो गई। वह बडे उदार हृदय के व्यक्ति थे। दानियो में मेने उन्ही को पाया, जो 
नाम नही चाहते थे । क्रास्तिकारियो की भी वह धन से सहायता करते थे। विद्यापीठ के काम 
में मरा मन लग गया। श्रद्धेय डॉक्टर भगवान्‌दास जी ने मुझपर विश्वास कर मुझे उपाध्यक्ष 
बना दिया। उन्ही की देखरेख में में काम करने लगा। में दो वर्षों तक छात्रावास में ही 
विद्याथियो के साथ रहा था । एक कुटुम्ब-सा था। साथ-साथ, हम लोग राजनीतिक कार्य भी 
करते थे । कराची में जब अली-बन्धुओ को सजा हुई थी, तब हम सब बनारस के गाँवो में प्रचार 
के लिए गये थे । अपना-अ्रपना बिस्तर बगल में दवाये, नित्य पैदल घूमते थे। सन्‌ १६२६ ई० 
में डॉक्टर साहव ने श्रध्यक्ष के पद से त्यागपत्न दे दिया और मुझे अ्रध्यक्ष वगा दिया। बनारस 
में मुझे कई नये मित्र मिले । विद्यापीठ के अ्रध्यापको से मेरा वड़ा मीठा सम्बन्ध रहा। श्री 
श्रीप्रकाशजी से मेरा विशेष स्नेह हो गया । यह शअत्युक्ति न होगी कि वह स्नेहवश मेरे प्रचारक 
हो गये । उन्होने मुझे श्राचायं कहना शुरू किया, यहाँतक कि वह मेरे नाम का एक अग बन 
गया है। सबसे वह मेरी प्रशसा करते थे । यद्यपि मेरा परिचय जवाहरलालजी से होमरूल 
आन्दोलन के समय से था, तथापि श्री श्रीप्रकाशजी द्वारा उनसे तथा गणेशजी से मेरी घनिष्ठता 
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हुई । मे उनके घर मे महीनो रहा हूँ । वह मेरी सदा फिक्र उसी तरह किया करते हैं, जैसे माता 
अपने वालक की । मेरे बारे मे उनकी राय है कि श्रपती फिक्र नही करता हूँ, शरीर के प्रति 
बड़ा लापरवाह हूँ । मेरे विचार चाहें उतसे मिले या न मिलें उतका स्नेह घटता नहीं । रियासती 
दोस्ती पायदार नही द्वोती, किन्तु विचारो में अन्तर होते हुए भी हमलोगो के स्नेह में फर्क 
नही पडा है। पुराने मित्रो से वियोग दु खदायी है। किन्तु, शिष्टता वनी रहें, तो सम्बन्ध में 
वहुत श्रन्तर नही पडता । ऐसी मिसाले हैं, किन्तु बहुत कम । 


नेता का मुझमें कोई भी गुण नही है। महत्त्वाकाक्षा भी नही है । यह वडी कमी है। 
मेरी बनावट कुछ ऐसी हुई है कि में न नेता हो सकता हूँ और न श्रन्धभकत अनुयायी । 
इसका यह अर्थ नही है कि में अनुशासन मे नही रहना चाहता । में व्यक्तिवादी नही हूँ । नेताओं 
की दूर से आराधना करता रहा हूं । उनके पास वहुत कम जाता रहा हूँ । यह मेरा स्वाभाविक 
सकोच है। आत्मप्रशसा सुनकर कौन खुश नही होता, झच्छा पद पाकर किसको प्रसन्नता 
नही होती, किन्तु मेने कभी इसके लिए प्रयत्व नही किया । प्रान्तीय काग्रेस कमेटी के सभापति 
होने के लिए मेने भ्रनिच्छा प्रकट की, किन्तु अपने मान्य नेताओो के अ्रनुरोध पर खडा होना 
पडा । इसी प्रकार, जब पण्डित जवाहरलाल नेहरू ने मुझसे कार्यसमिति मे श्राने को कहा, 
मेने इनकार कर दिया, किन्तु उनके श्राग्रह करने पर मुझे निमन्त्रण स्वीकार करना पडा । 


में ऊपर कह चुका हूँ कि में नेता नही हूं। इसलिए, किसी नये श्रान्दोलन 
या पार्टी का झारम्म नही कर सकता। सन्‌ १६३४ ई० में जब जयप्रकाशजी ने 
समाजवादी पार्टी बनाने का प्रस्ताव रखा और मुझे सम्मेलव का सभापति बनाना चाहा, तब 
मेने इनकार कर दिया। इसलिए नही कि समाजवाद को नहीं मानता था, किन्तु इसलिए 
कि में किसी वडी जिम्मेदारी को उठाना नही चाहता था । उनसे मेरा काफी स्नेह था श्र 
इसी कारण मुझे अन्त में उनकी वात मानती पडी । सम्मेलन मई, सन्‌ १६३४ ई० में हुआ था। 
विहार में भूकम्प हो गया था। उसी सिलसिले में विद्यार्थियो को लेकर काम करने गया 
था। वहाँ पहली वार डॉक्टर लोहिया से परिचय हुआ। मुझ यह कहने में प्रसन्नता है 
कि जव पार्टी का विधान बना, तो केवल डॉक्टर लोहिया और हम इस पक्ष में थे कि उद्देश्य 
के अन्तर्गत पूर्ण स्वाधीनता भी होनी चाहिए। श्रन्त में, हमलोगो की विजय हुई। 
श्रीमेहर अली से एक वार सन्‌ १६२८ ई० में मुलाकात हुई थी । बम्बई के भ्ौर मित्रो को में 
उस समय तक नही जानता था। अपरिचित व्यक्तियो के साथ काम करते मुझको घवराहट 
होती है, किन्तु प्रसन्नता की वात है कि सोशलिस्ट पार्टी के सभी प्रमुख कार्यकर्ता शीघ्र ही एक 
कुटुम्ब के सदस्य की तरह हो गये । 

यो तो मैं झपने सूबे मे वरावर भाषण किया करता था, किन्तु अखिलभारतीय काग्रेस 
कमेटी में पहली वार पटने में वोला । मौलाना मुहम्मद अली ने एक वार कहा था कि 
बंगाली भर मद्गासी काग्रेस में बहुत वोला करते हैं, विहार के लोग जब औरो को 
बोलते देखते हैं, तव खिसककर राजेन्द्रवावू के पास जाते है और कहते हैं कि “रोवाँ वोली न, 
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और यू० पी० के लोग खुद नही बोलते श्रोर जब कोई बोलता है, तो कहते हैं, 'क्या बेवकूफ 
बोलता है !” हमारे प्रान्त के बडें-बडे नेताञ्रो के झागे हमलोगो को कभी बोलने की जरूरत 
नही पडती थी । एक समय पण्डित जवाहरलाल भी बहुत कम बोलते थे । किन्तु, सन्‌ १६९३४ ई० 
में मुझे पार्टी की ओर से बोलना पडा । यदि पार्टी बनी नहोती, तो शायद में काग्रेस में 
बोलने का साहस भी नहीं करता । हे 


पण्डित जवाहरलालजी से मेरी विचारधारा बहुत मिलती-जुलती थी। इस कारण 
तथा उनके व्यक्तित्व के कारण मेरा उनके प्रति सदा आकर्षण रहा। उनके सम्बन्ध में कई 
कोमल स्मृतियाँ हैं। यहाँ केवल एक बात का उल्लेख करता हूँ। हमलोग अ्रहमदनगर के 
किले में एक साथ थे । एक वार ठहलते हुए कुछ पुरानी वातो की चर्चा चल पड़ी। उच्होने 
कहा---नरेन्द्रदेव ! यदि मे कांग्रेस के आन्दोलन में न श्राता और उसके लिए कई वार जेल 
की यात्रा न करता, तो मै इन्सात न बनता । उत्तकी बहन क्रृष्णा ने अपनी पुस्तक में जवाहर- 
लालजी का एक पत्र उद्धृत किया है, जिससे उनके व्यक्तित्व पर प्रकाश पडता है। पण्डित 
मोतीलालजी की मृत्यु के पश्चात्‌ उन्होने अपनी बहिनो को लिखा कि पिता की सम्पत्ति मेरी 
नही है, में तो सबके लिए उसका ट्रस्टीमाञ हूँ । उस पत्र को पढ़कर मेरी आँखो में आँसू आरा 
गये और मेने जवाहरलालजी की महत्ता को समझा । उनको अपने साथियो का बडा खयाल 
रहता है और बीमार साथियो की बडी शुश्रूषा करते है । 


महात्माजी के श्राश्रम में चार महीने रहने का मौका मुझे सन्‌ १६४२ ई० में मिला । मैंने 
देखा कि ये कैसे अपने प्रत्येक क्षण का उपयोग करते हैं । वह रोज श्राश्रम के प्रत्येक रोगी की 
पूछताछ करते थे। प्रत्येक छोठे-बड़े कार्यकर्ता का खयाल रखते थे । आश्रमवासी श्रपनी छोटी- 
छोटी समस्याओं को लेकर उनके पास जाते थे श्रौर वह सवका समाधान करते थे । आश्रम में 
रोग-शय्या पर पडे-पडे में विचार करता था कि वह पुरुष जो आज के हिन्दू-घ॒र्मे के किसी नियम 
, को नही मानता, वह क्यो अ्रसंख्य सनातनी हिन्दुओं का आराष्य देवता बना हुआ है। पण्डित- 
समाज चाहे उन्तका भले ही विरोध करे, किन्तु श्रपड जनता उन्तकी पूजा करती है। इस रहस्य 
को हम तभी समझ सकते हैं, जब हम जानें कि भारतीय जनता पर श्रमण-संस्क्ृति का कही 
अधिक प्रभाव पडा है। जो व्यक्ति घर-बार छोड़कर नि स्वार्थ सेवा करता हैं, उसके श्राचार 
की ओर हिन्दू-जनता ध्यान नही देती । पण्डितजन भले ही उसकी निन्‍दा करें, किन्तु सामान्य 
जनता उसका सदा सम्मान करती है। अक्ट्वर, सन्‌ १९४१ ई० में जब में जेल से छटा, तब 
महात्माजी ने मेरे स्वास्थ्य के सम्बन्ध में मुझसे पूछा और प्राकृतिक चिकित्सा के लिए आश्रम 
में बुलाया । में महात्माजी पर बोझ नदी डालना चाहता था। इसलिए, कुछ बहाना कर 
दिया। पर जव में ए० झ्राइ० सी० सी० की बैठक में शरीक होने वर्धा गया और वहाँ वीमार 
पड गया, तब उन्होने रहने के लिए आग्रह किया । मेरी चिकित्सा होने लगी। महात्माजी 
मेरी बडी फिक्र रहते थे। एक रात मेरी तवियत वहुत खराव हो गई। जो चिकित्सक नियुक्त 
थे, घबरा गये, यद्यपि इसके लिए कोई कारण न था। रात को १ बजे विना मुझे वताये 
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महात्माजी जगाये गये और वह मुझे देखने आये । वह उनका मौन का दिन था। उन्होने मेरे 
लिए मौन तोडा | उसी समय मोटर भेजकर वर्घा से डॉक्टर वुलाये गये । सुबह तक तवियत 
सेंभमल गई थी। दिल्ली में स्टंफई क्रिप्स वार्त्तालाप के लिए आये थे । महात्माजी दिल्ली जाना 
नही चाहते थे, किन्तु आग्रह होने पर गये । जाने के पहले मझसे कहा कि वह हिन्दुस्तान के 
बंटवारे का सवाल किसी-न-किसी रूप में लायेंगे, इसलिए उनकी दिल्ली जाने की डेच्छो मे 
थी दिल्ली से वरावर कोन से मेरी तवियत का हाल पूछा करते थे । था भी उसे समये वीमार 
थी। इस कारण वे जल्दी लौंट आये। जिनके विचार उनसे नही मिलते थे, यदि वे ईसान- 
दार होते थे, तो वह उनको अपने निकट लाने की चेष्टा करते थे। उस समय महात्माजी सोच 
रहे थे कि जेल में वह इस बार भोजन नही करेंगे । उनके इस विचार को जानकर महादेव 
भाई बडे चिन्तित हुए । उन्होने मुझसे कहा कि तुम भी इस सम्बन्ध में महात्माजी से वातें करो । 
डॉक्टर लोहिया भी सेवाग्राम उसी दिन श्रा गये थे। उनसे भी यही प्रार्थना की गई। हम 
नैनो ने बहुत देर तक वातें की । भहात्माजी ने हमारी वात शान्तिपूर्वक सुनी, किन्तु उस 
दित अन्तिम निर्णयन कर सके । वम्बई में जब हमलोग € अगस्त को गिरफ्तार हो गये, 
तव स्पेशल ट्रेन में अहमदनगर ले जाये गये । उनमें महात्माजी, उनकी पार्टी और वम्बई के 
कई प्रमुख लोग थे। नेताओं ने उस समय भी महात्माजी से श्रन्तिम वार प्रार्थना की कि वह 
ऐसा काम न करें। किले में भी हमलोगो को सदा इसका भय लगा रहता घा। 


सन्‌ ४५ में हमलोग छूटे । में जवाहरलालजी के साथ श्रलमोडा जेल से १४ जून को 
रिहा हुआ । कुछ दिनो के बाद में पूना में महात्माजी से मिला। उन्होने पूछा कि सत्य और 
अहिसा के वारे में श्रव तुम्हारे क्या विचार हैं ? मैने उत्तर दिया कि में सत्य की तो सदा 
से आराधना किया करता हूँ, किन्तु इसमें मुझको सन्देह है कि विना कुछ हिंसा के राज्य की 
शक्ति हम अ्रग्रेजो से छीन सकेंगे । महात्माजी के सम्बन्ध में अनेक सस्मरण हैं, किन्तु समया- 


भाव से हम इससे श्रधिक कुछ नहीं कहते । 


इधर कई वर्ष से काग्रेस में यह चर्चा चल रही थी कि काग्रेस में कोई पार्टी नही रहनी 
चाहिए। महात्माजी इसके विरुद्ध थे। देश के स्वतन्त्र होने के वाद भी मेरी राय थी कि 
ग्रभी कांग्रेस से अलग होने का समय नही है; क्योकि देश सकट से गुजर रहा है। सोशलिस्ट 
पार्टी में इस सम्बन्ध में मतभेद था, किन्तु मेरे मित्रो ने मेरी सलाह मानकर निर्णय को ठाल 
दिया । मेने यह भी साफ कर दिया था कि यदि काग्रेस ने कोई ऐसा नियम वना दिया, जिससे 
हमलोगो का काग्रेस में रहना असम्भव हो गया, तब में सवसे पहले काग्रेस छोड दूगा। कोई 
भी व्यक्ति, जिसको आ्आात्मसम्मान का खयाल है, ऐसा नियम वनाने पर नहीं रह सकता। यदि 
ऐसा नियम न बनता और पार्टी काग्रेस छोडने का निर्णय करती, तो यह तो ठीक है कि में 
श्रादेश का पालन करता, किन्तु में यह नहीं कह सकता कि में कहाँतक उसके पक्ष में होता । 
कांग्रेस के निर्णय के बाद मेरे सव सन्देह मिट गये और अपना निर्णय करने में मुझे एक क्षण 
भी न लगा। मेरे जीवन के कठिव अवसर, जिनका मेरे भविष्य पर गहरा असर पडा है, ऐसे 
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ही हुए हैं। 2:30: 25 मौको पर घटनाएँ-ऐसी हुईं कि मुझे अपना फसला करने में कुछ देर न 
लगी। इसे में अ्रपना सौभाग्य समझतों हूं। गज 
मेरे जीवन के कुछ ही वर्ष रह गये हें । शरीर-सम्पत्ति श्रच्छी नही है, किन्तु मन में 
झ्रब भी उत्साह है। सदा अन्याय से लडते ही बीता । यह कोई छोटा काम नही है। स्वतन्त्र 
भारत में इसकी और भी आ्रावश्यकता है। अपनी जिन्दगी पर एक निगाह डालने से मालूम 


होता है कि ज़ब मेरी आँखे मु देंगी, मुझे एक परित्तोप मेरी आँखे मु देंगी, मुझे एक परितोष होगा कि जो काम मेने विद्यापीठ में 


पा कर तप हर कक है, वह स्थायी है। मे कहा करता है कि यही मेरी पजी प्‌ जी है और इसी के श्राधार पर 
मेरा राजनीतिक चलता है। यह स्वधा सत्य है।..... || ||: 
अिपपड०+-+ “““+“++त/त>_+_**+“+“+++त+..._... 


#न्‍जनवाणी , मई, सन्‌ १६४७ ईसनी। 


भस्तावना 


श्रीगगाशरण सिहजी का शभ्राग्रह है कि म॑ प्रस्तावना के रूप में श्राचार्य नरेन्द्रदेवजी 
की इस श्रपूर्व पुस्तक पर दो-चार शब्द लिख दूं । इस स्थिति में तो मुझे 'कहाँ राजा भोज 
प्रौर कहाँ गाँगू तेलीः वाली कहावत याद श्राती है। एक तरफ भ्राचार्य नरेन्‍्द्रदेवजी ऐसे 
प्रकाण् विद्वानू, विविध विपयो के साधिकार ज्ञाता, सज्जनता के प्रतीक, श्रद्वितीय लेखक और 
वक्‍ता, राष्ट्रनेता, शिक्षक, कहाँ मेरे ऐसा साधारण व्यावद्वारिक छोटी-छोटी बात की उलक्षनो 
में सदा पडा रहनेवाला साधारण पुरुष। हाँ, मुझे इस बात का अवश्य श्रभ्तिमान हो 
सकता है भ्रौर है कि मुझे नरेच्द्रदेवजी ने श्रपती मिश्रता, श्रपनी सहयोगिता, अ्रपना स्नेह 
देकर सम्मानित किया और मेरे सामने अपने व्यक्तित्व के विभिन्न रूपो को सरलता और 
स्वच्छता से व्यक्त कर मुझे यह भ्रवसर प्रदान किया कि मे प्रत्यक्ष देख सकू कि ऐसे विलक्षण 
जीव के लिए भी मनुष्य का शरीर धारण करना सम्भव है । भगवद्गीता में भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने 
ठीक ही कहा है-- 
यव्यवृविभूतिमत्सत्त्वं श्रीमर्दाजतसेव था। 
तत्तदेवावगच्छ त्व॑ं मम्॒ तेजॉह्शासम्भवम्‌ ॥। 


इसमें कोई सन्‍्देह नही कि नरेन्‍्द्रदेवजी में इस देवी तेजस्‌ का श्रश प्रचुरता से 
विद्यमान था। इनके उठ जाने से वास्तव में ससार से एक नर-रत्न खो गया। 


नरेन्द्रदेवजी ने मुझसे यह कई वार कहा कि उनकी प्रवृत्ति दो ही तरफ रहती है--- 
एक तो दर्शन की तरफ भ्रौर दूसरी राजनीति की तरफ । इन दोनो को वे छोड नहीं सकते। 
इन्ही की सेवा, ध्यान, साधना, श्रध्ययन, व्यवहार में उनका जीवन व्यतीत हुआ । सदा इतने 
श्रस्वस्थ रहते हुए, राजनीतिक कार्य में सदा लगे रहते हुए, सदा लोगो से मिलते रहते हुए, 
उन्होने कहाँ से समय श्रौर शक्ति पाई कि श्रपने में विद्या की इतनी बृहत्‌ राशि एकत्र कर 
ली, यह सबके ही लिए सदा श्राश्चर्यं की बात बनी रहेगी । मेरा यह उनको समझाना व्यथथे 
होता था कि आपको श्रपने स्वास्थ्य की चिन्ता करती चाहिए। आपका जीवन हम सबके 
लिए है, केवल आपके ही लिए नही है । यदि आप चले जायेंगे, तो दर्शन श्रौर राजनीति 
तो चलती ही रहेगी, पर भ्ापके ऐसा पुरुष हमलोगो को नही मिलगा। वें कहाँ माननेवाले 
थे, और दर्शन का अ्रध्ययत श्रोर राजनीति के कार्य मे उन्होंने भ्रपना समय लगाया और 
भ्रपना प्राण भी दे डाला । 


वे सभी प्रकार के दर्शन के विशेषज्ञ थे । किसी भी युग के विचारो के सम्बन्ध में उनसे 
बातें की जा सकती थी और जो कोई उनसे मिलता था, वह कुछ अधिक ज्ञान ही लेकर लौटता 


( ७१ ) 


था। दर्शनो मे उनको बौद्ध-दर्शन से विशेष प्रेम था। आज यदि बुद्धदेव का व्यक्तित्व, बौद्ध- 
घर्मं के आराध्य पुरुष और बौद्धविचार हमारे देश की राजनीति मे विशेष स्थान पा रहे हैं 
झौर यदि इस कारण इसका श्रन्तरराष्ट्रीय प्रभाव भी पड रहा है, तो इसका श्रेय नरेन्द्रदेवजी को 
ही है, यद्यपि उन्होने स्वयं इसका अनुभव न भी किया हो । 


इन्होने ही प्रथम बार राजनीतिक क्षेत्रों मे ब्ौद्ध-धर्म और बौद्ध-विचारो की चर्चा की, 
जिसका प्रभाव सब पर ही पडा, क्योकि उनका आदर और सम्मान महात्मा गान्ध्रीजी से 
लेकर सभी राष्ट्रनेता और राजनीतिज्ञ करते थे । काशी-विद्यापीठ जो कि उनका सबसे बडा 
कार्य क्षेत्र रहा है, उसके तो सम्पूर्ण वातावरण में नरेन्‍्द्रदेवजी का व्यक्तित्व, इनकी विचार- 
शैली, इनकी कार्य-प्रणाली, फेली रहती थी । ये जहाँ ही जे थे, सबको अपनी तरफ चुम्बक 
की तरह आकर्षित कर लेते थे, सभी इनका सम्मान करते थे, सभी इनकी बातो को सुनने 
लगते थे । यदि उनका प्रभाव सावंदेशिक हुआ, तो कोई श्राइचर्य की बात नही । 


मेरी समझ में इनके ऐसा वक्‍ता अ्रपने देश में कोई दूसरा नहीं था। कसी सुन्दर 
इनकी भाषा थी, कंसे धारोंप्रवाह ये बोलते थे, किस प्रकार से इनके एक वाक्य, दूसरे वाक्य 
से श्रृखलाबद्ध रहते थे, यह तो सभी लोग जानते हे, जो उन्हें किसी भी विषय पर कभी भी 
सुन सके हैं। व्यावहारिक राजनीति लिखने की वस्तु नही है, बोलने की ही वस्तु है। इस 
कारण मेरै हृदय में बडा दु ख रह गया कि उनके भाषणों का कोई सम्रह नहीं किया जा सका । 
यदि वह होता, तो राजनीति में वह उत्तमोत्तम साहित्य का स्थान ग्रहण करता श्रौर बहुतो को 
अपने विचारों को शुद्ध करने में सहायक होता और उन्हें समुचित व्यवहार के मार्ग पर चलने 
को प्रेरित करता । यह बात तो रह गई । जो उनके भाषणो को सुनते थे, वे ऐसे म॒ग्ध हो जाते 
थे कि किसी के लिए उनके शब्दो को लिपिवद्ध करना कठिन होता था। राजनीतिक सम्मेलनों 
में अध्यक्ष आदि के पद से जो भाषण देने के लिए वें लिख भी रखते थे, उसे भी वे बोलते 
समय फेंक देते थे श्रौर बोलते ही जाते थे। इन भाषणो को एकत्न न कर ससार ने एक बहुत 
बडी निधि खो दी । 


पर, दर्शन लिखने की भी चीज है, और मुझे हु है श्लौर सन्‍्तोष है कि कम-सें-कम 
उसपर तो वे ग्रन्थ लिख ही गये । में अपने को श्ौर अनेको को आज बधाई देता हू कि 
बौद्ध-दर्शन पर उनका यह अपूर्व ग्रन्थ प्रकाशित हो रहा है और वुद्ध भगवान्‌ की २५वी 
शताब्दी की जयल्ती के शुभ अवसर पर हमे उसे देखने का सौभाग्य भी प्राप्त हो रहा है । 
दुख इसका अवश्य है कि वे इसका प्रकाशन स्वय न॑ देख सके । उनके जीवन के अ्रन्तिस दिन 
में प्रात काल से सायकाल तक उनके शान्त होने तक उनके साथ था। कई बार उन्होने इस 
ग्रन्थ की चर्चा की और सन्तोष प्रकट किया कि इसका प्रकाशन ऐसे शुभ अवसर पर होने 
जा रहा है । 





ऐसी अवस्था से मुझे भी सन्‍्तोष है कि इस सुन्दर और अपूर्व रचना की प्रस्तावना 
लिखने का मुझे निमन्त्रण दिया गया है, और मेरी यही शुभकामना है और हो सकती है कि 


( ७२ ) 


हमारे देश के बहुत-से लोग इससे झ्रञाकषिंत हो, इसका मनन करें, इसका पठन-पाठन करें, 
श्रौर देश के पुरातन समय की एक महान्‌ विभूति ने जो कुछ विचार प्रकट किये हैं श्र जिन्हें 
वत्तमान काल की दूसरी विभूति ने लिपिबद्ध किया है, उन्हें समझें और अपने देश की परम्परा 
का गे करें श्रौर उसके योग्य अपने को वनावें । मेरी यह भी हार्दिक श्रभिलापा है कि इसके 
द्वारा पण्डितप्रवर लेखक की भी स्मृति सदा जाग्रतू रहे श्लौर बुद्ध भगवान्‌ भौर श्राचार्य नरेन्द्र- 
देवजी के श्रन्तर के लम्बे श्रवसर की हमारी राजनीतिक भर सास्कृतिक कहानी हमारे हृदयो 
को सदा वल और उत्साह देती रहें । 


राजभवन, मद्रास श्रीप्रकादा 
१४ मार्च, १६५६ ई० राज्यपाल, मद्रास 


बोड-धर्म-दशेन 


प्रथण अध्याय 


भारतीय संस्कृति की दो धाराएँ 


जिस समय भगवान्‌ बुद्ध का लोक में जन्म हुआ, उस समय देश में अनेक बाद प्रचलित 
थे | विचार-जगत्‌ मे उथल-पुथल हो रहा था। लोगो की जिज्ञासा जग उठी थी । परलोक है 
या नही, मरंण के अनन्तर जीव का अस्तित्व होता है या नही, कर्म है या नही, कर्म-विपाक 
है या नही, इस प्रकार के अनेक प्रश्नो मे लोगो का कुतृहल था। इन प्रश्तो का उत्तर पाने के 
लिए लोग उत्सुक थे। ब्राह्म ण-श्रमण दोनो में ही विचार-चर्चा होती थी। श्रमण ग्रवीदिक थे। 


ये वेद का प्रामाण्य स्वीकार नहीं करते थे। ये यज्ञ-यागादि क्रिया:कल हलक -कलाप को महत्त्व 
नही देते थे। इनकी दृष्टि म॑ं या तो इनको छ्षुद्र फल है या ये और निष्प्रयोजनीय है । 


श्रमण आस्तिक और नास्तिक दोनो प्रकार के थे। इनके कई सम्प्रदाय तपस्या को विशेष महत्त्व 
देते ये। जो-आहितिक थे, वे भी जगत का कोई खष्ठा, कर्ता नृही थे। जो-आस्तिक थे, वे भी जगत्‌ का कोई स्रष्टा, कर्त्ता नही मानते थे। 'पालिनिकाय! में 
जिन श्रमणो का उल्लेख है, उनमे प्राय नास्तिक ही हैं ।- ब्राह्मण श्रौर श्रमण--ये दो सस्क्ृति- 
प्रस्मणणएँ प्राचीन काल से चली अर चली आती हैँ। ये एक दूसरे से प्र्नावित हुए हैं। _ इनमें 
नैसर्गिक बैर था। ब्राह्मण मण्डदर्शेन को अशुभ मानते थे। ब्राह्मण सासोरिक थे। श्रमण 
अनागारिक होते थे और ब्रह्मचर्य का पालन करते थे । ये सत्यान्वेषण के लिए किसी शास्ता के 
अधीन होते थे, उसके गण या सघ में प्रवेश करते थे । ब्राह्मण: वैदिकधर्म के अनुसार मन्त्र, जप 
दान, होम, मगल, प्रायश्चित्तादि अनुष्ठान का विधान करते थे। धर्म का यह रूप बाह्य था । 
स्वर्ग की कामना से या अन्य लौकिक भोग की कामना से ये विविध अन॑ष्ठोन-होतेथेय- यज्ञो 
में पशुवध भी होता था । कर्मेकाण्ड का प्राधान्य था। ब्राह्मण-धर्म आस्तिक था। ब्राह्म ग॒ सुकृत- 
दुष्कृत के फलविपाक मे विश्वास करते थे । इनमे सत्य, अहिसा, अस्तेय आ्रादि के लिए पक्षपात 
था। किन्तु, वैदिकी हिसा हिसा नही समझी जाती थी । ये नि स्पृह और सरल हृदय के होते 
थे और इनकी विद्या का व्यसन था, इसलिए समाज मे इनका आदर था । धीरे-धीरे उनका 
प्राधान्य हो गया , क्योकि वेद-विहित अनुष्ठानो की विधि इन्ही को मालूम थी ।, पुरोहित सकीणे- 
हृदय और स्वार्थी होने लगें और वे अपने को सबसे ऊंचा समझने लगे। ब्राह्मए-्काल में 
पुरोहित मानुषी देवता हो गये । इस काल मे वेद को शब्द-प्रमाण मानते थे। वेणाश्रेमधर्म 
की व्यवस्था इसी काल मे प्रौढ हुई | तपस्या का भी मेंहोत्म्य समझा जाता था, वंयोकि उनका 


रू ्ः 
२ बौद्ध-धमं-दगान 


विचार था कि देवों ने अपने उच्च पद को तपस्या से प्राप्त किया था। धीरे-धीरे कोरे कर्मकाण्ड 
के विरुद्ध आरयों में विद्रोह होनें लगा, पण-वध के विरुद्ध श्रावाज उठने लगी। यह कहा 
जोने लेगा कि यज्ञं-णंगादि हीन है, प्रह्म-ज्ञान सर्वश्रेष्ठ है। यह उपनिषत-काल था | इस 
काल में ब्रह्म विद्या की चर्चा बढ़ने लगी। ऋषि आश्चमों में निवास करते थे, और ब्रह्म-चिन्तन 
में रत रहते थे । जिज्ञासु शिक्षा के लिए उनके पास जाते थे और जिनको यह पात्र समझते 
थे, उनको शिक्षा देते थे । ब्राह्मण-धर्म के अन्तर्गत तापस भी होते थे, जिनको 'वख्ानस' कहते 
थे। इनके लिए जो आचार विहित था, उसका वर्णन “वैखानससत्र' में मिलता है। बौद्ध 
भिक्षुओ में भी ऐसे भिक्षु होते थे, जो वेखानसो के नियमो का पालन करते थे। इन नियमों 
को 'घुतग' कहते हूँ । वृक्षमूल-निकेतन, अरण्यनिवास, ए्मशानवास, भ्रस्यवकासवास, पाशुकूल- 
धारण आदि 'धुतग' है । (क्लेशो के श्रपगम से भिक्षु विशुद्ध होता है। वह 'धुत' कहलाता है । 
उसके अ्ग 'घृतग हैं ।) 

वखानसो से प्रभावित होकर वौद्धो में भी इस प्रकार के यति होने लगे । कुछ विद्वानों 
का कहना है कि जब बौद्धधर्म पूर्व से पश्चिम की ओर गया, तव यह परिवत्त न हुआ । पश्चिम 
देश में पर्व देश की अपेक्षा ब्राह्मणों का कही अधिक प्रभाव था। इन विद्वानों के भनुसार 
बौद्धघर्म का पूर्व रूप अत्यन्त सरल था। पश्चिम देश के ग्राह्म णो में दोद्धधर्म का प्रचार हो जाने 
के उपरान्त उनके प्रभाव से यह परिवत्त न घटित हुआ श्रौर 'घृतग” का समादान लेनेवाला भिक्षु 
भ्रधिक आदर की दृष्टि से देखा जाने लगा । 


यह वात ध्यान में रखने की है कि ब॒द्ध के समय में आ्रास्तिक का श्र्थ ईश्वर में प्रति- 
पन्न नही था और न वेद-निन्दक को ही नास्तिक कहते थे। पाणिनि के निर्व॑ंचन के प्रनुसार 
नास्तिक वह है, जो परलोक में विश्वास नही करता (नासम्ति परलोको यस्य स ) । इस निर्वेचन 
के भ्रनुसार वौद्ध और जन नास्तिक नहीं हैं । बुद्ध ने अपने सूत्नात्तो (सवादो) में नास्तिक- 
वाद को मिथ्यादृष्टि कहकर गर्ठित किया है। वृद्ध के समकालीन “श्रजितकेशकम्वल' जो स्वयं 
एक गण के श्राचार्य थे, नास्तिकवादी थे | प्राचीन काल के लिए यह गौरव का विषय है कि 
भारतीय कर्म-फल के महत्त्व पर जोर देते थे, ईश्वर के अस्तित्व पर नही । मानव-समाज की 


स्थिति और उन्नति के लिए समाज में व्यवस्थों कां होता आवश्यक है श्रौर यह तभी हो सकती 
है, जब सव लोग इसमे प्रतिपन्न हो कि अशुभ कर्म का भ्रशुभ, शुभ का शभ और व्यामिश्र 
का व्यामिश्र फल होता है । यह सदाचार तथा नैतिकता की भित्ति है धर 





बुद्ध का प्रादुर्भाव 


ऐसे काल में--जब इन दार्श निक प्रश्नों पर विचार-विमर्श होता था और सद्गृहस्थ भी 
सत्यान्वेषण में घर-बार छोडकर भिक्षु या वनस्थ होते थे--बुद्ध का शाक्य-वश में जन्म हुआ । 
इनका कुल क्षत्रिय और गोत्र गौतम था । इनका नाम रिद्धार्थ था। ये राजा थुद्धो शुद्धोदन के पुत्र 
थे । उस समय पूर्व के देशों में क्षत्रियो का प्राधान्य था। ब्रह्मज्ञानी राजा जनक, जो ब्राह्मणों 
को भी ब्रह्मविद्या का उपदेश करते थे, मिथिला के थे । बौद्धधर्म और जैनधर्म॑ के प्रतिष्ठापक_ 
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प्रथम प्रध्याय ॥] 

भी क्षत्रिय थे। थे धर्म वैदिक धर्म के विरोधी थे, यद्यपि बुद्ध ने सदृब्राह्मणो के लिए भपशब्द 

कहना तो दूर रहा, उनकी प्रशसा ही की है। क्षत्रिय ब्राह्मण-पुरोहितो के प्रतिपक्षी ये। वे 

उनको भ्रपने से ऊँचा मानने को तंयार नही थे। ब्राह्मण-प्रन्थों में प्रतिवादी के वचन को 

ब्राह्मण क्षत्रिय के शब्द' कहते थे । इससे जञापित होता है कि वे क्षत्रियों को अपना प्रतिद्वन्द्र 
मानते थे। 'पालिनिकाय मे क्षत्रियों को वर्णों की गणना में प्रथम स्थान दिया है। 

शाक्य-वश की राजधानी कपिलवस्तु थी। इनका राज्य छोटा-सा राज्य था। उस समय 


बीज जल +ज >> लललना आता 


आझारत में एक सुदृढ विशाल राज्य न था, ज॑सा कि आगे चलकर नन्‍दो ने सगठित किया और जिसमें 
घन्द्रगप्त मौर्य ने वद्धि की । जातकों से मालूम होता है कि वृद्ध के पर्व १६ महाराष्ट्र थे। बद्ध- 
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काल में चार प्रधान राज्य सगठित हो रहे थे। इन १६ में से कुछ राष्ट्र अन्य राष्ट्रो मे सम्मिलित 
कर लिये गये। इस कारण महाराषण्ट्री की सख्या घटने लगी। चार प्रधान राष्ट्र ये थे--- 
(१) मगध, जिसमे भ्रग शासिल था और जिसका राजा विस्विसार था, (२) कोशल, जिसकी 
राजधानी श्रावस्ती थी, जिसमें काशी सम्मिलित थी और जिसका राजा प्रसेनजित था, 
(३) कौशाम्बी, जिसका राजा वत्सराज उदबन था और (४) अवन्ती, जिसका राजा 
खण्डप्रद्योत धा। इत चार राज्यो की राजधानियाँ आगे चलकर वौद्धधर्म का केन्द्र हो गई । 
सिद्धार्थ ने राजकुमारों की भाँति शिक्षा प्राप्त की । इनके पिता व॑ दिक धमम के अनुयायी 
। सिद्धार्थ विचारशील थे और इसलिए इनकी उत्सुकता जीवन के रहस्यों को जानने के लिए 
बढ़ने लगी । सासारिक सुखो से ये विरक्त हो गये। समार से इनको उद्वेग उत्पन्न हुआ और 
परमार्थे-सत्य की खोज में एक दिन इन्होने घर से अभिनिष्कमण किया और काषाय-वस्त्र धारण 
कर भिक्ष-भाव ग्रहण किया । उस समय तापसो की विशेष प्रसिद्धि थी। सिद्धार्थ के पिता के 
यहाँ काल-देवल आदि तायस आया करते थे। एक तंवोवन में उनको मालूम हुआ कि विम्ब- 
प्रकोष्ठ मे प्रराड-कालाम' नामक तापस रहते हैँ, जो नि श्रेयस्‌ का ज्ञान रखते हैं । यह सनकर 
सिद्धाय॑ अराड के तपोवन में गये । वहाँ उनका स्वागत हुआ। सिद्धार्ये ने पूछा कि जरा-मरण- 
रोग से सत्त्व (जीव) कंसे विम॒क्त होता है ? 'अराड' ने सक्षेप में अपने शास्त्र के निश्चय को 
बताया । उन्होने ससार की उत्पत्ति और विवत्तंत को समझाया । तत्त्वो की शिक्षा देकर उन्होने 
तेष्ठिक-पद की प्राप्ति का उपाय भी वताया | किल्तु सिद्धार्थ को अराड' की शिक्षा से सन्‍्तोष 
मही हुआ । विशेष जानने के लिए वे “उद्गक-रामपुत्र' के आश्रम को गये, किन्तु इनके भी दर्शन 
को सिद्धार्थ ने स्वीकार नहीं किया। इनकी शिक्षा साख्य-योग की थी। जब इनसे परितोष न 
हुभा तब ये भ्नृत्तर (सर्वश्रेष्ठ) शान्तिवर-पद की गवेपणा मे “'उरुवेला' श्राये और 'नेरजना' 
(या वरजरा) नदी के तट पर आवास किया। इन्होने विचार किया कि मुन्नमें भी श्रद्धा है 
वीये है, स्मृति, समाधि और प्रज्ञा है, में स्वय धर्म का साक्षात्कार करूँगा ।. 
बुद्ध के समसाम्षयिक्त 
हमने ऊपर कहा है कि वुद्ध के समय में अनेक वाद प्रचलित थे। 'दीघनिकाय' के 
ब्रह्मजाल-सुत्त मे इन वादों का उल्लेख है। इतका वर्णन यहाँ देना झ्रावश्यक है, किल्तु बुद्ध 
के समस(मयिक जो ६ शसस्ता--पथी, गणी, गणाचर्य और तीर्थ कर थे, उनका सक्षेप में इम 
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वर्णन देंगे। उनके नाम ये है--अ्रजितकेशकम्वल, पूरणकस्सप, पकुधकल्चायन, मवख्धलि: 
गोसाल, सजयवेलट्विपुत्त, निगठनातपुत्त | इनमें “निगठनातपुत्त' ज॑नश्चवर्म के अ्रन्तिम तीर्थ कर 
महावीर हैँ । इनमें केवल यही आस्तिक थे। अजितकेशकम्बल के मत से न दान है, न इष्टि, 
न हुत, न सुकृत और न दुष्कृत कर्म का फल-विपाक है, न इहलोक है, न परलोक, न श्रमण- 
ब्राह्मण हैं, जिन्होने श्रभिज्ञावल से इहलोक-परलोक का साक्षात्कार किया है। मनुष्य चातु- 
मंहाभूतिक है । जब वह काल (मृत्यु) करता है, तव पृथिवी पृथिवी-काय को अनुपगमन करती 
है इत्यादि। इन्द्रियाँ श्राकाश में सक्रमण करती हैं। वाल श्रीर पण्डित काय-भेद से विनष्ट 
होते है, मरणानन्तर वे नही होतें॥ 'सजय' का कहना था कि प्राणातिपात (वध), अ्रदत्ता- 
दान (स्तेय), मृपावाद और परदार-गमन से पाप नहीं होता श्रौर दान-यज्ञ श्रादि से पुण्य 
का आगम नही होता । मक्खलिगोसाल नियतिवादी थे। वें मानते थे कि सब सत्त्व (जीव) 
अ्रवश हूँ, श्रवीर्य हैं। उनमें नवल है, न वीर्य है, न पुस्प-पराक्रम। उनके अनुसार हेतु नही 
है, सत््वो के सकतेश का प्रत्यय (हेतु) नही है, मत्त्व अहेतुक क्लेश भोगते हूँ और विना 
प्रत्यय के विशुद्ध होते हैं। गोसाल आजीवक-मम्प्रदाय के सस्थापक थे। वे कहने थे कि वाल 
प्रौर पण्डित सव सत्त्व-समरण कर दुख का श्रन्त करते है। इसे समार-शुद्धि कहते है। ये 
अ्रचेलक थे श्लौर अनेक प्रकार के कप्ट-तप करते यें। जेंतवन के पीछे उनका एक स्थान था | 
ये पचाग्नि तापते थे, उत्कुटिक थे और चमगाव्ड की भाँति ह॒वा में झूलते थे। 'पालिनिकाय' में 
इनकी 'मुक्ताचार' कहा है। एक सूत्रान्त में इनकों 'पुत्तमताय पुत्ता कहा है, अर्थात्‌ यह उम 
माता के पुत्र हैं, जिसके पुत्र मर जाते हैं ) वुद्धघोष के अनुसार 'पूरण' श्रात्मा को निष्क्रिय कहते 
श्रौर कर्म को नही मानते थे। अजित” नास्तिक थे और कमं-विपाक को नहीं मानते थे। 
गौसाल' नियतिवादी थे, ये कर्म और कर्मफल दोनो का प्रतिपेध करते थे | 

बुद्ध आजीवको को सबसे बुरा समझते थे। तापस होने के कारण इनका 
समाज में आदर था। लोग निमित्त, शकुन, स्वप्न आदि का फल इनसे पूछते थे। 
अशोक और उनके पौत्न 'दशरथ' के लेखों में श्राजीवको का उल्लेख है। इनके अतिरिक्त 
श्रौर भी तापस थे, जो शरीर को नाना प्रकार के कष्ट देते थे। कोई सन का कपडा पहनता 
था, कोई कुश-चीर, कोई केश-कम्वल धारण करता था, कोई उलृक-पक्ष घारण करता था, 
कोई केश-लु चन करता था, कोई कण्टक पर शयन करता था ( कण्टकापाश्रय ), कोई 
गोब्रतिक, कोई मुगन्नतिक होता था, किसी की उछज्छवृत्ति थी। ये हिम-वात-सूर्यादि 
दु ख को सहन कर श्रनेक प्रकार से शरीर का आतापन-परितापन करते थे। इनका विश्वास 
था कि दुख से सुख की प्राप्ति होती है। इसी कारण उस युग में तापसो का 
बडा श्रादर था । उनका कष्टमय जीवन को स्वीकार करना एक बडी बात समझी जाती थी । 
आ्राइचर्य होता है कि अजितकेशकम्बल' जैसे लोगो के लिए समाज में आदर था। इसका 
कारण यही प्रतीत होता है किये तापस थे। ये तपस्या किस उद्देश्य से करते थे, यह भी 
जात नहीं लोग अद्भुत कर्म दिखाते थे, यह दावा करते थे कि इन्होने ऋद्धियाँ प्राप्त 
की हैं। श्रत , इसमें कोई भाश्चर्य नही है कि बुद्ध ने भी 'नेरजना' के तट पर रहकर ६ वर्ष 
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कठोर तपस्या की; क्योकि उस समय नैष्ठिक-पद की प्राप्ति के लिए तप पश्रावश्यक समझा 
जाता था | 
ब॒द्धत्व-प्राप्ति 
बुद्ध के साथ पाँच अन्य भिक्षु भी थे । उन्होने अ्रनशन-त्रत यह समझकर किया कि इससे 
वह जन्म-मरण पर विजय करेंगे । वे एक तिल-तण्डुल पर रहने लगे । इसका परिमाण यह हुआ 
कि वे अत्यन्त कंश हो गये ओर त्वगस्थिशेष रह गये । “बुद्धचरित' के शब्दों में, तब उनको 
मालूम हुआ कि यह ॒ धर्म विराग, बोध, मुक्ति के लिए नही हैं, दुबंल इस पद को नही पा 
सकता । ऐसा विचार करके बुद्ध पुत भोजन करने लगे । जब उनका शरीर और मन स्वस्थ 
हुआ, तब उन्होने समाधि लगाई । उन पाँच भिक्षुओ ने असन्तुष्ट होकर उनका साथ छोड 
दिया । सिद्धार्थ बोध के लिए कृतसकल्प हो अश्वत्थमूल म॑ पर्यकबद्ध हुए और यह प्रतिज्ञा की 
कि जबतक में कृत ,त्य नही होता, तबतक इसी आसन में बठा रहू गा । रात्रि के प्रथम याम 
में उनको पूर्वजन्मो का ज्ञान हुआ, दूसरे याम में दिव्य-चक्ष्‌ विशुद्ध हुआ, अन्तिम याम में 
द्वादश प्रतीत्य-समुत्पाद का साक्षात्कार हुआ और अरुणोदय में उनको सर्वज्ञता का प्रत्यक्ष 
हुआ । यह उनका बुद्धत्व है । उस दित से वे बुद्ध कहलाने लगे । सर्वज्ञता का साक्षात्कार कर 
भगवान्‌ ने जो प्रीतिवचन (उदान) कहे, उनको हम यहाँ उद्धृत करते है--“कष्टमय जन्म 
बार-वार लेना पडा । मैं गृहकारक की खोज में ससार में व्यर्थ भटकता रहा। किन्तु गृहकारक ! 
श्रव मैने तुझे देख लिया । अब तू फिर गृह-निर्माण न कर सकेगा । तेरी सब कड़ियाँ टूट गई , 
गृह-शिखर्‌ ढह गया । चित्त-तिर्वाण का लाभ हुआ, तृष्णा का क्षय देख लिया ।” 
सात सप्ताह तक बे विविध वृक्षो के तले बंठकर विमुक्ति-सुख का आनन्द लेते रहे । 
भगवान्‌ को बुद्ध, तथागत, सुगत आदि कहते हैं । भगवान्‌ के श्रावक सौगत, शाक्यपुत्रीय 
बौद्ध कहलाते है । ऐसी कथा है कि बुद्धत्व प्राप्त कर भगवान्‌ को धर्मोपदेश मे श्रनिच्छा हुई 
किन्तु ब्रह्मासहम्पति की प्रार्थना पर वे धर्मोपदेश के लिए राजी हुए । पहले उनका विचार अराड-. 
कालाम' और “उद्गभक-रामपुत्र' को धर्म का उपदेश (देशना) देने का हुआ, किन्तु यह जानकर 
कि वे अरब जीवित नही है, उन्होने उत्तर पाँच भिक्षुओ को धर्म का उपदेश करने का निश्चय किया, 
जो उनका साथ छोडकर “ऋषिपत्तन' मृगदाव (सारताथ, काशी के पास) चले गये थे। आषाढ- 
पूणिमा के दिन उनका पहला उपदेश 'सारनाथ' में हुआ । यह उपदेश घर्मचक्र-प्रवत्तंन-सूत्र 
है । यही धर्मचक्र का प्रथम बार प्रवत्तंन हुआ । इसलिए, सारनाथ भिक्षुओ का एक तीर्थ हो 
गया । पाँचो भिक्षु प्रथम शिष्य हुए | वाराणसी का एक वणिक्‌-पुत्न 'यश' भी ससार से विरक्‍्त हो 
ऋषिपत्तन श्राया । वह भी भगवान्‌ से उपदेश पाकर भिक्षु हो गया । यह सवाद पाकर उसके 
५४ मित्र भी भिक्षु हो गये । इस प्रकार, इन ६० भिक्षुओों को लेकर बुद्ध-शासन का आरम्भ 
हुआ । भगवान्‌ ने एक संघ की प्रतिष्ठा की । आगे चलकर जब सघ के नियम बने, तब सघ 
की सदस्यता के लिए एक विधि रखी गई । इसे “उपसम्पदा' कहते है । मध्यदेश मे १० 
भिक्षुओं के और प्रत्यन्तिक्‌ जनपदो में पाँच भिक्षुओं के सघ के सम्मुख 'उपसम्पदा' होती थी | 


६ ' बौद्ध-धर्म-दर्शन 


ग्रारम्भ में जब संघ नहीं था, तब पहले शिष्यों की उपसम्पदा 'एहि भिक्षो' इस साबय पे 
हुई। पचवर्गीय भिक्षुओ की उपसम्पदा इसी प्रकार हुई। इसी प्रकार, जब भगवान्‌ ने भानन्द के 
आग्रह पर स्त्रियो को सघ मे प्रवेश करने की भ्राज्ञा दी, तव महाप्रजापती गौतमी की (जो पहली 
भिक्षुणी थी) उपसम्पदा भिक्षुओ के गुरुधर्मों को स्वीकार करने से हुई । 
धर्म-प्रसार 
भगवान्‌ ने धर्म-प्रचार के लिए इन ६० भिक्षुओ को भिन्न-भिन्न दिशाझ्रो में भेजा 
श्र स्वय “उरुवेला' की शोर गये । वहाँ 'उस्वेल-काश्यप' शझ्ौर उनके दो भाई एक बुहत्‌ 
सघ के साथ निवास करते थे। ये जटिल थे। इनको भी उपदेश देकर भगवान्‌ ने शासन 
में दीक्षित किया | इन जटिलो की झ्रासपास बहुत ख्याति थी। मगध के महाराज विम्विसार 
भी इनका वहुत श्रादर करते थे। यह जानकर किवे बुद्ध के शासन में प्रवेश कर गये, 
उनको बडा आश्चर्य हुआ । इससे वृद्ध की ख्याति फैली और स्वय विम्बिसार उपासक 
हो गये । गृहस्थ शिप्य उपासक-उपासिका कहलाते थे। भगवान्‌ चारिका (भ्रमण) करते 
हुए कपिलवस्तु पहुँचे और वहाँ कई दिन ठहरकर उन्होने धर्म का उपदेश किया । शाक्‍्य- 
कुल के अनेक युवक भिक्ष्‌ हो गये । बुद्ध के पुत्र राहुल भी भिक्ष्‌ हुए। यहाँ से भगवान्‌ 
राजगृह आये । उस समय वहाँ श्रमण 'सजर्या अपने सघ के साथ रहते थे । इस सघ में 
शारिपुत्र' और मौदगल्यायन थे। ये भी वौद्धभिक्षु हो गये। इन्होने भिक्षु अश्वजित्‌' से 
श्रमण गौतम की शिक्षा का सार सुना था। यह शिक्षा इस गाथा में उपनिबद्ध है। यह 
अनेक स्थानो पर उत्की्ण पाई गई है-- 
ये घम्मा हेतुप्पभवा तेस हेतु! तथागतो भाह । 
तेस व यो निरोधो एवं घादी महासमणों ॥॥ 
में दो भग्रश्नावक कहलाते हूँ । इस प्रकार, धीरे-घीरे वोद्धधर्म फेलने लगा। हम इस 
धर्म के मुख्य-म्‌रूय सिद्धान्तों का उल्लेख आगे करेगे और वुद्ध की बताई निर्वाण की साधना 
का भी दिग्दशन कराये गे तथा विकास-क्रम से बौद्धदर्शन के विभिन्न वादों का भी भ्ालोचन 
करेंगे। यहाँ आाय॑देव के शव्दों में इतना कहना पर्याप्त होगा--- 
घर्म समासतो5हिसां घर्णयन्ति तथागता । 
श्न्यतामेब निर्वाणं फकेचल तदिहोभयम्‌ ॥। 
अहिसा झौर निर्वाण ये दो धमं जो स्वर्ग-विमुक्ति-प्रापक है, तथागत द्वारा बणित है । 
यह ज्ञान और योग का मार्ग है । भगवान्‌ ने स्वयं कहा है कि जिस प्रकार समृद्र का एक रस 
लवण-रस है, उसी प्रकार मेरी शिक्षा का एक रस विम्‌ क्ति-रस है। झायुवेंदशास्त्र के प्रनुसार 
भगवान्‌ की भी चतु सूत्री है--दु ख है, दु ख का हेतु है, दु ख का निरोध है, दु खनिरोधगामिनी 
प्रतिपत्ति (मार्ग) है । भगवान्‌ यद्यपि ब्रह्म या ईएवर श्रौर आत्मा की सत्ता को नहीं मानते थे, 
तथापि पुनर्जन्म, परलोक में प्रतिपन्न थे। वे ब्राह्मणों के लोकवादओ्औौर देववाद को मानते थे । 
वे देव, यक्ष, किन्नर, असुर, प्रेत की सत्ता और स्वर्ग-नरक की कल्पना को मानते थे | हम ऊपर - 
कह चुके है कि वे नास्तिक नही थे। वे कर्म भोौर कर्म का फल मानते थे । 


प्रथम प्रध्याय॑ ७ 


यौद्धधर्म के प्रसार का यह फल हुआ कि तापसो ओर नास्तिको का प्रभाव बहुत कम 
हो गया । इसी कारण निग्न॑न्थ और आजीवक बोौद्ध-भिक्षुओ की हँसी उडाया करते थे कि ये 
जब तपस्या नहीं करते, तब निर्वाण का लाभ क्‍या करेगें ? बौद्ध-भिक्षुओं ने एक प्रवलसघ 


स्थापित किया, जो राजा का, विशेष कर अशोक का प्रश्नय पाकर उन्नत अवस्था को पहुँचा । 


अह जक न आन ह>अ»उ 


चारिका, वर्षाव।स और प्रवारणा 
बुद्ध भिक्षुओ के साथ चारिका करते थ, भिक्षुओश्रो के सन्देही का निराकरण करते थे , 
उनको घम-विनय ( भिक्ष॒श्रो के नियम ) की शिक्षा देते थे, जो तीथिक उनसे प्रश्न करने 
भाते थे, उनसे सलाप करते थे श्रौर गृहस्थो को धर्म का उपदेश देते थे। वर्षा ऋतु मे चारिका 
बन्द हो जाती थी, भिक्ष्‌ एकस्थ होते थे। उपासक उनको वर्षावास का निमन्त्नण देते थे। 
उपासक उनकी शिक्षा की व्यवस्था करते थे श्लोर भिक्ष्‌ उनको घर्मोपदेश देते थे । इस प्रकार, 
उनमे भ्रादान श्रोर प्रतिदाव होता था और सघ की एकता सिद्ध होती थी। वर्षा के भ्रन्त मे एक 
उत्सव होता था, जिसे प्रवारणा ( पवारणा ) कहते थे । इस उत्सव में भिक्षु और उपासक सब 
सम्मिलित होते थे भौर एक भिक्ष्‌ सभी भिक्षुओ श्रौर उपासकों को धर्मोपदेश देता था। वे 
दित में उरोसथ (व्रत) रखते थे और सायकांल को संम्मेलन होता था । एक भिक्षू दूसरे के पाप 
को भादिष्कृत करता था भ्नौर वह पाप स्वीकार करता था। भ्न्त मे , उपासको द्वारा लाई हुई दान 
की वस्तुएं भिक्षुओ मे बाँट दी जाती थी। हर पाँचवे वर्ष प्रवारणा का उत्सव विशेष समारोह से 
होता था। यह पचवाधिक परिषद्‌ कहलाती थी | यद्यपि 'पालिनिकार्या में इसका उल्लेख नही 
है, तथापि अशोकावदान, दीपवश, महावश श्रौर चीनी यात्रियो के विवरण से इसके अस्तित्व 
का पता चलता है | फाहियान की यात्ञा के विवरण से मालूम होता है कि 'खाश के राजा ने 
पचवाधिक परिषद्‌ को बुलाया था, जिसमें उन्होने श्रपना सर्वेस्व दान में दिया । द्वेतत्साग ने 
भी कूचा श्रोर वामियान में इस उत्सव को देखा था। वे दिक विश्वजित यज्ञ में भी सर्वंसम्पत्ति 
का दान होताथा। सन्‌ ५२६६० में चीन के महाराज ने भी पचवाधिक परिषद्‌ को 
झामन्त्रित किया था। इससे मालूम होता है कि बौद्धो के जीवन में इस झत्सव का विशेष 
स्थान था। 


रू 


आशचये है कि 'विनयपिटक' में इसका उल्लेख नही है। इसका कारण यह प्रतीत होता 
है कि विनय में केवल भिक्षुओं के सम्बन्ध में बातें कही गई है और उपासको की उपेक्षा की 
गई है। वर्षा के उत्सव के वर्णन में भी उपासको का उल्लेख अप्रत्यक्ष रूप से आता है । जब 
हम “चुल्लवग्ग' के ११ वें खन्धक का पाठ करते हैं, तब हम देखते हैं कि केवल भिक्षु और उनमें 
भी विशेषकर श्रहंत्‌ (अ्रहंत्‌ वह है, जिसने निर्वाण का लाभ किया है) काही उल्लेख होता 
है। इन्ही का प्राधान्य है | प्रथम धर्म-सगीति में, जो वर्षावास के समय हुई, केवल अहंँत्‌ ही 
रहे, उपासक नही । छ्वेतत्साग मगध देश के वर्णन मे लिखते हैँ किउस स्थान के पश्चिम जहाँ 
आनन्द ने अहंत्‌-पद प्राप्त किया, श्रशोक द्वारा निमित एक स्तूप था। इसी स्थान में महासघ- 
निकाय ने धर्म का सग्रह किया था। जो शैक्ष की झवस्था में थे, या उस अवस्था को पार कर 


हि ॥ 
द् बीद्ध-घर्म-दशन 


चुके थे, किन्तु महाकाश्यप की धर्म-सगीति में शरीक नहीं किये गये थे, वे वहाँ एकत्र हुए। 
उन्होंने कहा कि जबतक णास्ता (वुद्ध ) थे, हम सबको उपदेश देते थे, किन्तु धर्मराज के 
परिनिवृ त (निर्वाण में प्रविष्ठ) होने के बादसे अब चुनाव होता है। उन्होने श्रापस में 
निश्चय किया कि हमको भी धर्म का सग्रह करना चाहिए । उस सगीति में भिक्षु और उपासक 
दोनो बड़े समूह में सम्मिलित हुए थे। उन्होनें भी सूत्र, विनय, अ्रभिध्र्म, सयुक्तपिटक और 
धारणीपिटक का सग्रह किया । इस निकाय को 'महासाधिक' इसलिए कहते है, क्योकि इसमें 
उपासक और भिक्षु दीनो का एक बडा समुदाय शरीक हुआ था। इसमें सन्देह नह्ठी कि इस 
वृत्तान्‍्त से और हितीय सगीति के अवसर के सघक्ेेद के वृत्तान्त से विरोध है, किन्तु जँसा कि 
ओ्रोल्डेनवर्ग' ने कहा है, इस ६&तीय सगीति के विवरण राजगृह की सगीति से पहले के हैं । 
महासाधिको का पृथक्‌ होना भी दोनो धर्म-सगीतियों के कुछ विवरणों से पुराना हो सकता है । 
चीनी यात्वी के इस कथन का समर्थन प्रथम सगीनि के उन विवरणों से होता है, जो दो परि- 
निर्वाणसुत्ष के परिशिष्ट हूँ । इनके अनु सार परिपद्‌ में कम-से-कम सव प्रकार के भिक्षु थे, 
केवल अहत्‌ ही न थे। एक विवरण के अनुमार इनके अ्रतिरिकत देव, यक्ष, नाग, उपासक 
श्रीर उपासिका भी थे । इन सूत्रो का सम्बन्ध महासाधिक विनय से है। यह सम्भव है कि ये 
दो परिनिर्वाणनूत्न 'महासाधिक-निकाय के हैँ । यह परम्परा यूकक्‍त प्रतीत होती है और प्रथम 
महासगीति के जो विवरण उपलब्ध हे, वे प्राय सघ के इतिहास में एक विशेष परिवर्तन की 
सूचना देतें हू | अ्रत , हमको मानना होगा कि आरम्भ में वर्षा में जिस परिषद्‌ का सम्मेलन 
होता था, वह महासघ था। उसमे सब प्रकार के बौद्ध सम्मिलित होते थे। उपासको का उसमें 
सम्मिलित होता श्रावश्यक था । 


निर्वाण 


वुद्ध.के जीवन-काल में भिक्षुओ का गृहस्थो से घनिष्ठ सम्बन्ध था। उस समय बुद्ध 
की शिक्षा भी वहुत सरल थी। सर्वभूत-मंतक्तनी इसकाविशेष गुण था। उद्देश्य स्वर्ग या ब्रह्म- 
लोक प्राप्त करना था । प्रतिमोक्षेसवर-समादान, शूभकर्म और भावना से उद्देश्य की सिद्धि 
होती थी। कुछ विद्वानों का मत है कि उस समय निर्वाण की कल्पना अ्रभाव, अकिचन कौ न 
होकर अमृत-पद की थी । निर्वाण अच्युत स्थान है। यह अचल, अजर, अमर, क्षेमपद, 
अमृतपद है | यह अनुत्तर योगक्षेम है। स्वय बुद्ध कहते है कि इस अवस्था को व्यक्त करने के 
लिए कोई शब्द नही है। यह अनिर्वंचनीय, अवाच्य, अ्रवकक्‍तव्य हैं। “जो निर्वाण को प्राप्त 
होता है, उसका प्रमाण नही है, जिससे कह सकें कि यह क्या है।” यह एकान्त सुख है, यह 
श्रप्रतिभाग है। निर्वाण को सुख, शान्त, प्रणीत कहा है। भगवान्‌ भ्रज्ञातसूत्र में कहते हूँ "८ 
“हे भिक्षओरों यह अजात, अभत, अकृत, असस्क्ृत है । है भिक्षओओं | यदि यह अ्रजात, श्रभूत, 
श्रकृत, असस्क्ृत न होता, तो जात, भूत, कृत, सस्कृत का निसरण न होता । भगवान्‌ 
पुन कहते है--“उसका ध्रुव नि सरण गअतर्क्य है, वह अ्जात, असमुत्पन्न, अगोक विरजपद है । 
वह दुःख धर्मों का निरोध है। वह सस्कारो का उपराम है। 
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ऊपर दिये हुए उद्धरणो मे निर्वाण के लिए अमृतप्द शब्द का प्रयोग होने से कुछ 
विद्वानों का कहना है कि बुद्ध ने जिस निर्वाण की शिक्षा दी थी, वह शात्मा के श्रमरत्व का 
. और मोक्ष में नित्य-सुख का द्योतक था । इन विद्वानों का कथन है कि आगे चलकर बौद्धधर्म 
का रूप विक्ृत हो गया और वह निर्वाण को सर्वदु ख का अभाव-मात्र मानने लगे। शरवात्स्की 
ने इस मत का खण्डन किया है और उन्होने इस बात को सिद्ध करने की चेष्टा की है कि ब॒द्ध 
की शिक्षा के अनुसार निर्वाण नित्य-सुख की अभिव्यक्ति नही है। यह श्रमिताभ का सुखावती- 
लोक नही है, जहाँ नित्य-सुख की कल्पना की गई है । उनका कहना है कि निर्वाण लोकोत्तर 
है और अमृत-शब्द का अर्थ केवल इतना है कि वह अमृत्यु-पद है। निर्वाण मे न जन्म हैं, 
न मृत्यु। आगे चलकर हम बौद्धों के विभिन्‍्त प्रस्थानों के आधार पर निर्वाण का विस्तृत 
विवेचन करेगे ।॥/ 
प्रनेक प्रकार के भिन्लु 
बुद्धोपदिष्ट निर्वाण के स्वरूप की जो भी व्याख्या की जाय, बौद्धशासन में भिन्न रुचि 
और प्रकृति के अनुसार कई प्रकार के झिक्षु थे । मज्यिम॒निकाय के महागोसिगसूत्त में इन 
विविध प्रकार के भिक्षुओ का परिचय मिलता है। एक समय भगवान्‌ गौसिग-शालवन में विहार 
करते थे। उनके साथ आनन्द, शारिपुत्र, मौद्गल्यायन, महाकाश्यप, रैवत, अनिरुद्ध आदि 
भिक्ष थे । धर्म-अवण के लिए ये लोग शारिपुत्र के पास गये (शारिपुत्र को धर्म-सेनापति भी कहते 
हैं)। भगवान्‌ के परिचारक श्ानन्द को आते देख शारिपुत्त ने उनका स्वागत किया और कहा 
कि गोसिग-शालवन रमणीय है, शालवन फूले हुए है, दिव्य गन्ध बह रही है, रात्रि निर्मेल है। 
हे आनन्द ! किस प्रकार के भिक्षु से इस वन की शोभा होगी ? आनन्द ने उत्तर दिया कि हे 
शारिपुत्र ' जो बहुश्रुत है, जो चारो परिषदो (शभिक्षु, भिक्षुणी, उपासक और उपासिका) को 
कल्याण-धर्म की देशना (उपदेश ) देता है, ऐसे भिक्षु से यह वन शोभित होगा। शारिपुत्र 
ने यही प्रश्न औरो से किया। महाकश्यप ने प्रश्न के उत्तर में कहा कि जो क्षिक्षु श्ररण्य में 
निवास करता है, और जो १३ घुतगो की प्रशसा करता है और उसका ग्रहण करता है, वह इस 
वन की शोभा बढायगा । पुन किसी ने शारिपुत्र के उत्तर में विनय की प्रशसा की और किसी 
ने अभ्रभिधर्म के महत्त्व का वर्णन किया । रा 
इस सवाद में जिन विविध प्रकार के भिक्षश्रो का वर्णन किया गया है, उनमे आनन्द 
ही उस प्रकार के भिक्षु है, जिनके द्वारा बौद्धधर्म का प्रचार हुआ। आनन्द, वन में एकान्त-वास 
कर समाधि में निमग्न नही रहते थे। यही कारण है कि आ्रानन्द लोकप्रिय थे | भगवान के वे 
उपस्थापक थे। पच्चीस वर्ष तक उन्होने भगवान्‌ की परिचर्या की । वे उनकी गन्धकुटी मे नित्य 
झाड देते थे, उनका बिछौना बिछाते थे, स्नान के लिए पानी रखते थे और उनका शरीर दबाते 
थे। इतना ही नही, आनन्द बहुश्रुत थे। वे बडे अच्छे वक्ता थे। भगवान्‌ के सब सत्नान्त 
उनको कण्ठस्थ थे। उनकी स्मृति-शक्ति प्रबल थी । बहुत-से सवाद उनके समक्ष दिये गये थे। 
जिन सवादो मे वे उपस्थित नही होते थे, उन्हें वे बुद्ध से पीछे सुन लेते थे। उपस्यापक होने 
र्‌ 
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के पहले जो शर्तें उन्होंने की, उनमें से एक यह भी शर्तें थी। यही कारण है कि प्रथम महा- 
सगीति में आनन्द ने धर्म (सूत्रान्त) का पाठ किया। यही कारण है कि सूत्रान्त इस वाक्य से 
आरम्भ होते है--/एवं में सुत” (मैने ऐसा सुता है) मैने से ग्रानन्‍्द इप्ट हूं। वुद्ध कहते 
हैं कि श्रानन्द बहुश्रुत, श्रुतधर हैँ । वह आदि-कल्याण, मध्य-कल्याण, पयंवसान-कल्याण धम 
का चार परिपदो को (भिक्षु, भिक्ष्‌ णी, उपासक और उपासिका ) उपदेश देतें है । इन्होने सम्यग्‌ 
दष्टि से धर्मों का सुप्रतिवेध किया है । 
ग्रानन्द वृद्ध को बहुत प्रिय थे। श्रानन्द के आग्रह पर ही बुद्ध ने स्त्रियों को सघ में 
प्रवेश की अनुमति दी थी। भगवान्‌ की माता की बहिन महाप्रजापती गौतमी ने, जिन्होंने 
महामाया की मृत्यु के पश्चात्‌ भगवान्‌ का पालन-पोषण किया था, भिक्ष्‌णी होने की इच्छा प्रकट 
की । भगवान्‌ ने निषेध किया। आनन्द ने गौतमी का पक्ष लेकर भगवान्‌ से तक किया और कहा 
कि कया स्क्ियों को निर्वाण का अधिकार नही है ! भगवान्‌ को स्वीकार करना पडा कि हैं | तव 
प्रानन्द ने कहा कि क्या भगवान्‌ की विमाता ही, जिन्होने भगवान्‌ का लालन-पालन किया, इस 
उच्च पद से वचित रह जायेगी । इस तर्क के आगे भगवान्‌ अ्रवाक्‌ हो गये और उन्हें अ्रनिच्छा 
से इसकी अनुमति देती पडी। इस कारण आनन्द भिक्षुणियों में बडे प्रिय थे। भिक्षुणियाँ 
उनका सदा पक्ष लिया करती थी और यदि कोई उनको कुछ कहता था, तो वे उनकी ओर 
से लडती थी | आ्रानन्द यसुवक्‍ता थे । धर्मोपदेश के लिए उनकी ख्याति थी, हर जगह उनकी माँग 
थी। वे बडे ही दयालु थे श्रोर लोगो को दु खी देखकर उनका हुदय द्रवित हो जाता था | वें 
सरल हृदय और नि स्वार्थ थे । शारिपुत्न से इनकी विशेष मित्रता थी। अच्छी-से-अ्रच्छी वस्तु 
जो इनको दान में मिलती थी, उसमें ये शोरिपुत्ध को दे दिया करतें थे। शारिपुत्ध की मृत्यु पर 
इनको बहुत दु ख हुआ था । है है 
हम देख चुके है कि आनन्द स्त्रियों के अधिकार के लिए लडे थे । एक वार उन्होने वृद्ध 
से पूछा था कि स्त्रियाँ परिपदो की सदस्या क्यो नही होती, व्यापार क्यो नही करती ? चाण्डाल 
के लिए भी उनके मन में घृणा नहीं थी। वे रोगियो को सास्त्वना देने जाया करते थे । 
दोपहर को जब भगवान्‌ विश्वाम करते थे, तब वे रोगियो की शुश्रूपा में लग जाते थे। वे धर्म- 
भाण्डागारिक कहलाते थे । उनकी मृत्यु पर यह इलोक उनकी प्रशसा में केहे गये थे--- 
वहुस्पुतों धम्मधरो कोसारद्खो महेंसिनों । 
चक्खु सब्वस्स लोकस्स श्रानन्दों परिनिव्बुतो ॥ 
बहुस्तुती घम्मंघरो-व-श्रन्धकारे तमोनुदो । 
गतिमन्तो सतीमन्तो घितिमन्तो चल यो इसि।॥॥ 
सद्धम्माघारकों थरो शअआानन्शो रतनाकरो । 
(थेरगाथा १०४७-४६ ) 
भगवान्‌ का परिनिर्वाण 


जब भगवान्‌ का कुसिनारा (कसिया) के शालवन में परिनिर्वाण हुआ, तब झ्ानन्द उनके 
साथ थे। भगवान्‌ ने आनन्द से कहा कि में बहुत थका हूं, और लेटना चाहता हूँ, दो शाल- 
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वक्षों के बीच मेरा विछौना कर दो । भगवान्‌ लेट गये और एक परिचारक उनको पखा करते 
लगा । भगवान्‌ ने कहा कि मेरे परिनिर्वाण का समय आ गया है। यह सुनकर आनन्द को 
बहुत शोक हुआ और वे विहार में जाकर द्वार के सहारे बठ गये श्रौर विलाप करने लगे। भगवान्‌ 
ने भिक्षुओ से पूछा कि आनन्द कहाँ है ? भिक्षुओ वे उत्तर दिया कि वे विहार मे रो रहे है । 
भगवान्‌ ने उतको बुलाने के लिए एक भिक्ष्‌ को भेजा । जब श्रानन्द श्राये, तृव भगवान्‌ ने 
कहा--हे आनन्द ' शोक मत करो । क्‍या म॑ने तुमसे नही कहा है कि प्रिय वस्तु से वियोग 
स्वाभाविक और अनिवार्य है। यह क॑ से सम्भव है कि जिसकी उत्पत्ति हुई है, जो सस्क्ृत और 
विनश्वर है, उसकी च्यूति न हो ” ऐसा स्थान नही । तुमने मनसा, वाचा, कर्मणा श्रद्धा के साथ 
मेरी सेवा की है । तुम अनन्त पुण्य के भागी हो । यह्‌ कहकर भगवान्‌ ने भिक्षुओं से आनन्द 
की प्रशसा की । भगवान्‌ न आनन्द से कहा कि मेरे पश्चात्‌ यदि सघ चाहे, तो विनय के क्षाद्र 
लियमो को रह कर दे । भगवान्‌ भिक्षुओ से विदा हुए। भगवान्‌ के अन्तिम शब्द ये थे-- 
“सब सस्कार अनित्य है । अपने निर्वाण के लिए विना प्रमाद के यत्नशील हो । तुम 
अपने लिए स्वयं दीपक हो 'भअत्तदीपा विहरर्था --दूसरे का सहारा न ढढो। 
बौद्धशासन भें ऐसे भी झिक्ष थे, जिनको श्ररण्य में खड्ग-विषाण (गंडा) के तुल्य 
एकान्तवास श्रधिक प्रिय था। ऐसे भी सिक्षु थे, जो विनय के नियमो के पालन को श्रधिक 
महत्त्व देते थे । विनयधर कहाते थे । इसमे 'उपालि' सबसे श्रेष्ठ था। प्रथम धर्म-सगीति में 
उपालि ने ही विनय का सग्रह किया था। ऐसे भी भिक्ष्‌ थे, जो अभिधर्म-कथा मे रस लेते थे; 
दो भिक्ष एक साथ बैठकर एक दूसरे से प्रश्न पूछते और उत्तर देते थे । ये 'धर्मकथिक' 
होते थे।' इस प्रकार के भिक्षु अग्रश्नावक मौद्गल्यायन थे । किन्तु, जिस प्रकार के भिक्षुओ के 
कारण बौद्धधर्म दूर-दूर तक फैला और लोकप्रिय हुआ,वे आनन्द की भाँति केंथे। 
जैसा हम ऊपर कह चुके है, बुद्ध की दिनचर्या इसी प्रकार की थी। किन्तु, धीरे-धीरे 
ज्यो-ज्यो बौद्धधर्मं पश्चिम की ओर बढा, त्यो-त्यो उसकी मूल झंावनां में परिवर्तन होने लगा। 
बुद्ध ०० वर्ष तक जीवित रहे, २६ वर्ष की अवस्था में उन्होने निष्क्रण किया था। उनके 
जीवन-काल मे बौद्धधर्म कोशल, मगध, कौशाम्बी और पाचाल-कुरु देश में फैला था, पश्चिम में 
उज्जन तक गया थां। मध्यदेश मे ब्राह्मणधर्म का अधिक प्रेंभावे था । चुल्लवर्ग के बारहवें खन्धक 
से मालूम होता है कि द्वितीय धर्मं-महासंगीति के संमय पश्चिम के सघ में आरण्यको की 
सख्या प्रचुर थी; किस्तु पूर्व मे वैशाली के प्रदेश में नही थी। 
वेदिक धर्म फा प्रभाव 
कई ब्राह्मण वौद्धशासन में प्रविष्ट हुए। उनके प्रभाव से ब्राह्मणधर्म का प्रभाव बौद्ध- 
धर्म पर पडा। जसे वैंदिकधर्म में चार ब्राश्म हैं, उसी प्रकार बौद्धों में गृहपति, श्रामणेर 
(जिसका उद्देश्य श्रमण होना है), भिक्षु और आारण्यक यह चार परिषदे हुई । इसी प्रभाव के 
कारण बौद्धों मे भी वेखानस-ब्रत के माननेवाले घुतवादी हो गये | यह धतगों का समादान 
करते थे। हम ऊपर कह चुके है कि ये 'धृतग' वेखानस के न्नरत ह । इनका प्राधान्य हो गया । 
चिक्ले और उपासक का श्न्तर बढ़ने लगा । ये श्रारण्यक ऋषि और योगी के स्थान में थे । 
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बुद्ध मध्यम मार्ग का उपदेश करते थे। उनका श्रादर्श दूसरा था । ये श्रारण्यक सत्तार 
से विरक्‍त हो एकान्तवास करते थे श्रौर श्रपनी उन्नति के लिए सचेष्ट रहते थे। इनकी तुलना 
खड्ग-विपाण से देते है, जो वर्गचारी (झुण्ड में) नही होता, वन में एकाकी रहता है । 
यह विचारणीय है कि विनय में धुतगुणो का उल्लेख नही हैं। 'परिवार' में इन ब्रतों 
की निन्‍दा की गई है | पीछे के अभिधर्म-ग्रन्थ ज॑ से 'विसुद्धिमग्गो' में इनका उल्लेख है । 'मिलिन्द- 
प्रघ्न' मे भी १३ ध॒तगो की प्रशसा की गई है । धृतवादियो के प्रभाव के बढने से उन उत्सवों 
का महत्त्व घटने लगा, जिनमें उपासको का विशेष भाग था। यह परिवत्त न प्रथम सगीति के 
विवरणो से उपलक्षित होता है । कथा है कि वुद्ध-परिनिर्वाण पर धर्म-विनय के सग्रह के लिए 
सगीति हुई । यह वर्षाकाल में हुई | ५०० श्रईत्‌ सम्मिलित हुए । इनके प्रमुख आचार्य महा- 
काण्यप थे | दीपवश में इस सगीति का वर्णन देते हुए महाकाश्यप के लिए लिखा है कि वे 
धृुतवादियो के अगुआर थे--घुतवादान श्रग्गों सो कस्सपों जिनसासने। वें सगीति के 
प्रधान हुए । 
प्रथम धर्म-संगीति 
वर्षाकाल में जो उत्सव होता था, उसमें सव प्रकार के भिक्षु और उपासक सम्मिलित 
होते थे, किन्तु पालिकथा के अनुसार इस सगीति में उपासको का सम्मिलित होना तो दूर रहा, 
केवल वही भिक्षु सम्मिलित किये गये, जोअहेत हो चुके थे । यह भी विचित्र बात है कि 
यद्यपि आनन्द ने ही सूत्रो का सग्रह किया, तथापि इस हेतु को देकर कि वे अभी अरहंत्‌ नही 
हुए हैं, वे सगीति से पृथक्‌ किये गये और जब उन्होने अरहँत्‌-फल की प्राप्ति की, तभी सम्मिलित 
किये गये । भगवान्‌ ने जब धर्मचक्र-प्रवर्त न किया तब ६० भिक्षु एक उपदेश से ही श्रहंत्‌ हो 
गये । परिनिर्वाण के पहले जो आखिरी भिक्षु हुआ, वह 'सुभद्र ' भी अहंत हो गया । किन्तु, आनन्द, 
जो भगवान्‌ को इतने प्रिय थे, जिन्होने २५ वर्ष भगवान्‌ की परिचर्या की, जिनकी बहुश्रुत, धर्म 
घर कहकर भगवान्‌ ने भूरि-भूरि प्रशसा की, वह अरहंत-पद को न पा सके । यह वात विश्वास 
के योग्य नही । उत्तपर समीति में यह आरोप भी लगाया गया कि उन्होने स्त्रियों को सघ में 
प्रवेश करने के लिए भगवान्‌ से अभ्यर्थना की थी और भगवान्‌ से परिनिर्वाण के समय यह 
नहीं पूछा कि कौन-कौन क्षुद्र नियम हटाये जा सकते है। उस समय भिक्षुओर में जो 
ज्येष्ठ स्थविर होता था, वह प्रमुख होता था । उस समय सबसे ज्येष्ठ, आज्ञात-कौण्डिन्य 
थे। यह पचवर्गीय शिक्षओ्रों में से थे। दीपवश के अ्रनसार उस समय आठ प्रमख थे । 
महाकाश्यप का स्थान अन्तिम था। उसपर भी प्रथम सगीति के वही प्र घान बनाये गये | फिर, 
हम देखते है कि प्रमुख के अधिकार बढ गये थे । जहाँ पहले सघ का पूर्ण अधिकार था, वहाँ 
अब प्रमुख का अधिकार हो गया । सघ त्षिरत्नो में ने एक था। भिक्ष और उपासक सघ में शरण 
लेते थे, न कि किसी अ्रोचोय या प्रमुख में । प्रमुख को सघ के निर्णयो को कार्यान्वित करना पडता 
था, वह अपने मन्‍्वव्यों को सघ पर लाद नही सकता था । अत्त , दीपवश में सघ स्वयं सगीति 
के सदस्यो को चुनता है । किन्तु, दीपवण और चुल्लवग्ग के श्रनुसार महाकाश्यप ने ५०० श्रहतो 
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को प्रवचन का सग्रह करने के लिए चूना । अ्रशोकावदान में भी प्रमुख आचार्यो का चुनाव सघ 
नही करता है; किन्तु एक आचार्य से दूसरे आचार्य को अधिकार हस्तान्तरित होते है । पुराने 
समय में सघ का जो आधिपत्य था, वह जाता रहा और प्रमुखो का अधिकार कायम हो गया । 
प्राचीन काल में सघ का अध्यक्ष स्थविर होता था और उसकी व्यवस्था शिथिल थी। 
पीछे तीन, चार या ञ्राठ स्थविरो की परिषद्‌ होती थी, जिसके हाथ में समस्त अ्रधिकार होते थे । 
तत्पश्चात्‌ यह परिषद्‌ भी नही रही और एक प्रमुख हो गया। इन परिवत्तेनो का शिक्षा पर भी 
अनिवाय रूप से प्रभाव पडा । सघ के स्थान में एक व्यक्ति के प्रतिष्ठित होने से और उपासको 
का प्रभाव घट जाने से अहँत्‌ का आदर्श सर्वोच्च हो गया । 

हम देख चुके हूँ कि दीपवश के अनुसार महाकाश्यप धृतवादी थे। इसका समर्थन 
'भज्ञिमनिकाय' के महागोसिंगसुत्त से भी होता है। 

जिस समय प्रथम सगीति का प्रचलित विवरण लिपिघद्ध हुआ, उस समय ऐसा मालम 
होता है, आरण्यक का बडा प्रभाव था। इसलिए, आनन्द या अन्य स्थविर को सगीति का 
प्रमुख न बनाकर महाकाश्यप को प्रमुख बनाया भश्रौर उन्होने केवल अ्रहँतो को सग्रह के काम 
के लिए चुना । क्योकि, धर्म का सग्रह आनन्द के विना न हो सकता था, इसलिए वे उद्योग करके 
शीघ्र अहँत हो गये श्र उसके पश्चात्‌ सगीति में सम्मिलित किये गये । 


आगे चलकर जब भिक्ष्‌ विहार, सघाराम मे रहने लगे, तब धुतवाद का ह्वास होने 
लगा, किल्‍्तु नियमो का पालन कठोरता के साथ होने लगा श्रौर एकाधिकार बढने लगा । 


हितीय अध्याय 


8 ० बद्ध की शिक्षा में सार्वभौमिकता 


अब हम ब॒द्ध की शिक्षा पर विचार करंगे । बुद्ध का उपदेश लोकभाषा में होता था 
क्योकि उनकी शिक्षा सर्वतराधारण के लिए थी। बुद्ध के उपदेश उपनिपद्‌ के वाक्‍्यों 
का स्मरण दिलाते है । उनकी शिक्षा की एक बड़ी. विशेषता सार्वभौमिकता थी। इसी कारेण 
एक समय वौद्धधर्म का प्रचार एक बहुत वडे भूभाग मे हो सका। उन्होनें मोक्ष के मार्ग का 
आ्राविष्कार किया, किन्तु वह मार्ग प्राणिमात्न के लिए खुला था। जन्म से कोई बडा होता है 
या छोटा--इसे वे नही मानते थे । वुपलघृत्न (सुत्तनिपात) में वे कहते हैं-- 

“जन्म से कोई वपल नही होता, जन्म से कोई ब्राह्मण नही होता । कर्म से वपल 
होता है, कर्म से ब्राह्मण होता है। है ब्राह्मण । इस इतिहास को जानो कि यह विश्वुत है कि 
चाण्डाल-पुत्र (शवपाक) मातग ने परम यश को प्राप्त किया। यहाँतक कि श्रनेक क्षत्रिय 
श्रौर ब्राह्मण उसके स्थान पर जाते थे। अन्त में वह ब्रह्मलोक को प्राप्त हुआ । ब्रह्मलोक 
की उपपत्ति में जाति बाधक नही हुईं । 

आशवलायन-सूत्र' में भगवान्‌ से आराश्वलायन ब्राह्मण माणवक ने कहा कि “हे गौतम 
ब्राह्मण ऐसा कहते है-ब्राह्मण ही श्रेष्ठ वर्ण है, अन्य वर्ण हीन है , ब्राह्मण ही शुद्ध होते हे, 
श्रव्राह्मण नही, ब्राह्मण ही ब्रह्मा के औरम पुत्र है, उनके मुख से उत्पन्न हुए हँ--आप इस 
विपय में क्‍या कहते हैं ? 

भगवान्‌ ने उत्तर दिया--/हें श्राश्वलायन | क्‍या तुमने सुनाहै कि यवन कम्बोज 
में और पनन्‍्य प्रत्यन्तिक जनपदो में दो वर्ण हैं--आर्य श्रौर दास । श्रार्य से दास होता है, 
दास से आर्य होता है ।* 

"हाँ, मैने ऐसा सुना है ।” 

“हें श्राशवलायन | ब्राह्मणों को क्या वल है, जो वे ऐसा कहते है कि ब्राह्मण ही 
श्रेष्ठ वर्ण है, अन्य हीन वर्ण हैं। क्‍या मानते हो कि केवल ब्राह्मण ही सावद्य ( पाप ) से 
प्रतिविरत होकर स्वगें में उत्पन्त होते हैं, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र नही ? ” 

“नही गौतम ।* 

“क्या तुम मानते हो कि ब्राह्मण ही मैत्न-चित्त की भावना में समर्थ है, ब्राह्मण 
ही नदी मे स्नान कर शरीरमल को क्षालित कर सकते है ? इस विषय में क्या कहते हो ? यदि 
क्षत्रिय-कुमार ब्राह्मण-कन्या के साथ सवास करे और उसके पुत्त उपन्न हो, तो वह पुत्र पिता 
के भी सदृश है, माता के भी सदृश है। उसे क्षत्रिय भी कहना चाहिए, उसे ब्राह्मण भी कहना 
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चोहिए। हैं आश्वलायन ! यदि ब्राह्मण-कुमार क्षत्रिय की कन्या के साथ सवास करे और उसके 
पुत्न पैदा हो, तो क्या उसे क्षत्रिय और ब्राह्मण दोनो न कहे गे ?” 

“हाँ, कहेंगे, गौतम ! 

“हें आश्वलायन | म॑ चारो वर्णो को शूद्ध मानता हूँ । 
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सुन्दरिक-भार द्वाज-सूत्र” में भगवान्‌ कहते हैं कि जाति मत पूछो, श्राचरण पूछो-- (मा 
जाति पुच्छ चरण च पुच्छ) । हवन के लिए लाये हुए काष्ठ से अग्नि उत्पन्न होती है। नीच 
और अकुलीन भी धृतिमान्‌ और श्रेष्ठ होता है | वासेट्रपुत्त-सुत्त मे वासिष्ठ और भारद्वाज दो 
माणवक भगवान्‌ के समीप आते है और कहते है कि हमें जातिवाद के सम्बन्ध मे विवाद है । 
भारद्वाज कहता है कि जन्म से ब्राह्मण होता है और वासिष्ठ कहता है कि कम से होता है । 
बताइए, हममें से कोन ठीक है ? बंद्ध कहते है कि जिस प्र कार कीट-पतग, चतुष्पद, मत्स्य, पक्षी * 
आदि जातियो में जातिमय पृथक्‌ू-पृथक्‌ लिग होता है, उस प्रकार मनुष्यों मे नही होता । 

मनुष्यों में जिस किसी की जीविका गो-रक्षा है, वह कृषक है, वह ब्राह्मण नही है, जिसकी 
जीविका व्यहार है, वह वणिक्‌ है। जिसकी जीविका पौरोहित्य है, वह याजक है और जो राष्ट्र 
का भोग करता है, वह्‌ राजा है | किन्तु तप ब्रह्मचयं , सयम और दम से ब्राह्मण होता है, जठा 
से, गोत्न से, जन्म से ब्राह्मण नही होता । जिसमे सत्य और धर्म है, वह शुचि है, वह ब्राह्मण हैं 
(धम्मपद ब्वाह्मणवर्ग ) । हे दुर्मेघध ! तुम्हारी जटा और अजिन-शाटी से क्‍या होता है ? 
तुम्हारा आभ्यन्तर तो गहन है और तुम बाह्य का परिमार्ज न करते हो । भगवान्‌ कहते हैँ कि लोक 
में जो नाना सज्ञाएँ प्रचलित है, वे भिक्षुभाव ग्रहण करने पर लुप्त हो जाती हैँ, ज॑ से विभिन्न 
नदियाँ सम्‌ द्र में मिलकर अपने नाम-रूप को खों देती हैँ । वौद्ध-सध म॑ सवके लिए स्थान था । 
उस समय शूद्रो को तप करने काअधिकार न था, वे वेदाध्ययन भी नही कर सकते थे। 
श्रमणो ने सबके लिए नि श्रेयस्‌ का मार्ग खोल दिया । बौद्धधर्म के प्रभाव से आगे चलकर. प्रनेक 
अन्य सम्प्रदाय हुए, जिन्होने सबको समान रूप से यह अधिकार दिया । 

भगवान्‌ की शिक्षा व्यावहारिक थी । वे दु ख के अत्यन्त निरोध का उपाय बताते थे । 
लोक शाश्वत है अथवा अशाश्वत, लोक अन्तवान्‌ है या अनन्त, जीव और शरीर एक है या 
भिन्न, तथागत मरण के पश्चात्‌ होता है या नही--इत्यादि दृष्टियो का व्याकरण (व्याख्या) 
बुद्ध ने नही किया है, क्योकि उन्ही के शब्दों में यह अर्थशहित नहीं है और ये ब्रह्मचर्य- 
प्रवण नही हैँ । ये विराग, विरोध, उपशम, सम्बोध, निर्वाण सवत्तंनीय नही है । ब्रह्म चर्य-वास 
इन दृष्टियो में से किसी पर आश्रित नही है । इन दृष्टियो के होते हुए भी, जन्म, जरा, मरण 
शोक, ढु ख होते ही हैँ, जिनका विघात इसी जन्म में हो सकता है। वुद्ध ने श्रावको से पूछे 
जाने पर इन प्रेश्नो का उत्तर देने से इनकार किया। भगवान्‌ 'अग्निवच्छगोत्त -सुत्त' में पुन 
कहते हैँ कि ये दृष्टियाँ कान्तार, गहन, सयोजन (वन्ध्रन) आदि है । ये दु ख-परिदाह मे हेतु हूँ , 
ये निर्वाण-सवत्तनीय नही हूँ । इसलिए, में इन दृष्टियो मं दोष देखता हूँ और इनका उपगम 
नही करता । तथागत सब दृष्टियो से अपनीत हूँ । इसलिए, बुद्ध ऐसे प्रश्नों की गृत्थियो को 
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सुलझाने में नही लगे थे। यह तो दर्शनगास्त्र का विषय था। कुछ ने मोक्ष का उपाय 
बताया । इससे इन प्रण्नों का क्या सम्बन्ध है ? आ्रागे चलकर जब बौद्ध -दर्श नभास्त्न संगठित हुए, 
तव उन्होने इन प्रश्नों का उत्तर दिया। अन्य सम्प्रदायो से जब वाद-विवाद होता था, तव 
बौद्ध इन प्रएनों का उत्तर देने के लोभ का सवरण न कर सके और वद्ध की इस शिक्षा को वें 
भूल गये कि ये दष्टियाँ भ्र्य-सहित नही । ्ि 
सध्यम सारे 
भगवान्‌ बुद्ध का बताया मार्ग मध्यम मार्ग कहलाता है, क्योंकि यह दोनो अन्तो का परिहार 
करता है । जो कहता है कि आत्मा है, वह शाश्वत दृष्टि के पूर्वान्त मे अनपतित होता है, जो 
कहता है कि आत्मा नही है, वह उच्छेद-दृष्टि के दूसरे अन्त में श्रनपतित होता है। उच्छेद और 
शाश्वत दोनो अन्तो का परिहार कर भगवान्‌ मध्यमा प्रतिपत्ति (मार्ग ) का उपदेश करते हैं। 
एक अन्त कामसुखानुयोग हैं, दूसरा अन्त आत्मक्लमथानुयोग है। भगवान्‌ दोनों का परिहार 
करते है । भगवान्‌ कहते हैं कि देव और मनुष्य दो दृष्टिगतों से परिपुष्ट होते हैँ । केवल 
चक्षष्मान्‌ ययाभूत देखता है । एक भव मे रत होते हैं। जब भवनिरोध के लिए धर्म की 
देशना होती है, तव उनका चित्त प्रसन्न नही होता । इस प्रकार वह इसी ओर रह जाते हूँ । एक 
भव से जू गुप्सा कर विभव का अभिनन्दन करते है । वे मानते हैं कि उच्छेद ही शाश्वत और 
प्रणीत है | वे अतिधावन करते है । चक्षुप्मान्‌ भूत को भूतत देखता है, भूत को भूतत देखकर 
वह भूत के विराग, निरोध के लिए प्रतिपन्न होता है। यह मध्यममार्ग अ्रज्ठागिक मार्ग है । 
भगवान्‌ यह नही कहते कि मुझपर श्रद्धा रखकर विना समझे ही मेरे धर्म को मानो । भगवान्‌ 
कहते है कि यह 'एहि पस्सिक', 'पच्चत वेदितव्ब' धर्म है। भगवान्‌ सवको निमन्त्नण देते हैं 
कि आझो और देखो, इस धर्म की परीक्षा करो। प्रत्येक को इसका अपने चित्त में अ्रनभव 
करना होगा । यह ऐसा धर्म नही है कि एक मार्ग की भावना करे और दूसरा फल का अ्रधिगम 
करे। दूसरे के साक्षात्कार करने से इसका साक्षात्कार अपने को नही होता। इसलिए भगवान्‌ 
कहते है कि हैं भिक्षुओ ! तुम अपने लिए स्वय दीपक हो, दूसरे की शरण न जाओ । धम्मपद 
में भगवान्‌ कहते हँं--अत्ता हि श्रत्तनों नाथों भ्रत्ता हि श्रत्तनों गती । भगवान्‌ एक सूत्र 
में कहते है कि धर्म प्रतिसरण है, पुदुगल (जीव) नहीं । प्रतिसरण का शञर्थ है 'प्रमाण'। 
शास्ता भी प्रतिसरण नही हैं। एक ब्राह्मण श्रानन्द से पूछता है कि भगवान्‌ ने या सघ ने 
किसी भिक्ष्‌ को नियत किया है, जो उनके पीछे प्रतिसरण होगा ” आनन्द ने उत्तर दिया, 
नही। ब्राह्मण ने कहा कि विना प्रतिसरण के सघ की सामग्री (साकल्य) कैसे रहेगी ? आनन्द ने 
कहा कि हम विना प्रतिसरण के नही हैँ । धर्म हमारा प्रतिसरण है । 
लोग आत्मकल्याण के लिए अनेक मगल-कृत्य करते हैं, तिथि, महत्तं, नक्षत्नादि का 
फल विचरवाते हूं, नाना प्रुकार के ब्रतादि करते हैँ और उनकी यह दृष्टि होती है कि यह 
पर्याप्त है। उन्हें 'शीलब्नत-परामर्ण ' कहते हूँ । इनमें अभिनिवेश होने से आत्मोन्नति का मार्ग 
बन्द हो जाता है । गृही के लिए दृष्टि का शोध कठिन होता है, क्योकि उसकी विविध दृष्टि 
होती है । इसलिए एक एलोक में कहा है--- 
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दु'शोधा दृष्टिगु हि णा नित्यं विधिधदृष्टिना । 
भिक्षुणा त्वाजीव एव परे स्वायत्तवृत्तिना ॥| 


इसी प्रकार भिक्षु के लिए आजीव-परिशुद्धि कठिन है, क्योकि उसको अपनी वृत्ति के 
लिए दूसरों पर आश्रित होना होता है । भगवान्‌ महामगल-सुत्त में कहते हैँ कि माता-पिता की 
सेवा, पुत्र-दार का समग्रह, दान, धर्मचर्या, अनवद्य कर्म-ये उत्तम मगल है । तप, ब्रह्मचयय, 
श्रार्य-सत्यो का दर्शन, निर्वाण का साक्षात्कार, ये उत्तम मगल है । 

भगवान कहते है कि वही सुखी है,जो जय-पराजय का त्याग करता है। जय वर 
को उत्पन्न करता है, पराज्य दु ख का प्रसव करता है| अत दोनो का परित्याग कर, उपशान्त 
हो, सुख का श्रासेवत करना चाहिए । राग, ढेष और मोह--ये तीन अ्रकुशल मूल है; 
इनका प्रह्यण होना चाहिए । “राग के समान कोई अग्नि नही है, द्वेष के समान कोई कलि 
नही है, शान्ति के समान कोई सुख नही ।, “अक्रोध से क्रोध को जीते, साधु ता से असाधुता को 


जीते, कदर्य को दान से और मृषावादी को सत्य से जीते । 

इसलिए, भगवान्‌ मैत्नी-भावता की महिमा का वर्णन करते है । यह चार ब्रह्मविहारो 
में से एक है। 

मेत्तभाव-सुत्त मे भगवान्‌ कहते हँ-जितनी पुण्य क्रियावस्तु है, वे सब मैत्ती-भाव की 
१६वी कला के भी बराबर नही है । एक भी प्राणी मे दुष्टचित्त न होना चाहिए । सबके लिए मैत्री 
का भाव होना चाहिए । इस प्रकार, श्रार्य प्रभूत पुण्य करता है । जिसका किसी से वर नही है, जो 
सब भतो से म॑ त्री करता है, वह सुखी होता है । रतन-सुत्त मे सब भूतो के कल्याण की प्रार्थना है । 
भगवान्‌ इद्रियं-सयम का महत्त्व वताते है । वे कहते हे कि जिसके इन्द्रिय-द्वोर अगुप्त हे, जो भोजन 
में मात्ना का विचार नही करता, उसका चित्त और उसका काय दोनो दु खी होते हे । स्मृति श्रौर 
सम्प्रजन्य से आत्मरेक्षा होती है । ये द्वारपाल है, जो चित्तपथ की पाप, अ्रकुशल से रक्षा करते है । 
तीन अकुशल वितक हे--काम, व्यापाद और विहिसा । इतका परित्याग करता चाहिए। तीन 
कुशल वितर्कों का--नंष्क्रम्य, अव्यापाद और अविहिंसा का सग्रह करना चाहिए । 

इसलिए, भिक्ष की आजीव-श द्धि होनी चाहिए | उसे मंत्नी-विहारी और मन कायवाक 
से सयत होना चाहिए। जो यथार्थ झ्षिक्षु नही है, जो याचनक-मात्न है, जो दुशील 
है, उसके लिए भगवान्‌ कहते है कि यह अच्छा है कि वह तप्त लोहे के गोले को खाये, इसकी 
अपेक्षा कि बह असयत राष्ट्रपिण्ड का भोग करे। पुन कहते हैँ कि इस कारण्डक ( यव की 
आकृति का तृण-विशेष, जो यवदूषी कहलाता है ) को विनप्ट करों, इस कशम्बक (पूतिकाष्ठ ) 
को अपक्ृष्ट करो, इस तण्ड्ल-विहीन ब्रीहि को निष्क्रान्त करो ( सुत्तनिपात, पु० २८१ ) 4 यह 
भ्रश्रमण है, किन्तु श्रमण होने का मान करता है। ः 

जो भिक्ष॒ पतनीय का आपन्न होता है, उसको भगवान्‌ ने भिक्षुओ के साय सव प्रकार का : 
सयोग करने से वहिष्कृत किया है। आहार के एक ग्रास का भी परिभोग उसके लिए मता 


है 
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है, विहार के पाण्णिप्रदेश का परिभोग भी उसके लिए वर्जित हैं। भगवतृ-आपन्न भिक्षु की 
उपमा मस्तकच्छिन्न तालवृक्ष से देते हे जो विरूढि, वृद्धि, उपचय, विस्तार के लिए अ्रभव्य हो 
जाता है। यथार्थ भिक्षु वह है, जिसने क्लेशो का भेद किया । 
| शिक्षात्रय 
निर्वाण के लिए उद्योग करनेवाले भिक्षु को सब प्रकार के अभिनिवेश का परित्याग 
करना चाहिए। रति-अ्ररति, जय-पराजय, पाप-पुण्य सबसे उसे परे होना चाहिए । जिस 
मार्ग से दुख का निरोध होता है, उसमें श्रभिष्वणम नहीं होना चाहिए। भगवान्‌ कहते है कि 
धर्म कोलोपम' है। यह निस्तार के लिए है, ग्रहण के लिए नहीं । इसलिए जो ज्ञानी है, उनको 
धर्में का परित्याग करना चाहिए, अ्रधर्म का भी । 
हम ऊपर कह चुके है कि भगवत्‌ की चतु सूत्री है । (यह चार आर्थ-सत्य कहलाते है । 
दु ख क्यो होता है और दुख के निरोध का उपाय क्या है, यह बुद्ध ने बताया है । बौद्धों की 
साधना व्विशिक्षा कहलाती है-च्शील-शिक्षा ( अभ्रध्रिशील ), समाधि-शिक्षा ( श्रधिचित्त ) म 
_प्रज्ञा (अधिप्रज्ञा) | यही, विशुद्धि का मार्ग -है.। सभी जीव तृथ्णारूपी जढा से विजटित हूँ । 
जिस प्रकार वेणुवृक्ष गुल्मादि लता से भीतर-बाहर सव ओर झाच्छादित और विनद्ध होता हैं, 
उसी प्रकार सब जीव तृष्णा से श्राच्छादित होते हे । तृष्णा रूपादि श्ालम्बनवश वार-वबार उत्पन्न 
होती है । तृष्णा का विनाश किये विना दु ख का अत्यन्त निरोध नही होता। विगततृष्ण ही 
निर्वाण-पद का लाभ करता है । इस तृष्णा-जठा का विनाश करने से ही विशुद्धि होती है। इस 
विशुद्धि के श्रधिगम का क्‍या उपाय हूँ ? सयुत्तनिकाय में भगवान्‌ कहते हे कि जो मनुष्य शील 
में अतिष्ठित हैँ, समाधि और विपश्यना ( श्रज्ञा ) की भावना करना हूँ, वह भज्ञाव ( प्रज्ञा ) की भावना करना हूँ, वह प्रज्ञावानू और 
वीयेवान्‌ भिक इस तृष्णा-जटा का नाश करता हैं । गौल शासन की मूल भित्ति, आधार हैं । 
इसलिए शील शासन का आदि हूँ, यही शासन की ग्रादि-कल्याणता हूँ । सर्वपाप से विरति 
ही शील है (सब्बपापस्स अ्रकरण) । कुशल (शुभ) में चित्त की एकाग्रता समाधि है । यह 
शासन का मध्य है । प्रज्ञा, विपक्यना शासन का पर्यवसान हैं । जब योगी प्रज्ञा से देखता हँ । 
कि सस्कार अनित्य हे, सत सस्कार दुख हे, सव धर्म अनात्म हे, तव निरोध होता हूँ । 
यह प्रज्ञा इण्ट-अ्रनिष्ट में तादि-भाव (समभाव ) का आवाहन करती हैँ । 
जैसे शैल वात से ईरित नही होता, वैसे ही पण्डित निन्‍दा और प्रशसा से विचलित 
नही होता । 
शील से अपाय...(पाप)-का भ्रतिक्रम--होता-हँ, समाधि से...कामधातु का और प्रज्ञा से 


(० ककेलइनं >>+ ७ हि लड जि 
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सर्वभव का समतिकरम ह का समत्िक्रम होता है । समाधि क्लेशो का निःकम्भन करती है, अर्थात्‌ उनको अ्रभिभूत 
करती हैँ भ्रौर प्रज्ञा उनका समुच्छेद करती हूँ । एक दूसरी दृष्टि से शील से दुश्चरित्र का, समाधि 
से तृब्णा-सक्लेश का और प्रज्ञा से दृष्टि-सक्लेश का विशोधन होता है । 


2882 मल 2 कक न कक 
१ पालि-कुल्ला, संस्कृत--कौल | तृण, काष्ठ, शाखा श्रौर पल्लाश को लाकर बाँधते हैं और 
उसके सहारे नदी पार करते ई। 
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प्राणातिपातादि वधादिविरमन और भिक्षुओ के लिए उपदिष्ट वत्तं-प्रतिपत्ति (कर्त्तव्य- 
श्राचार) की, सवर आदि की पृत्ति शील है। दो शुक्ल धर्मो के होने से शील की उत्पत्ति, स्थिति 
होती है । यह ही भर अत पा हे । ये दो शुक्ल धर्म लोक का पालन करते हे । शील-सम्पन्न पुदूगल 
की तीन शुत्रियाँ होती-हे--काय,वयक्‌,-वेतस्‌ | उपासक के लिए पाँच विरति हे और भिक्षओ 
के लिए दस | ये.पत्र-शील-ओऔर-दश-शील-कहलाती हे 4--- 0000 0000 
ए ए/- ४” (१) प्राणातिपात-विरति, (२) भ्रदत्तादान ”, (३) श्रत्रह्म चयं ”, (४) मृषावाद* 
(५) सुरामयम रेय”, (६) श्रकालभोजन”, (७) नृत्यगीत-वादित्न ", (८) माल्य-गन्ध- 
विलेपन”, (६) उच्चासनशयन ” तथा (१०) जातरूप-रजत-अ्तिग्रह? । 
जो भिक्षु शिक्षापदो की रक्षा करता है, जो श्राचार-गोचर-सम्पन्न है, श्रर्थात्‌ जो मनसा 
वाचा, कर्मणा अनाचार नही करता और योगक्षेम चाहनेवाले कुलों का आसेवन करता है, जो 
श्रण मात्र भी पाप से डरता है, जिसकी इन्द्रियाँ सवृत है, जो आजीव के लिए पाप धर्मों का श्राश्रय 
नही लेता, श्र्थात्‌ जिसका आजीव परिशुद्ध है, जो भिक्ष्‌ परिष्कारो का उपयोग प्रयोजनानुसार 
करता है, जो शीतोष्ण से शरीर-रक्षा के लिए और लज्जा के लिए चीवर धारण करता है, शरीर 
को विभूषित करने के लिए नही, जो शरीर की स्थिति के लिए आहार करता है--इत्यादि, उस 
भिक्षु का शील परिपूर्ण होता है । 
इत प्रकार, शीलसम्पन्न होकर समाधि की भावना करनी चाहिए। कुशल चित्त की 
एकाग्रता समाधि है। जबतक चित्त सुभावित नही होता, तबतक राग से उसकी रक्षा नही 
होती। जैसे अच्छी तरह छाये हुए घर की वृष्टि से हानि नही होती, उसी प्रकार सुभावित 
चित्त मे राग को अवकाश नही मिलता (धम्मपद) । 
प्रनेक प्रयोगो से चित्त को समाहित करते हे । यहाँ सबका वर्णन करना सम्भव नही है । 
झ्रागे समाधि-प्रकरण मे इसका विस्तार से वर्णन करेगे | || पानुतोग को मिल मे हे दिल्लमात्र का निदर्शन 
करतेहँ । कल्याणमित्न से चर्यानु कूल कोई कर्मस्थान (योगानुयोग की निष्पत्ति मे हेतु) का 
ग्रहण करना चाहिए। उदाहरण के लिए, मृत्पिण्ड, नीलपीतादि पुष्प या वस्त्न का ध्यान करते है । 
चार या पाँच ध्यात है । जब अभ्यासवश ध्यान _विशद होते हे, तब समापत्ति (समाधि)- 
कौशल प्राप्त होता है। भ्न्य भी कर्मस्थान हे, किन्तु अशू भ, श्रानापान-स्मृति भौर मैत्नी-भावना 
का विशेष महत्त्व है। रागाग्नि के उपराम के लिए शअ्श्भ सज्ञा है। 'काय को अशुभ, भशुचि 
समझना' यह प्रशुभ-सज्ञा है। इससे रागानुशय प्रहीण होता है। श्रानापान-स्मृति प्राणायाम _ 
का प्रयोग है। इससे काम और चित्त की प्रश्नव्धि होती है। इस करमंस्थान की भावना से 
भगवान्‌ कहते हे कि पाप, भ्रकुशल-धर्म ज्यो ही उत्पन्न होते है, त्यो ही शभ्रन्तहिंत हो जाते है। 
इसकी भगवान्‌ ने बहुत प्रशसा की है। यह स्वभाव से ही शान्त और प्रणीत है । द्वेषाग्नि के 
उपशम के लिए मैत्नी-भावना है, इससे शान्ति का श्रधिगम होता है। बुद्ध कहते हैं कि क्षान्ति 
परम तप है, क्षान्ति का वल बडा है। मत्री-भावना करनेवाला प्रार्थना करता है कि सब सत्त्व 
सुखी हो, सबका क्षेम-कल्याण हो । वह सब दिशाओ्रो को मंत्नी-सहगत-चित्त से व्याप्त करता है । 
मैत्रो-मावता च। र अद्भ -विद्वारो पें के एक है । प्रन्‍्य अद्य-विहार सुदिता, करुणा, उपेक्षा हे । 


२० घौद्ध-धर्म-दर्शन 


इनका उल्लेख योगसत्र में है । इस प्रकार, समाधि द्वारा चित्त को कुशल, शुभ धर्मो' में समाहित 
कर क्लेशो को अभिभत करते हे । किन्तु, इससे क्लेश निर्मुल नही होते । इसके लिए प्रज्ञा 
की भावना करनी होती है । 'इतिवृत्तक' में कहा है कि मोहारित के उपशम के लिए निर्वेघगामिनी 
प्रज्ञा की आवश्यकता है। 'प्रज्ञा' कुशल (शुभ)-चित्त, सम्रयुक्त-विपश्यना, ज्ञान है । धर्मों के 
स्वभाव का प्रतिवेध करना प्रज्ञा का लक्षण है । समाधि इसका आसन्न कारण है; क्योकि समाहित 
चित्त ही यथाभतदर्शी होता है। सव सस्कार श्रनित्य और दु ख हे, सव सस्कार श्रनात्म हू । 
लोक शाश्वत है, इत्यादि मिथ्यादृष्टि का प्रहाण प्रज्ञा से होता है । 


प्रतीत्य-समृत्पाद 


दुख का समुदय, हेतु,--ढदु ख की उत्पत्ति क॑से होती हे, इसका यथाभूत ज्ञान दुख- 
निरोध के लिए आवश्यक है । इस क्रम को प्रतीत्य-समुत्पाद (हेतु-फलपरम्परा) कहते है । वुद्ध 
की देशना में इसका ऊँचा स्थान है । इसलिए, हम सक्षैप में इसका निदेश करंगे। इसके वारह 
अग हे--अविद्या, सस्कार, विज्ञान, नामरूप, पडायतन, स्पश, वेदना, तृष्णा, उपादान, भव 
जाति तथा जरामरण | इस प्रक्रिया से केवल दु ख-स्कन्ध (राशि) का समृ्‌दय होता है । 


हेतु-प्रत्ययवश धर्मों की उत्पत्ति होती है। अविद्या-प्रत्ययवश सकार होते है, सस्कार- 
प्रत्ययवश विज्ञान होता है एवमादि । अत , प्रतीत्य-समुत्पाद प्रत्यय-धर्म है और प्रतीत्य-समत्पन्न 
उन-उन प्रत्ययो से अभिनिव्‌ त्त, उत्पन्न धर्म है । द्वादश प्रतीत्य-समृत्पाद को तीन काण्डों में 
विभकत करते हें---अविद्या और सस्कार अतीत मे, पूर्व-भव मे , जाति और जरामरण भ्रपर-भव 
में, शेप आठ अंग वर्तमान-भव में | हमारा यह आशय नही हूँ कि मध्य के आठ अग सब 
जीवो के प्रत्युत्पन्न (वत्त मान) भव में नित्य पाये जाते हूँ । यहां हम उस सन्‍्तति का विचार 
करते हे, जो सर्वाग हैँ । प्रतीत्य-समुत्पाद की इस कल्पना में जो विविध अग है, हम 
उनका यहाँ सक्षेप में वर्णन करते हे । आगे चलकर प्रतीत्य-समुत्पाद-वाद के प्रसग में विस्तत 
विवेचन करेंगे । है 

१. अविद्या--पूर्वजन्म की क्लेश-दशा हूँ । यहाँ पूर्वजन्म की सन्तति, जो क्लेशावस्था 
में होती है, अभिप्रेत है । 

२५ सस्कार--सपूर्वजन्म की कर्मावस्‍था है । पृव॑ंभव की सन्‍्तति पुण्य-अपुण्यादि कर्म 
करती हूं । यह पुण्यादि कर्मावस्था 'सस्कार' है । 

हे विज्ञान--अतिसन्धि-स्कन्ध हूँ । प्रतिसन्धि-क्षणः (उपपत्ति-क्षण) में कुक्षि के जो 
पच-स्कन्ध होते है, वह विज्ञान हूँ । 

४ नामरुप--इस क्षण से लेकर पडायतन की उत्पत्ति तक 'नामरूप' है । 

५ पडायतन--इन्द्रियो के प्रादुर्भाव-काल से इन्द्रिय, विषय और, विज्ञान के 
सन्निपात-काल तक 'पडायतन' है । 

$ स्पशे--सुख-दुखादि के कारण ज्ञान की शक्ति के उत्पन्त होने से पूर्व स्पर्श है । 
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३, 


जबतक बालक सुख-दु खादि के कारण को समझने में समर्थ नहीं होता, तबतक की 
अवस्था स्पश है। 

७ वेदना--मैथुन से पूर्व, यावत्‌ मैथुन-राग का समुदाचार नहीं होता, तवतक की 
अवस्था 'वेदना' है । 

८ तृष्णा--भोग और मैथुन की कामना करनेवाले जीव की अवस्था तृष्णा है। 
रूपादि कामगृुण और मैथन के प्रति राग का समदाचार तष्णा' की अवस्था है । इसका अन्त 
तब होता है, जब इसके प्रभाव से जीव भोगो की पर्येष्टि आरम्भ करता है । 

६ उपादाव--उपादान' का तृष्णा से विवेचन करते हे । यह उस जीव की अवस्था है 
जो भोगो की पर्येष्टि में दौड-धूप करता है। वह भोगो की प्राप्ति के लिए सब ओर 
प्रधावित होता है । 

१० भव--उपादानवश सत्त्व कर्म करता है, जिसका फल अनागत-भव है। “भव' 
कर्म है, जिसके कारण जन्म होता है। यह 'कर्मभव' है। जिस अवस्था में जीव कर्म करता है 
वह “भव है । 

११. जपति-यह पुनः प्रतिसन्धि है। मरणानन्तर प्रतिसन्धि-काल के पच स्कत्ध 
जाति' हे। प्रत्युत्पच्न-भव की समीक्षा मे जिस अग को “विज्ञान! का नाम देते हैँ, उसे अनागत 
भव की समीक्षा में 'जाति' की सज्ञा मिलती है। 

१२ जरामरण--बेदनाग तक जरामरण है। प्रत्युत्पन्च-भव के चार अग--नामरूप, 
पडायतन, स्पर्श, वेदना--अनागत-भव के सम्बन्ध में जरामरण' कहलाते हे । 

अगो का नाम-सकीत्त न उस धर्म के नाम से होता है, जिसका वहाँ प्राघान्य है। प्रतीत्य- 
समुत्पाद की देशना पूर्वान्त, अपरान्त और मध्य के समोह की विनिवृत्ति के लिए है। इसी हेतु 
से प्रतीत्य-समुत्पाद की देशना त्रिकाण्ड में है। यह समोह कि मे अंतीते अधघ्व में था या नही, 
यह समोह कि मे अनागत अध्व में हुंगा या नही, यह समोह कि हम कौन हैं, यह क्‍या है, 
इत्यादि अविद्या--जरामरण के यथाक्रम उपदेश से विनष्ट होता है। प्रतीत्य-समुत्पाद के तीन 
अग क्लेश हें, दो अग कर्म हे; सात वस्तु और फल हे । 

. यह प्रश्न हो सकता है कि जब प्रतीत्य-समुत्पाद के बारह अग है, तो समरण की आदि 
कोटि होगी; क्योकि अ्रविद्या का हेतु निर्दिष्ट है। ससरण की अन्त कोटि भी होगी, क्योकि 
जरामरण का फल निर्दिष्ट नही है ” ऐसा नही है। क्लेश से क्लेश और कर्म की उत्पत्ति होती 
है। इनसे वस्तु की, वस्तु से पुन वस्तु और क्लेश की उत्पत्ति होती है। भवागों का यह नय 
हैं। अविद्या जो शीर्ष स्थान में है, अहैतुकी नही है। वह भी प्रत्ययवश उत्पन्न होती है। वह 
प्रकृतिवादियों की प्रकृति के तुल्य अ्रकारण नही है। यह लोक का मूल कारण नही है। उसका 
भी कारण है। इस प्रकार भवचक्र अनादि है। क्मक्लेश-प्रत्ययववश उत्पत्ति, उत्पत्तिवश कर्म- 
बलेश, कमंक्लेश-प्रत्ययवश पुनरुत्पत्ति होती है । किन्तु, यदि हेतु-प्रत्यय का विनाश हो तो 


हेतु-पत्यय से अभिनिर्वत्त की उसत्ति नही होगी-यथा दः्ध-बीज से अकुर की उत्तपत्ति 
नहींहीती। 7 : 
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अष्टांगिक मार्ग 
वह कौन-सा उपाय है, जिससे कर्म-क्लेश का श्रत्यन्त निरोध होता है? यह श्ार्य 
भ्रष्टागिक मार्ग है। इसे उत्तम मार्ग कहा है। इसके श्राठ अग इस प्रकार हे-- 
सम्यगृदृष्टि, सम्यकूसकल्प, सम्यगव्यायाम, सम्यक्स्मृति, सम्यगवाकू, सम्यकृकर्मान्त, 
सम्यगाजीव तथा सम्यक्समाधि । 


इसमे शील, समाधि और प्रज्ञा का समावेश है। सम्यगृदुष्टि का शीर्ष स्थान है; क्योकि 
सम्यग्दृष्टि से विशोधित शील और समाधि इष्ट है । 

हम ऊपर कह चुके हैं कि क्लेश-कमंवश दुख की उत्पत्ति होती है। श्रत , दुख के 
निरोध के लिए क्लेश-वीज को दग्ध करना चाहिए | क्लेश-बीज 'अनुशय' है, जो श्रणु होते 
हे । इनका सूक्ष्म प्रचार होता है, ये दुर्विजेय हे, ये पुष्टि-लाभ करते हे । विना प्रयोग के ही 
श्रौर निवारण करने पर भी इनका पुन -पुन सम्मुखीभाव होता है । अनुशय सात हे--कामराग, 
भवराग, प्रतिघ, मान, अविद्या, दृष्टि तथा विचिकित्सा । इनमें से कोई दर्शन-हेय है श्लौर कोई 
भावना-हेय है । भावना पुन -पुन* सत्यदर्शन है। यह समाहित-कुशल चित्त है। चित्त-सन्तति 
को समाहित-कुशल श्रत्यन्त वासित करता है, गृणों से तन्‍्मय करता है, जैसे फूल से तिल को 
वासित किया जाता है । 

शील और चित्त को विशुद्ध कर चार स्मृत्युपस्थान की भावना करते है । इन्हें भगवान्‌ 
ने कुशल-राशि कहा है। इस श्रभ्यास में काम, वेदना, चित्त और धर्मों के स्वलक्षण श्रौर 
सामान्यलक्षणो की परीक्षा करते हंं । योगी विचार करता है कि सब सस्कृत अ्रनित्य हैँ, सब 
साख्रव-धर्म दु ख हे, सव धर्म शून्य और अनात्मक है , काम का स्वभाव चार महाभूत भ्रौर 
भोतिक रूप है। इस अभ्यास से चार निर्वेधभागियों का लाभ होता है। ये चार कुशल-मूल 
हे--उष्मगत, मूर्धन्‌, क्षान्ति और अग्रधर्म । ये लौकिक सम्यग्‌ दृष्टि की चार उत्कृष्ट श्रवस्थाएँ 
है। जब धर्म-स्मृत्युपस्थान में स्थित हो, योगी समस्त आलम्बन को श्रनित्यत , दुःखत, शून्यत 
श्रौर निरात्मत देखता हो, तव “उष्मगत” (एक प्रकार का कुशल-मूल) की उत्पत्ति होती 
है। यह आयंमार्ग का पूर्व निमित्त है। यह वह उष्म (अग्नि) है, जो क्लेशरूपी ईन्धन को 
दग्ध करता हैँ । चतु सत्य इसका गोचर हूँ भौर इसके १६ झाकार हे । उष्मगत से 'क्रमेण' की 
उत्पत्ति होती है । ये तत्सम होते हूँ , किन्तु प्रणीत होने के कारण इनको दूसरा नाम देते है । 
'मू्थ' शब्द प्रकर्ष पर्यन्‍्तवाची हैँ । चार कुशल मूलों का यह शी हूँ, क्योकि इससे परिहाणि 
हो सकती हू । मूधन्‌ से 'क्षान्ति' उत्पन्न होती हैँ। 'क्षान्ति' सज्ञा इसलिए है, क्योंकि इस 
अवस्था में प्राय॑-सत्यो मे अत्यन्त रुचि होती हूँ। क्षान्ति' के तीन प्रकार हे--मृदु, मध्य भौर 
प्रधिमात्र । मुदु श्नौर मध्य तद्त्‌ हैँं। श्रधिमात्र 'क्षान्ति' का विषय कामाप्त दु ख है। इनसै 
लौकिक श्ग्रधर्म उत्पन्न होते है । ये सास्रव होने से लौकिक हे । ये भी अ्रधिमाक्त क्षान्ति के तुल्य 
कामाप्त दुख को आलम्वन बनाते हे श्रोर एक-क्षणिक है । इस प्रकार, स्मृत्युपस्थान प्रणीततम 
होते है श्रीर सत्यो के अनास्रव-दर्शन (अभिसमय) का आवाहन करते है। 
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इन्हें निर्वेघभागीय कहते है; क्योकि ये निश्चित-वेध है । इनसे विचिकित्सा का प्रह्मण 
श्रौर सत्यो का वेघ (विभजन ) होता है, “यह दुख है, यह दु ख-सम्‌दय है, यह निरोध है, 
यह मार्ग है ।” यह प्रयोग-मार्ग है। अब प्रहाण-मार्ग आता है, जिससे क्लेशो का प्रह्मण होता है । 
अब सत्यो के अनासखत्रव-दर्शन (सत्याभिसमय) का आरम्भ होता है। यह अनाल्व प्रज्ञा है , 
यह स्वे-विपर्यास से विनिमु क्त, रागादि सर्वेक्लेश-रहित है। यह सत्यो के सामान्य- लक्षणों 
का ग्रहण करती है । योगी पहले कामधातु के दु ख-सत्य का दर्शन करता है। पहले क्षण में 
वह सकल विचिकित्सा का अन्त करता है। यह प्रमाण-मार्ग है, यह आनन्तयं-मार्ग है। यह 
प्रथम क्षण 'सम्यक्त्वनियमावक्तान्ति' कहलाता है, इस समय से योगी आ्रार्य कहलाता है। वह 
श्रामण्य के प्रथम फल मे प्रतिपन्‍न हो जाता है। 
जब विचिकित्सा का नाश होता है, तब दूसरे क्षण मे वह एक क्लेश-प्रकार से विमुकत 
होता है। यह विम्‌ क्ति-मार्ग है। इसी प्रकार श्रन्य क्षणो मे वह रूप और श्रारूप्य-धातु के 
दुख-सत्य का दर्शन करता है । इसी प्रकार, वह अन्य सत्यो का दर्शन करता है और अम्‌क-श्रमुक 
क्लेश-प्रकार से विमुक्त होता है । इस प्रक्रिया के समाप्त होने पर भावना-्मार्ग का आरम्भ 
होता है। उस समय योगी स्नोत-आपन्न-फल का श्रधिगम करता है । उसकी विम्‌ वित निश्चित हो 
जाती है और आ्रशु होती है। वह अधिक-से-अधिक सात या चौदह जन्मों में निर्वाण का 
लाभ करेगा । 
दर्शन-मार्ग केवल दृष्टियो का समुच्छेद करता हूँ । यह राग-द्ेष का उपच्छेद नही करता, 
जो फेवल भावना-हेय हे । यह अ्रभ्यास का, पुन -पुन आमुखीकरण का मार्ग है। योगी 
दर्शन-मार्ग से व्यत्थान कर अनासत्रव भावना-मार्ग में प्रवेश करता हूँ । इसमे सत्य का पुत्र -पुन 
दर्शन करता होता हूं । इस भावना से योगी नौ प्रकार के क्लेशो का क्रम से प्रहाण करता है । 
जो छठे प्रकार के कामावचर-क्लेशो का प्रह्मण करता हँ, वह सकदागामी होता हँ । वह केवल 
एक वार और काम-धातु मे उपन्त होगा। जो नौ प्रकार के इन क्लेशो का प्रहाण करता हे, 
वह अनागामी होता हूँ । वह कामधातु में पुनरुत्पन्न न होगा। जिस प्रह्माण-मार्ग से योगी 
भवाग्र के क्लेशो के नव प्रकार का प्रह्मण करता है, उसे वज्ञोपम-समाधि कंहँते हे। इसके 


श्रनन्तर विम॒क्ति-मार्ग हें । तब योगी अहंत्‌, अशक्ष हो जाता हूँ । बह क्षय-ज्ञान और अनत्पाद- 
शान से समन्‍्वागत होता है । 


सक्षेप मे यह मोक्ष की साधना है । आगे इसका विस्तार से वर्णन होगा । 
पंचर्शील 


मोक्ष की प्राप्ति अत्यन्त दुष्कर हे । गृहस्थ के लिए अनेक विध्न हँ। उसके 

लिए यह साधना सुलभ नही है । साधारणत , वे स्वर्गोपपत्ति चाहते हें । उनके लिए शील की 
शिक्षा हू । ला ग्रेने के लिए त्वरिशरण-गमन की विधि हूँ । जो उपासक होना चाहता हैँ, 
न , धर्म और सघ की शरण में जाता है । बुद्ध शरण गच्छामि, बर्म गच्छामि, 


शरण मे जाने का भ्रर्थ हूँ वुद्धकारक धर्मो की 





शरण में जाता। 
2 :स 
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उपासको के पचणशील ये हँ-- 
१ प्राणातिपात-विरति, २ अदत्तादान-विरति, ३. काम-मिथ्याचार-विरति, 
४ मृपावाद-विरति तथा ५ युरा-म॑ रेय-प्र माद-स्थान-विरति । 


उपासक धर्म-श्रवण करते हूँ, उपवास-ब्रत रखते हूँ, भिक्षग्रों को दान देते है, चार 

तीथों की यात्रा करते है। चार तीर्थ ये हँ--कपिलवस्तु, वोधिगया, सारनाथ, कुसिनारा | 
ब्ुसब जब. 'स> न». >> भाभान५७७५०४००१७५५०७०७५०३०० के सना कानन ५५७५७ 3७७७७» ननकन्‍ न कनन-+मन न वन मन +++मकम-कऊ-ऊमन+ फल नस कारकमभ»क<भभम 

उपासक को भ्रद्रक-णील और भद्रक-दृष्टि से समन्वागत होना चाहिए। उसको मानसिक, 
कायिक तथा वाचिक दुश्चरित से वचना चाहिए । उसको सुचरित करना चाहिए । इस प्रकार, 
वह अपाय-गति से वचता है और स्वर्ग में उत्पन्न होता है । 

बद्ध स्वर्ग-नरकादि सानते थे । उनका लोकवाद वही था, जो कि उस समय के व॑ दिको 
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का था। केवल ग्रहत्‌ को वे सवस ऊंचोग्रीर उत्तेम पद समझते थे। वास्तव में दीर्घायु देव 
की अवस्था अक्षणावस्था हैँ, क्योंकि इसमें धर्म-प्रविचय अणक्य हैं । 

उस काल में ऋद्धि-प्रातिहार्य का वडा प्रभाव था । सब धर्मों में अद्भुत कर्मो का 

3... ->5+73>3>>्++++त>->++++++5 
मनुस्सधम्म' दिखाने से मना किया और अनुशासनी-प्रातिहार्य (उपदेश) का सबसे श्रधिक 
महत्त्व वताया, श्र्थात्‌ धर्मपदेश ही सबसे वड़ा अद्भुत कर्म है । 
ता लत 
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बुद्ध-देशना की भाषा तथा उसका विस्तार 


भगवान्‌ बुद्ध ने किस भाषा में धर्म का उपदेश दिया था, यह जानने के लिए हमारे पास 
पर्याप्त साधन नही है । बुद्धघधोष का कहता हैँ कि यह भाषा मागधी थी भर उनके अनुसार 
पालि-भाषा की.प्रकृति मागधी-भाषा है। रीस्‌ डेविड्स का कहताहै कि बुद्ध की मातृभाषा कोशल 
की भाषा थी और इसी भाषा में बुद्ध ने धर्म का प्रचार किया, क्योकि कोशल के राजनीतिक 
प्रभाव के कारण यह भाषा उस समय दिल्ली से पटना तक और श्रावस्ती से अभ्रवन्ती तक बोली 
जाती थी। उसका यह भी मत है कि.-पालि-भाषा कोशल की बोलचाल की भाषा से निकली 
थी। पालि-भाषा की बनावट पर यदि दृष्टि डाली जाय और उसकी तुलना श्रशोक के शिला- 
लेखो की भाषा से की जाय, तो मालूम पडेगा कि पालि गिरनार-लेख की भाषा से मिलती-जुलती 
है । इस कारण वेस्टरगार्ड श्रौर ई० कुक्न ने पालि को उज्जन की भाषा से सम्बद्ध बताया। उनका 
कहना है कि भ्रशोक--के पुत्र (या भाई) महेन्द्र का जन्म उज्जैन में हुआ था ओर उन्होने ही 
लका-द्वीप में बौद्ध-धर्म का प्रचार किया । उनका कहना हूँ कि यह स्वाभाविक है कि महेन्द्र ने 
अपनी मातुभाषा का प्रयोग धर्मप्रचार के कार्य में अवश्य किया होगा । इस कारण उसके मत 
में पालि उज्जन की भाषा से सम्बन्ध रखती हूँ | जो कुछ हो, भाषा की बनावट को देखते हुए हम 
यह निविवाद रूप से कह सकते हे कि पालि भारत के पश्चिम प्रदेश की कोई भाषा मालूम 
पडती है और इसके विकास मे सस्क्ृत का अ्रच्छा खासा हाथ है । 


यह हम निश्चित रूप से नहीं कह सकते कि भगवान्‌ बुद्ध ने किस भाषा में धर्म का 
प्रचार किया, पर चुल्लवग्ग से हमको यह मालूम है कि भगवान्‌ बुद्ध किसी भाषा-विशेष पर 
जोर नही देते थे। चुल्लवग्ग (५।३३१) में लिखा हूँ कि किसी समय दो भिक्षुओ ने 
भगवान्‌ से शिकायत की कि भिक्षु बुद्ध-वचन को अपनी-अपनी बोली में (सकाय-निरुत्तिया ) 
परिवत्ति त कर रहे हे । इसलिए, उन्होने भगवान्‌ से निवेदन किया कि सस्कृत ( --छन्दस्‌) के 
प्रयोग की आज्ञा प्रदान की जाय, जिसमें एक भाषा में सारे बुद्ध-वचन सुरक्षित रहें और 
भिन्न-भिन्न प्रदेश के भिक्षु अपनी इच्छा के अनुसार बुद्धवाचन को भिन्न-भिन्न रूप न दे सकें । 
बुद्ध ने उत्तर दिया कि मे भिक्षुओओे को अपनी-अपनी भाषा के प्रयोग करने की आज्ञा देता हूँ 
( अनुजानामि भिक्‍्खवे सकाय-निरुत्तिया वुद्ध-बचन परियापुणितु ) और उनकी प्रार्थना 
स्वीकार नही की । बुद्ध शब्द-विशेष के प्रयोग का महत्त्व नही मानते थे। उनकी केवल यही 
इच्छा थी कि लोग “धर्म” को जाने और उसका अनुसरण करे । इस आज्ञा के अनुसार भिक्षु 
बुद्ध शिक्षा को पैशाची, अपश्रश, सस्क्ृत, मागधी या अन्य किसी भाषा मे उपनिवद्ध कर सकते 

है. 


२६ बौद्ध-धर्म-वर्शन 


थे । हमारे पास इसका पर्याप्त प्रमाण हूँ कि भिक्षुओं ने इस आदेश के अनुसार कार्य भी 
किया । विनीतदेव (८वीं शताब्दी ई०) का कहना हूँ कि सर्वास्तिवादी सस्कृत, महासाधिक 
प्राकृत, सम्मितीय अ्रपश्रण और स्थविरवादी पैशाची भाषा का प्रयोग करते थे।? वासिलीफ 
का कहना है कि पूर्व-शैल और अपर-शल के प्रज्ञा-ग्रन्थ प्राकृत में थे। वीद्धों के धातिकि ग्रन्थ 
पालि, गाथा, सस्कत, चीनी श्रौर तिव्वती भाषाओं में पाये जाते हे । मध्य-एशिया की खोज 
में वीद्धनिकाय के कुछ ग्रन्थों के श्रनुवाद मगोल, निगूर, सोगूडियन, कुचनी श्रौर नाडर 
आपा में पाये गये हे । 


॥4॒ 


हा 


ः सबसे प्राचीन ग्रन्थ जो उपलब्ध है, पालि-भाषा में है। पालिनिकाय को त्रिपिटक 
कहते है । सूत्र, विनय और अभिधर्म--ये निकाय के तीन विभाग (पिठक) है । त्रिपिटक के 
सब ग्रन्थ एक समय में नही लिखे गये । इनमें सूत्र और विनय अ्रपेक्षया प्राचीन हे । दीपवंश 
के श्रनुसार पहलीधर्म-सगीति में धर्म (सूत्र) श्रीर विनय का पाठ हुआ । अभिधर्म का इस 
सम्बन्ध में उल्लेख नही मिलता। वैशाली की धर्म-सगीति में चुत्लवग्ग के ग्रनुसार केवल 
के ग्रन्यो का पाठ हुआ था । वेशाली की _सगीति-के समय संघ में भेद हुम्आ। इस भंद का फल 
आ कि भ्षिक्षुसघ दो भागों में विभक्त हो गया--स्थविरवाद और महासाधिकवाद। 
दीपवश और महावश के श्रनुसार विनय के दस नियमों को लेकर ही सघ में भेद हुआ था । 
महासाधिको को परिवार-पाठ (विनय का एक ग्रन्थ ) नही मान्य था। अभिधर्म के प्रसिद्ध 
ग्रन्य 'कथावत्थु'की रचना अशोक के समय में हुईं। सूत्रपिटक के कुछ ग्रन्थ वाद के मालूम पढतें 
हैं। पेतवत्यु, विमानवत्यु, बुद्धवश, श्रवदान, चरियापिटक और जातक में दस पारमिता, 
बुद्धपूजा, चैत्यपूजा, स्तूपपूजा, भिक्षादान, विहारदान, श्राराम-श्रारोपण की महिमा वर्णित हैँ । 
वुद्धवश में 'प्रणिधान' औ्लौर विमानवत्यु में '_प्यानुमोदन' का उल्लेख पाया जाता है । इनकी 
चर्चा महायान के ग्रस्थो में प्रायः मिलती है । इस कारण यह ग्रन्थ पीछे के मालूम होते है । 
पालिनिकाय के समय के सम्बन्ध में मतभेद पाया जाता है। सामान्यत , विद्वानों का मत है कि 
इसका अधिकाणश दूसरी धर्म-सगीति के पूर्व प्रस्तुत हो चुका था जब वौद्ध-धर्म का सिंहलद्वीप में 
प्रवेश शौर प्रसार हुआ , तब दक्षिण के प्रदेशों के लिए यह द्वीप एक श्रच्छा केन्द्र वन गया। 
यहाँ पालिनिकाय का विशेष आदर हुआ [|- निकाय-पग्रत्थो पर _सिहल की भाषा में टीकाएँ 'भी 
लिखी गई , जिनको प्रागे चलकर प्रसिद्ध टीकाकार व॒द्धघोष ने पालि-रूप दिया । बुद्धघोष का 
जन्म ३६० ई० के लगभग गया में हुआ । यह रेवत-का-शिप्य था। श्रनुराधपुर (लका ) के 
महाविहार में रहकर उन्होने सघपाल से शिक्षा पाई और सिंहली भाषा में लिखी हुई टीकाओो 
का पालि में श्रनुवाद किया | इन्होने 'विसुद्धिमग्गो' नामक स्वतन्त्र ग्रन्थ भी लिखा। पाँचवी 
शताब्दी में सिहलद्वीप में पालि में दीपवश श्रौर महावश लिखे गये। पॉचवी शताब्दी के 
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१. श्रौद्ाशुतोप मुखजों, सिलवर जुबलो, भाग ३; श्रोरियण्टेलिया, भाग ३, पु० ८७ में 


(हिस्ट्री झ्ाव प्र्ली दुद्धिस्ट स्कूल्स! भासमक रंयूकन कीमुरा-विरचित निबन्ध देखिए । 
२ बासितोफ, बुद्धिजुमूत, पु० २६१. । 


तृतीय श्रध्याय २७ 


दूसरे भाग में काचीपुर में घर्मपाल ताम के एक स्थविर हुए। इन्होने ने भी पालि में टीकाएँ 
लिखी। लका, बर्मा और श्याम में जो पालि-प्रन्थ लिखे गये हे, वे चौथी शताब्दी से पूर्व के 
नही हे । यह पालिनिकाय स्थविरवाद का निकाय है और लका, बर्मा, स्थाम और कम्बोज में 
इसकी मान्यता है । इस प्रकार, पालि-साहित्य का प्रसार होने लगा । 


पालि-साहित्य का रचनाप्रकार एवं विकास 


हम कह चुके हे कि बुद्ध के समय में इसके प्रचार का क्या क्षेत्र था । यह 
धर्म भ्रवन्ति तक पहुँचा था। “उदान' से ज्ञात होता है कि श्रवन्ति-दक्षिणापथ 
में भिक्षुओं की सख्या अल्प थी । महाकात्यायन अवन्ति-राष्ट्र में विहार करते थे। 
तीन वर्ष में ये कठितता से १० शिक्षु बना सके । बुद्ध के निर्वाण पर प्रथम धमं-सगीति, 
धर्म-सभा राजगृह में हुई, जिसमें धर्म और विनय का सम्रह हुआ । धर्म सूत्रान्त हे, जिनमें 
बुद्ध के उपदेश है। 'धर्म' अ्रभिधर्म नहीं है। विनय में भिक्षु आदि के नियम है । त्विपिटक 
पीछे के हे । चुल्लग्ग (११ खन्धक) आगम को दो भागो में विभकत करता है---धमं और विनय । 
इसमे “पिटक' शब्द का उल्लेख नहीं है। 'पिटक' का श्रर्थ है 'पिठारा' | तीन पिटक हें-- 
सूत्र, विनय तथा अभिधर्म | “त्रिपिटक' शब्द प्राचीन है। प्रथम शताब्दी के शिलालेखो मे 
तिपिटक! शब्द का प्रयोग है। अभिधर्म-पिटक के पहले श्रागम के दो ही विभाग थे। चुल्लवर्ग, 
१२ खन्‍्धक में रेवत के सम्बन्ध में कहा है कि उसको “धर्म! विनय और मातुका (पालि-मातिका) 
कण्ठस्थ हैं । यहाँ आगम त्रिविध है, किन्तु अभी अभिधर्म नही है। प्रथम धर्म-सगीति के विवरणों 
में भी मातुका का उल्लेख मिलता है। 'एयू मेंग किंग” मे कहा है कि महाकाश्यप ने स्वय 
मातुका का व्याख्यान किया । एक दूसरे विवरण में मातृका-पिटक का उल्लेख है। “दिव्यावदान' 
में ये शब्द ह--सूनुस्य विनयस्थ, मातृकाया:।. मातृका शब्द का क्याश्रर्थ है? धर्मंगुप्तो के 
विनय में विनय-मातुका है । इसमें विनय के विषयो की विस्तृत तालिका है । मालूम होता है 
कि इसी को परिवर्धित कर विनय की रचना हुई है। श्रतः, यह तालिका एक प्रकार से उसकी 
माता है। इसीलिए इसे मातृका कहते हे । 


विनय-मातृका में पिण्डपात, चीवर, शयनासन श्रादि के नियमों की तालिका थी। 
पालि-विनय में प्राचीन मातुका का स्थान 'खन्धक ने लिया । इसको दो भागों में विभकत 
किया--महावग्ग और चुल्लवग्ग । किन्तु, हैमवतो के विनय में मातृका सुरक्षित है। इसी प्रकार, 
एक धर्म-मातृका रही होगी । सूत्रान्तों की बहुत सख्या थी । उनके विपय विविध थे । इसलिए, 
उनके सक्षिप्त विवरण की आवश्यकता थी, जिसमें देशना का सार सक्षेप में मालूम हो जाय । 
यह एक प्रकार की अनुक्रमणिका थी । इसका नमूना सग्रीति-सुत्तन्त है। यह 'दीघनिकाय में 
है। सर्वास्तिवाद के अशभिधर्मों मे सगीति-पर्याय के नाम से यह मातृका पाई जाती है। 
इसी धर्म-मातुका की वृद्धि होने से अभिधर्म-पिटक की रचना हुई। सूत्र-पिटक के पाँच निकाय 
या शझ्रागम है । प्राय. पाँच निकाय है, किल्तु सर्वास्तिवाद में चार आगम ही सुरक्षित हूँ । 


श्द बौद्ध-धरम-दर्शन 


माँची के लेखों में एक भिक्षु को 'पचनेकायिक (पञ्चर्नकायिक) कहा है । यह 
शब्द भरहत के लेख मे (दृतीय शताब्दी ईसा-पूर्व) भी पाया जाता है। ये पाँच निकाय या 
श्रागम इस प्रकार है--दीघ॑, मध्यम, सयुकत, एकोत्तर तथा क्षुद्रक । 


स॒त्रो की लम्बाई के अनूसार यदि उनकी व्यवस्था की जाय, तो सब सूत्रों का समावेश 
केवल तीन आगमो में ही--दीघे, मध्यम और क्षुद्रक में---हो सकता था। शेष दो निरथंक 
प्रतीत होते हैं । सयकत और एकोत्तर में क्षुद्र-सूत्र ही है । सयुकत में विषय के अनुसार सत्नो का 
क्रम है, एकोत्तर में धर्मों की सख्या के श्रनुसार क्रम है। ऐसा मालूम होता है कि ये दो पीछे 
से जोडे गये हे । यह भी मालूम होता है कि दीघं सूत्रो से पहले छोटे-छोटे सूत्र थे। 


हमने ऊपर कहा है कि सूत्रपिटक के लिए पहले “धम्म” शब्द का प्रयोग होता था। 
धर्म के नौ भ्रग भी वर्णित है। पालि के श्रनुसार ये इस प्रकार हे---सुत्त, गेय्य, वेय्याकरण, 
गाथा, उदान, इतिवुत्तक, जातक, श्रव्भुत-धम्म तथा वेदल्ल। जिस प्रकार वेद के अग हें, 
ज॑न श्रागम के श्रग है, उसी प्रकार आरम्भ मे बौद्धों में भी प्रवचन के अग थे। हम देखते 
है कि पहला अग सूत्र है। सूत्र के अतिरिक्त अन्य कई अग है । उस समय 'सूत्र' एक प्रकार 
की देशना को कहते ये, जिसका आरम्भ इन शब्दों से होता था--पाँच स्कर्ध हे । ये पाँच 
स्कन्ध कोन है ? पून १८ आयतन है । ये १८ क्या हे ? इत्यादि । श्राकार में ये छोटे होते थे । 
इनमें धर्मो के नाम और उनके लक्षण होते थे। जिस प्रकार माला में दाने पिरोये जाते हें, 
उसी प्रकार ये विविध धर्म एक सूत्र में ग्रथित होते थे । इस अवस्था में दीघ॑ सूत्र नही हो सकते 
थे। श्राग चलकर जब सूत्रो की सख्या में वृद्धि हुई, और उनके कलेवर की वृद्धि हुई, तव सव 
प्रकार के उपदेशों को 'सूत्र' कहने लगे। इससे ज्ञात होता है कि त्िपिटक-विभाग की भपेक्षा 
श्रगो का विभाग प्राचीन है । 

झव हम श्रन्य अगो का विचार करेंगे। दूसरा 'गेय्यः (सस्कृत 'गेय!) है। इसका 
भर्य है 'छन्दोवद्ध ग्रन्थ” । 'गेय' और “गीति' एक ही हे । “गीति! एक प्रकार का छन्द भी है; 
यह भ्रार्या जाति का है। हो सकता है कि 'गेय” एक प्रकार का गान हो, जो प्रार्या जाति 
फे छन्द में लिखा गया हो । 'गाथा” भी एक प्रकार का श्लोक है, जो गाया जाता है। ऐसा 
ज्ञात होता है कि गेयों श्र गाथा! आरम्भ में भिन्न-भिन्न छन्‍्दो के श्लोक थे। हलायूध के 
छन्‍्द शास्त्र के भनुसार सस्कृत में जो 'प्रार्यागीति! है, वह प्राक्ृत में 'स्कन्धक' है । सस्क्ृत में 
जो ्रार्या? है, वह प्राकृत में 'गाया' है। ऐसा प्रतीत होता है कि धर्म के दो भग--होय 
धीर गाया--किसी छन्द-विशेष के शतोक नही, किन्तु ऐसे श्लोको के सग्रह है । 'गेंय्य' झ्रार्या 
गीति है, गाथा प्रार्या है। पालि का 'वेदल्ल' सस्कृत का “वैतालीय' मालूम होता है । हलायुध 
के प्रनुसार सस्दृत का वतालोय प्राकृत की 'मागधिका' है। जैन झ्रागम का एक भाग 'वेतालीय' 
पहलाता है। सज्मिमनिकाय के ४३ झर ४४ का शीर्षक “वेदल्ल' है, किन्तु इनमें श्लोक 
मही, सुत्तन्त हैं । हो सकता है कि यह भाग निकाल दिया गया हो, जैसा कि प्राय. देखा 
जाता है । 'मागधिवा! शब्द द्रप्टव्य है, क्योकि सबसे पहले सत्र पालि में लिखें गये । बौद्ध 
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बुद्ध की भाषा को मागधी मानते हे, यद्यपि पालि में वैयाकरणों की मागधी के विशेष चिह्न 
नही मिलते । श्रीरीस्‌ डेविड्स पालि के मूल को कोशल की भाषा मानते हे । 
सक्षेप में यह सिद्ध होता है कि गेय्य, गाथा और वेदल्ल--ये सग्रह उस-उस छन्द के 
नाम पर है, जिसमे ये लिखे गये हे । उदान और इतिवुत्तक भी छन्दोबद्ध ह । जातक (जन्मकथा) 
भी एलोको का सग्रह है । जातक का वर्गीकरण श्लोको की सख्या के अनुसार है । इसमें बृद्ध 
के पूव॑जन्मो से सम्बन्ध रखनेवाले श्लोक-मात्न हे । जातकट्ठकथा (जातक की श्रर्थकथा-टीका ) 
में कथाभाग हैं। इस प्रकार, आरम्भ में, आगम में पद्म का प्राधान्य था। उसका यह प्र्थ 
नहीं कि गद्य का ग्रभाव था। साथ-साथ सरल अर्थ-कथा (व्याख्या) रही होगी, जिसके विना 
इलोको को समझना सम्भव नही था, किन्तु श्लोको के समान उनका प्रामाण्य न था। जबतक 
बुद्ध-बचन लिपिबद्ध न हुआ था, तबतक धर्म, वुद्धवंचन का रूप ऐसा रहा होगा, जिसके पाठ 
में सुविधा हो और जो सुगमता से कण्ठस्थ हो सके। उस समय श्रार्या और वैतालीय छन्द 
सामान्य व्यवहार में आते रहे होगे। धम्मपद से मालूम होता हैँ कि श्लोक का भी व्यवहार 
होता था। बुद्धवचन का अर्थ बताने के लिए धर्मंधरों को एक मौखिक टीका की झावश्यकता 
पडी। यह 'अ्रथ' था। जब बोद्धधर्म का प्रचार मगध के बाहर हुआ, तव इन टीकाओ की 
भौर भी भ्रावश्यकता अनुभूत हुई होगी; क्योकि मूल को ठीक से समझने में अन्य जनपदों के 
लोगो को कठिनाई होती होगी । 
आरम्भ मे ये टीकाएँ विभिन्‍न रही होगी । पीछे से इनका रूप स्थिर हो गया होगा और 
यह भी शिक्षा का अग हो गया होगा । इस प्रकार, प्रवचन की समृद्धि हुई। नये श्राचार्यों 
का मत कुछ वस्तुओं पर प्राचीनो से भिन्‍न था। जो इन परिवत्त नो के विरुद्ध थे, वे बुद्धवचन 
के भ्राधार पर इनका विरोध करना चाहते थे । इस प्रकार, ध्र्थ को धर्म की प्रामाणिकता प्रदान 
करने की प्रावश्यकता हुईं। आम्नाय के अनुसार प्रथम महासगीति ने झागम का सग्रह किया। 
इस प्रकार, आगम में गद्य की प्रधानता हो गई और धीरे-धीरे गेय्य, गाथा, वेदलल जो पूृथक्‌ 
अग थे, विलुप्त हो गये। सस्कृत-आगम में 'वेदल्ल' का वैपुल्य हो गया । लोग “'वेदल्ल' के मूल 
भ्रथ को भूल गये और बडे श्राकार के सूत्रो को वंपुल्य कहने लगे। धीरे-धीरे श्रगो का 
विभाजन भी लुप्त हो गया और इसका स्थान सूत्रों के श्राकार के अनुसार वर्गीकरण ने लिया । 
सूत्र” एक अग-मात्र न रहा । इसका एक पिटक ही हो गया और श्रगो के स्थान मे निकाय या 
मागस हो गये। खूहकनिकाय में ही कुछ पुराने अग रह गये, यथा जातक, उदान, 
इतिवृत्तक। यह पालि-भ्रागम की कथा हँ। यह सग्रह प्राचीन है। पीछे जब बौद्ध-धर्म 
मध्यदेश मे फैला, जहाँ सस्कृत का प्राधान्य था, प्रवचन का सग्रह सस्क्ृत में हुआ । सर्वास्ति- 
वादियो का भपना सूत्रपिटक था । यह पालि-पिटक से बहुत कुछ मिलता-जुलता था। इसके 
भ्रश ही पाये गये है । सर्वास्तिवादी चार झागम मानते थे-दीघ॑, मध्यम, सयुकत तथा एकोत्तर | 
सर्वास्तिवादियो के अभिधमं-पिटक में सात ग्रन्थ हे । ये ज्ञानप्रस्थान और उसके छह पाद हैं । 
कात्यायनीपुत्न का ज्ञानप्रस्थान, धर्मस्कन्धपाद, सगीतिपर्यायपाद, प्रञप्तिपाद, विज्ञानकायपाद, 
प्रकरणपाद तथा धातुकायपाद । शञागे चलकर ज्ञानप्रस्थान की एक टीका लिखी गई, जिसे 
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महाविभाषा कहते हैं । एक आभिधार्मिक है, जो--पट्पादाभिधर्ममात्रपाठी', है, ये विभाषा को 
नही मानते । एक हूँ, जो “ भापिक' हे । सर्वास्तिवादी और वभाषिक अभिधर्म को वुद्धवचन 
मानते हैं । सौत्ान्तिक अभिधर्म-पिटक को वुद्धवचन नहीं मानते । उनका कहना हूँ कि सूत्र 
में ही वुद्ध ने अभिधर्म की शिक्षा दी है। इसलिए, उन्हें सौत्नान्तिक कहते हे । महाविभाषा 
की रचना के १५० वर्ष वाद आचाय॑ वसुबन्धु और सघभद्र का समय है (५वीं शताव्दी)। 
वसुवन्धु के रचे ग्रत्य ये है--अ्रभिधर्म कोश, पचस्कन्ध, लिशिका और विशिका। सघभद्ग का 
न्‍्यायानुसार अ्रभिधमंकोश की टीका हूँ | इनका दूसरा ग्रन्य भ्रभिधर्म-प्रकरण (? ) है । 
जत्रिपिटक तथा श्रनुपटिको का संक्षिप्त परिचय 
विनय-पिदक--भिक्षुओं के आचरण का नियमन करने के लिए भगवान्‌ बुद्ध ने जो नियम 
बनाये, वे 'प्रातिमोक्ष" (पातिमोक्‍्ख ) कहे जाते हू । इन्ही नियमो की चर्चा विनय-पिठक में हूँ । 
पिठको में विनय-पिठक का स्थान सर्वप्रथम है, किन्तु इसका अश्रर्थ यह नही है कि इसकी रचना 
सर्वप्रथम हुई थी । प्रातिमोक्ष की महत्ता इसी से सिद्ध है, कि भगवान्‌ ने स्वय कहा था कि उनके 


न रहने पर भी प्रातिमोक्ष और शिक्षापदो के कारण भिक्षुओ को अपने कर्तव्य का ज्ञान द्वीता 
रहेगा और इस प्रकार सघ स्थायी होगा । 


प्रारम्भ में केबल १५२ नियम बने होगे, किन्तु विनय-पिटक की रचना के समय उनकी 
सख्या २२७ हो गई थी । सुत्तविभग, जो विनय-पिटक का प्रथम भाग है, वस्तुत इन्ही २२७ 
नियमो का विधान करनेवाले सुत्तो की व्याख्या हूँ । 

विनय-पिटक का दूसरा भाग 'खन्धरक' कहा जाता है । महावर्ग और चुल्लवग्ग ये दोनो 
खन्‍्धक में समाविप्ट हे । महावग्ग में प्रव्नज्या, उपोसथ, वर्षावास, प्रवारणा आदि से सम्बन्ध रखते- 
वाले नियमों का सग्रह हूँ और चुल्लवग्ग में भिक्षु के पारस्परिक व्यवहार और सघाराम- 
सम्बन्धी तथा भिक्षुणियो,के विशेष आचार का सग्रह है । 

भगवान्‌ बुद्ध की साधना का रोचक वर्णन महावग्ग में आता है श्रौर उनकी जीवन-कथा 


का यह भाग ही प्राचीनतम प्रतीत होता हूँ । “महावस्तु” और “ललितविस्तर' में इसी प्रकार का 
वर्णन पाया जाता हू । 


विनयपिटक का अन्तिम अश परिवार है । सम्भव है, यह भाग बहुत वाद में बना हो 
और उसे सिंहल के किसी लिक्षु ने बनाया हो । इसमें वैदिक अनुक्रमणिकाओ की तरह कई 
प्रकार की सूचियों का नमावेण हूँ । 

मुत्त-पिटक--भगवान्‌ के लोकोपकारी उपदेशो और सवादो का सग्रह सुत्त-पिठक में 
है । इस पिटक में १ दीघनिकाब, २ मज्ञिमनिकाय, ३. सयुत्तनिकाय, ४ अगृत्तनिकाय और 
५ ग्रहकनिकाय--इन पाँच निकायो का समावेण है । है 

दोघनिवायादि ग्रन्यो में क्सि प्रमग में कहां भगवान्‌ बुद्ध ने उपदेश दिया, यहु बताकर 
उपदेश वा छिसी के साथ होनेवाले वात्त लिप--सवाद का रोचक ढग से संग्रह किया गया है ! 
सामान्य रूप से इन ग्रन्यो में जो सुत्त हें, वे गद्य में हे । ह 
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_ दीघनिकाय मे ३४ सुत्त हे। ये सुत्त लम्बे हूं, अतएवं दीघ या दी कहे गये हे। 
इनमें शील, समाधि और प्रज्ञा का विस्तृत रोचक वर्णन है। दीघनिकाय के प्रथम ब्रह्मजाल- 
सुत्त में तत्कालीन धार्मिक और दाशनिक मन्तव्यों का जो सग्रह है, वह भारतीय दर्शनो के 
प्राचीन इतिहास की सामग्री की दृष्टि से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। दूसरे सामण्व्मफल-सूत्त मे 
भगवान्‌ बुद्ध के समकालीन धर्मोपदेशको के मन्तव्यों का वर्णन है। वर्ण-धर्म-व्यवस्था के विषय 
में बुद्ध का मन्तव्य तीसरे अम्बद्द-सुत्त में सगृहीत है, जो प्राचीन भारतीय समाज-व्यवस्था का 

श्रच्छा चित्र खडा करता है | पाचवो तेविज्ज-सुत्त मे वैदिक धर्म के विषय मे बुद्ध ने जो कटाक्ष 
किया है श्रौर यज्ञों का जो विरोध किया है, उसका सग्रह करके बुद्ध की दृष्टि मे यज्ञ कसे 
करना चाहिए, उसका वर्णन किया गया है। इसी प्रकार के कई सुत्त दीधनिकाय में हे,जो 
तत्कालीन धार्मिक, सामाजिक और दाशंनिक परिस्थिति के हमारे ज्ञान में वृद्धि करने के साथ 
ही तत्तद्विषय में बौद्ध मन्तव्य को भी स्पष्ट करते है । 


मज्ञिमनिकाय में मध्यम आकार के १५२ सूत्तो का सग्रह है। दीघनिकाय की तरह 
इन सुत्तो में भी ब्‌द्ध के उपदेश के ऊपर सवादो का सग्रह है। इसमें चार आय॑-सत्य, निर्वाण, 
कर्म, सत्कायदृष्टि, श्रात्मवाद, ध्यान आदि अनेक महत्त्वपूर्ण विषयो की चर्चा है और बोद्धधर्म 
के मन्तव्य का स्पष्टीकरण है । इसमें भी अस्सलायन-सुत्त में वर्णव्यवस्था के दोष बताये गये हे 
श्ौर तंत्कालीन भारत की सामाजिक परिस्थिति का सुन्दर चित्रण किया गया है। दृष्टान्त, कथा 
श्र उपमा के द्वारा वक्तव्य को हृदयगम करने की शैली इस निकाय-पग्रन्थ की श्रपती विशेषता 
है। आख्यान की शैली में अगुलिमाल की कथा ८६वें सुत्त में रोचक ढग से कही गई है। 
वह एक भयकर डाकू था, किन्तु वह भिक्षु बन गया और निर्वाण को भी प्राप्त हुआ । जातक 
की शैली की भी कई कथाएँ इस सूत्त मे सगृहीत है, जैसे सुत्त 5९ और ८३ में । इसके अति- 
रिक्त बुद्ध के कई प्रधान शिष्यो के बारे में भी ज्ञातव्य सामग्री सगृहीत है। प्रसिद्ध महापरिनिब्बान- 
सुत्त, जिसमें बुद्ध के निर्वाण-काल का चित्र खडा किया गया है, वह भी इसी निकाय मे है। 
इस निकाय के अध्ययन से हमारे समक्ष बुद्धकालीन भारत का स्पष्ट चित्र खडा होता है। 

तीसरे सयुत्तनिकाय मे ५६ सयुत्तों का सग्रह है। जसे देवता-सयुत्त मे देवताओं के 
वचनो कासग्रह किया गया है। मार-सयूत्त में बुद्ध को चलित करने के लिए किये गये मार के 
प्रयत्तो का सग्रह है। भिक्‍्खुणी-सयूत्त में भी भिक्षुणियो को चलित करने के लिए किये गये 
मार के प्रयत्नो का वर्णन है। अनतमग्ग-सयुत्त में ससार की अनादिता और उसके भयकर 
दु खो का वर्णन है । ध्यान-सयुत्त में ध्यान का वर्णन है। मातुगाम-सयुत्त में नारी के गुण और 
दोष तथा उसके फल का वर्णन है । सवक-सयुत्त मे बुद्ध के प्रति इन्द्र की भक्ति का निदर्शन है । 
ग्रन्तिम सच्च-सयुत्त में चतुरायंसत्य की विवेचना की गई है । 

इस ग्रन्थ मे काव्य की दृष्टि से भी पर्याप्त सामग्री है। महाभारत के यक्ष-युधिष्ठिर- 
सवाद की तरह इसमे भी यक्ष-युद्ध का रोचक सवाद है (१०-१२) । लोक-कविता का अच्छा 
सग्रह मार और भिक्‍्खुणी-सयुत्त में मिलता है। 


6 
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चौथे भ्रगृत्तरनिकाय मे २३०८ सुत्त हे और उनमें एक वस्तु से लेकर ग्यारह वस्तुओं 
का समावेश क्रमश किया गया है । प्रथम निपात में एक क्या-क्या है, वह सब गिताया गया है 
श्रौर इसी प्रकार ग्यारहवे निपात में ग्यारह-ग्यारह वस्तुओं का सग्रह किया गया है। इसमे 
विपषय-व विध्य होना स्वाभाविक है । 

खुहकनिकाय में क्षुद्र, श्र्थात्‌ छोटे-छोटे उपदेशो का सग्रह है। इस निकाय में 
निम्नाकित ग्रन्यो का समावेश है 

१ खुहकपाठ--इसमें वौद्धधर्म में प्रवेश पानेवाले के लिए जो सर्वप्रथम जानना 
झ्रावश्यक होता है, उसका सग्रह है । ज॑ से--त्रिशरण, दश शिक्षापद, उर-शरीर के अ्रवयवों का 
समग्रह, एक से दस तक की ज्ञेय वस्तुओ का सग्रह आदि । 


२ धम्मपद--वौद्ध-्रन्थो मे सर्वाधिक प्रसिद्र यह ग्रन्थ है । इसमे नैतिक उपदेशो 
कासग्रह है। 


३ उदान--धम्मपद मे एक विपय की निरूपक अनेक गाथाओं का सग्रह वग्गों में 
किया गया है, जब कि उदान में एक ही विपय का निरूपण करनेवाली अल्पसख्यक गाथाम्नो का 
सग्रह है। प्रामग्रिक दो-चार गाथाओ में अपने मन्तव्य को बुद्ध ने यहाँ व्यक्त किया है | 

४ इतिवुत्तक--भगवान्‌ ने ऐसा कहा, इस मनन्‍्तव्य से जिन गाथाओ झौर गद्याशों 
का सग्रह किया गया, वह इतिवुत्तक-प्रन्थ है । इस ग्रन्य मे उपमा का सौन्दर्य श्रौर कथन की 
सरलता द्रष्टव्य है । 

» सुत्तनिपत-- गगवान्‌ बुद्ध के प्राचीनतम उपदेशो का सग्रह है। 

६-७ विमानवस्थु श्लौर पेतवत्यु--ये दो ग्रन्थ क्रमश देवयोनि और प्रेतयोनि का 
वर्णन करते हैं । | 

८-६ थ्रगाथाओर थरीगाथा--इन दो ग्रन्थों मे वौद्ध-भिक्षु और भिक्ष्‌णियो ने अपने- 
अपने अनुभवों को काव्य में व्यक्त किया है। लोक-कविता के ये दोनो ग्रन्थ सुन्दर नमूने है । 

१० जातक--भगवान्‌ बुद्ध के पूर्वजन्म के संदाचारों को व्यक्त करनेवाली ५४७ 
कथाओं का सग्रह जातक-पग्रन्य में है। भारतवर्ष का प्राचीन इतिहास इन कथाओं में सुरक्षित है । 
अतएव, इस दृष्टि से इसका महत्त्व हमारे लिए अत्यधिक है । नीति-शिक्षण की दृष्टि से इन 
कयाओ की बरावरी करनेवाला ग्रन्थ अन्यत्न दुलंन है । 

११ निद्देश--यह ग्रन्थ सृत्तनिपात के अट्टकवग्ग और खग्गविसाण-सुत्त की व्याख्या है । 

१२ पटिसशिदामग्ग--में प्राणायाम, ध्यान, कर्म, आर्यमसत्य, मैत्नी आदि विपयो का 
निरुपण है । 

4३. भ्रवदान--जातक में भगवान्‌ बुद्ध के पूर्वभवों के सुचस्तिो का बर्णन है, तो 
पयदान में अहँतो के पूर्वभवरों के सूचरितो का वर्णन है । 

१४ बुद्धवश--दसमें गौनम-बुद्ध से पहले दोनेवाले अन्य २४ बुद्धों व जीवन-चरित 
वर्णित है । 


तृतीय श्रध्याय ३३ 


१५. चरियापिटदक--यह खुदकनिकाय का अन्तिम ग्रन्थ है। इसमे ३५४ जातकों का 
सग्रह है, और बुद्ध ने अपने पुर्वेंभव में कौन-सी पारमिता किस भव में किस प्रकार पूर्ण की, इसका 
वर्णन हू । 
झ्रभिघस्स-पिटक--भगवान्‌ बुद्ध के उपदेशो के आधार पर बौद्ध दा्शनिक विचारो की 
व्यवस्था इस पिटक में की गई हूँ । इसमे १ धम्मसगरणि, २. विभग, ३. धातु-कथा, ४ पुग्गल- 
पञ्व्नत्ति, ५ कथावत्थु, ६ यमक और ७. पद्ठात--इन सात ग्रन्थो का समावेश है । 
धम्मसगणि में धर्मो का वर्गीकरण और व्याख्या की गई हे । 
विभग में उन्ही धर्मों के वर्गीकरण को आगे बढाया है और भगजाल खडा 
किया गया हूं । ' 
धातुओ का प्रश्नोत्तर रूप में व्याख्यान धातु-कथा में है । 
पुग्गलपञ्ञ्तत्ति में मनृष्यो का विविध अ्रगो मे वर्गीकरण किया गया है । इसका 
श्रगृत्तरनिकाय के ३-५ निपात के साथ अधिक साम्य हँ। मनुष्यो का वर्गीकरण गुणों के 
आधार पर विविध रीति से इसमे किया गया है । 
कथावत्थु का महत्त्व बौद्धधर्म के विकास के इतिहास के लिए सर्वाधिक है । पिटकान्तर्गत 
होने पर भी इसके लेखक तिस्ट-मोग्गलिपुत्त हे, जो तीसरी सगीति के अध्यक्ष थे। यद्यपि यह 
: ग्रन्थ ई० पूृ० तीसरी शत्ताब्दी मे उक्त आचाय॑ ने बनाया था, फिर भी उसमे क्रमश बौद्धधर्म 
मे जो मतभेद हुए, उनका भी सग्रह बाद में होता रहा है । प्रश्नोत्तर-शली मे इस ग्रन्थ की रचना 
हुई है। मतान्तरो का पूर्वपक्ष-झूप मे समर्थन करके फिर उनका खण्डन किया गया है। खास 
करके आत्मा हूँ या नही, ऐसे प्रश्न उठाकर बौद्ध-मच्तव्य की स्थापना की गई है । 
यमक मे प्रश्तो का उत्तर दो प्रकार से दिया गया हैँ और कथावत्थु तक के ग्रन्थों से 
जिन शकाओं का समाधान नही हुआ, उनका विवरण इसमे किया गया हूं । 
पट्टान को महापकरण भी कहते ह । इसमे नाम और रूप के' २४ प्रकार के कार्यकारण- 
भाव-सम्बन्ध की चर्चा हैं और वताया गया है कि केवल निर्वाण ही असस्कृत है, वाकी सब 
धर्म सस्कृत है । 
पिटकेतर पालिपग्रन्थ 
पिटकबाह्य पालिग्रन्थों के निर्माण का श्रेय सिलोन के बौद्ध भिक्षुश्रो को है, किन्तु इसमे 
मिलिन्दप्रश्न अपवाद है । इतना ही नही, किन्तु समस्त पालि-वाड मय मे शैली की दृष्टि से भी 
यह बेजोड है । इसके लेखक का पता नही, किन्तु यह उत्तर-पश्चिम भारत मे बना होगा, ऐसा 
अनुमान किया जाता हूँ । ग्रीक-सम्राट्‌ मिनेण्डर (ई० पु० प्रथम श०) को ही मिलिन्द कहा 
गया है और आचाये तागसेन के साथ उनके सवाद की योजना इस ग्रन्थ में होने से इसका 
सार्थक नाम 'मिलिल्दप्रश्न' है । इस ग्रन्थ की प्राचीनता और प्रामाणिकता इसी से सिद्ध होती हैं 
कि आचार्य बुद्धघोष ने इस ग्रन्थ को पिटक के समान प्रामाणिकता दी है। मूल मिलिन्दप्रश्न 
के कलेवर में बाद में आचारयों ने समय-समय पर वृद्धि भी की है । 


४ बीद्ध-घमं-दर्शन 


इस ग्रन्थ में वोद्ध-दर्शन के जटिल प्रश्नों को, जैसे अनात्मवाद, क्षणभगवाद के साथ-साथ 
कर्म, पुनर्जन्म, निर्वाण आदि को सरल उपमाएँ देकर ताकिक दृष्टि से सुलझाने का प्रयत्न किया 
गया हूँ । 

“मिलिन्दप्रश्व' के समान ही 'नेत्तिपकरण' भी प्राचीन ग्रन्थ है, जो कि महाकच्चान की 
कृति मानी जाती है । बुद्ध के उपदेशो का व्यवस्थित सार इसमें दिया गया है । इसी कोटि का 
एक अन्य प्रकरण 'पेटकोपदेश' महाकच्चान ने बनाया, ऐसा माना जाता है । पिठको में प्रवेशक 
ग्रन्थ के रूप में यह एक अच्छा प्रकरण हैँ । 

प्राचीन सिलोनी अट्ठकथाओं के आधार पर वुद्धघोष (चौथी-पाँचवी शताब्दी) ने 
विनयपिटक दीघ, मज्म्िम, अगुत्तर और सयुत्तनिकायो की टीका की। इन्होने ही सम्पूर्ण 
श्रभिधम्मपिटक की भी व्याख्याएँ लिखी । ये व्याख्याएँ अट्ुकथा कही जाती है । घम्मपद भौर 
जातक की अद्ठुकथाएँ भी वुद्धघोष-कृत हैं, ऐसी परम्परागत मान्यता हूँ । 

इन्होने ही अनुराधपुर के महाविहार के स्थविरो के आज्ञानुसार “विसुद्धिमग्गो' नामक 
ग्रन्थ की रचना की । यह ग्रन्थ एक तरह से समस्त पिटक-प्रन्थो की कुजी के समान है, घत- 
एवं उसे 'तिपिटक-अट्टकथा' भी कहा जाता हूँ । इसमें शील, समाधि ओर प्रज्ञा का २३ अध्यायों 
में विस्तार से वर्णन है । इस ग्रन्थ की घम्मपाल-स्थविर ने पाँचवी शती में 'परमत्यमजुषा' 
ठीका की है । इसी धर्मपाल ने थेरगाथा, थेरीगाथा, विमानवत्यु आदि खुददकनिकाय के ग्रन्थों 
की टीका की है । धम्मपाल के अश्रनन्‍्तर दसवी और वारह॒वी शती के वीच में अभिरुद्ध आचार ने 

अभिधम्मत्य-सगहो' नामक एक ग्रन्थ लिखा । अभिधम्म-पिटक में प्रवेशक ग्रन्थ के रूप 
में यह ग्रन्थ वेजोड़ है । इसकी अनेक टीकाएँ वनी है । 


चतुर्थ अध्याय 
लिकायों का विकास 


बुद्ध के निर्वाण के।पश्चात्‌ शासन निकायों ( सम्प्रदाय ) में विभक्त होने लगा। 
चुल्लवग्ग के अनुसार निर्वाण के १०० वर्ष के पश्चात्‌ सघ में भेद हुआं। वैशाली के भिक्षु 
नियमो के पालन मे शिथिल थे । कुछ वस्तुओं पर उनका मतभेद था। इन मतभेदो को लेकर 
पश्चिम और पूर्व के भिक्षुओ के दो पक्ष हो गये। झगडे को शान्त करने के लिए ७०० 
भिक्षुओ की सभा हुई और इन्होने ८ स्थविरों की एक परिषद्‌ चुनी, जिसमे चार पूर्व के सघ के 
श्रौर चार पश्चिम के सघके प्रतिनिधि रखे गये । उस समय पूर्वसघ का प्रधान स्थान वैशाली था ।, 
यही ७०० झिक्षुओं की सभा हुई थी। इस सभा के पूर्वे और पश्चिम के भिक्षुओं ने 
झपनी एक सभा मथरा के पास अ्रहोगग में की थी । यश पहले कौशाम्बी गये ओर वहाँ से 
उन्होने भिक्षुओ को आमन्त्रित करने के लिए सन्देश भेजे थे । ६६ के लगभग पश्चिम के भिक्षु, 
जो सब आ्ारण्यक धृतगवादी थे, यश के निमन्त्रण पर आये और अवन्ती के ८८ भिक्षु भी आये, 
जिनमें थोड़े ही घुतगवादी थे,। इस वृत्तान्त से मालूम होता हैं कि उस समय बुद्ध-शासन के 
तीन केन्द्र थे-वेशाली, जहाँ ७६० भिक्षुओ की अपनी सभा हुई, कौशाम्बी, जहाँ से यश ने 
सन्देश भेजा था और मथुरा, जहाँ पश्चिम के भिक्षुओं की अपनी सभा हुई थी। इस बृहत्‌ 
क्षेत्र में तीन प्रवृत्तियाँ मालूम होती हे--व॑शाली ( पूर्व ) में विनय के पालन मे शिथिलता थी; 
मथुरा के प्रदेश (पश्चिम ) में विनय की कठोरता थी तथा अवन्ति और दक्षिणापथ में मध्यम- 
वृत्ति थी। अवन्ति और दक्षिणापय का भौगोलिक सम्बन्ध कौशाम्बी से था। गगा से भरुकच्छ 
जानेवाले राजपथ इनको जोडते थे। दक्षिणापथ के भिक्षुओ की सभा करने की आवध्यकता 
यश ने न समझी । कोशाम्बी के प्रमुख भिक्षुओ का मत ही जानना उन्होने पर्याप्त समझा। 
एसा प्रतीत होता है कि शाली, कोशाम्बी और मथुरा तीन निकायो के केन्द्र बन गये। पूर्व- 
भारत बौद्ध-धर्म के प्राचीन रूप का प्रदेश था। मध्यदेश में ब्राह्मणों के प्रभाव से रूप में 
परिवत्तं न होने लगा। यहाँ दो निकाय हो गये । एक कौशाम्बी का, जो दक्षिणापथ की और 
झुकता था और जिससे स्थविर-निकाय निकला हुआझा प्रतीत होता है, दूसरा मथुरा का निकाय, 
जो उत्तर-पश्चिम की ओर बढा भ्रौर जिससे सर्वास्तिवादी निकायो की उत्पत्ति हुईं। भव हमको 
यह देखना है कि पूर्व में किन निकायो की उत्पत्ति हुई। 


३६ बौद्ध-घमं-दर्शन 


श्राम्नाय के अनुसार अष्टादश निकाय (सम्प्रदाय) हो गये, जो दो प्रधान निकायी 
में विभकत होते हं--+महासाधिक और स्थविर । _महासाधिक _ तिकाय-के _अन्तर्गत--अआठ-और 
स्थुविर से सम्भूत सर्वास्तिवादादि दस निकाय थे । हम देख चुके है कि किस प्रकार भिक्ष्‌-सघ' 
महासघ से पृथक्‌ होता गया । अ्रत , स्थविरों का निकाय महासघ के विरुद्ध था। प्रथम का 
सचालन स्थविरो की परिपद्‌ करती थी, दूसरे में पुरानी प्रवृत्ति अभी विद्यमान थी। यह 
सम्भव है कि दूसरी सगीति के समय स्थविर-सर्वास्तिवादी पश्चिम के प्रतिनिधि थे और 
महासाधिक पूर्व के । 
इस दृष्टि से यदि हम श्राम्ताय का अध्ययन करें, तो उनपर काफी प्रकाश पडता है | 
वसुमित्न के अनुसार स्थविर श्रौर महासाघिक का भेद अ्रशोक के राज्यकाल में पाटलिपुत्र में 
हुआ था । उनके अनुसार महादेव की पाँच वस्तुएँ विवाद की विपय थी। सगीति के सदस्य चार 
समह में बेटे थे । वसुमित्र के ग्रन्थ के चीनी श्रौर तिव्वती भाषान्तरो में इन समूहो के नाम के 
बारे में ऐकमत्य नही है। भेद दो समूहो में हुआ था | इसलिए, श्रतुमान किया जाता है कि 
इनमें से प्रत्येक समूह के दो नाम रहे होगे । इन चार समूहो के ये नाम हे---स्थविर या भदन्त, 
नाग या महाजनपद, प्राच्य या प्रत्यन्तक श्रौर वहुश्गुत। टीकाकार कहते है कि नाग विनयधर 
उपालि के शिप्यो को कहते हे । अत , नाग बहुश्रुत (आनन्द) के विपक्षी है। इसी प्रकार 
स्थविर प्राच्य के विपक्षी हो सकते हे, यदि यह्‌ ठीक है कि स्थविर पश्चिम के प्रतिनिधि थे। 
परमार्थ के अनुसार महाजनपद ओर प्रत्यन्तक एक दूसरे के विपक्षी है। मध्यदेश के 
ब्राह्मण अपने राष्ट्र के प्रत्यन्त में रहनेवालो को अनार्य मानते थे । स्मृतियों में मगध मे जाना 
मना किया है । मध्यदेश उनके लिए महाजनपद होगा । महासाधिक पूर्व के थे, इसकी पुष्टि 
फाहियान के विवरण से भी होती है । फाहियान ने पाटलिपुत्त मे महासाधिकों के विनय की 
पोथी देखी थी । 
चीनी यात्री इत्सिंग (६६२ ई०) के विवरण" के अनुसार अश्रट्ठारह निकाय चार प्रधान 
लिकायो में विभकत हे--आ्रार्य-महासाधिक, श्रायं-स्थविर, श्रार्य-मूलसर्वास्तिवादित्‌ और श्रार्य- 
सम्मितीय । इंत्सिंग के अनुसार महासाधिक के सात्त, स्थविर के तीन, मूल सर्वास्तिवाद के चार 
और सम्मितीय के चार विभाग है। मूल सर्वास्तिवाद के चार विश्नाग ये हूँ मूल-० ; धर्मंगृप्त, 
महीशासक, और काश्यपीय । इत्सिग ने अन्य निकायो के विभागों के नाम नही दिये हे। 
यद्यपि इत्मिग के श्रनुसार चारो निकाय मगध में पाये जाते थे, तथापि हर एक का एक नियत 
स्थान था। महासाघिक मगध में और भझ्रन्य पूर्व जनपदो में, स्थविर दक्षिणापथ में, सर्वास्तिवादी 
उत्तर भारत में श्ौर सम्मितीय लाट झौर सिन्धु में प्रधानत थे। मूल-* के अन्य तीन विभाग 
भारत में नही थे । ये चीन, मध्य-एशिया और झ्ोट्टियान म॑ पाये जाते थे । 
हमको यह निश्चित रूप से मालूम है कि सर्वास्तिवाद का [उत्तर में और स्थविरवाद 
का दक्षिण में प्राधान्य था। 'छ्वेनत्साग के सस्मरणो से मालूम होता है कि सम्मितीय बियर 
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गये थे । इत्सिग स्वय मूल-सर्वास्तिवादी थे। इससे सम्भव है कि उसने अपने निकाय के महत्त्व 
को अतिरजित कर वर्णित किया है । वह धर्मंगुप्त, महीशासक और काश्यपीय को श्रार्यमूल 
सर्वास्तिवाद का विभाग बताता हूँ, किन्तु दीपवश और महावश के अनुसार धम्मगृत्त सब्बत्यिवाद 
आर कस्सपिक महिंसासक-निकाय से श्रलग हुए थे और महिंसासक थेर की शाखा थे। दोनो 
विवरणो मे इन चारो को एक समूह में रखा हे। श्रन्तर इतना ही है कि इत्सिंग इनको मूल 
सर्वास्तिवाद के भ्रन्तगंत बताता है, जब कि दीपवश और महावश में इनकी उत्पत्ति स्थविरवाद 
से बताई गई है ! , 
प्रथम महासगीति के विवरणो की तुलना करने से ज्ञात होता है कि स्थविर, महीशासक, 

धर्ंगुप्तक और हेमवत का एक समूह है। दूसरी ओर सिहलद्वीप के ग्रन्थ और अ्रशत इत्सिग 
से स्थविर, महीशासक, सर्वास्तिवादी, धर्ंगुप्तक और काश्यपीय का एक समूह में होना मालूम 
होता हैं। दीपवश (5॥१० ) से मालूम होता हैँ कि हिमवत्‌-प्रदेश के निवासियों को 
मौग्गलिपुत्त के भेजे हुए कस्सपगोत्त, दुन्दुभि-स्वर आदि ने शासन में प्रवेश कराया। महावश 
( १२।४१ ) के अनुसार मज््िम ने चार स्थविरों के साथ हिमवत्‌-प्रदेश जाकर धर्मंचक 
का प्रवत्तंत किया। 'समन्तपासादिका' के अनुसार यह काम मज्ञिम ने किया। सोनरी और 
साँची के स्तूपो के लेखो मे कस्सपगोत्त को हिमवत्‌-प्रदेश का आचाये बताया हूँ। श्रन्य लेखों में 
मज्मिम और दुदुभिर के नाम हे। इन सब प्रमाणो को मिलाकर हम इस परिणाम पर 
पहुँचते हे कि कश्यपगोत्न स्थविर के नेतृत्व मे हिमवत्‌-प्रदेश को विनीत करने का काम हुआ था । 
इसीलिए, लेखो में काश्यपगोन्न को सर्वेत्न हेमवताचायं कहा है) श्रत, यह ज्ञात होता है 
कि हँमवत और काश्यपीय एक ही निकाय के विभाग हें। वसुमित्र इन दोनो पृथक्‌-पृथक्‌ 
गिनाते हे । अत , यह एक नही हे, किन्तु एक ही निकाय के विभाग हे । 

स्थविर-निकाय दक्षिण की ओर बढ रहा था। पीछे वह सिंहलद्वीप गया । महीशासक 
भी सिंहल में थे और फाहियान ने वहाँ उनका विनय पाया था। सिंहल के आम्ताय के अ्रनुसार 
सबसे पहले यही स्थविरवाद से अ्रलग हुए। कुछ विद्वानो का विचार है कि महीशासको का 
पूव॑स्थान माहिष्मती था। इसका नाम महिष-मण्डल (पालि>- महिसक-मण्डल) हैँ। द्वितीय 
सगीति के वर्णनों से मालूम होता है कि यहाँ एक प्रसिद्ध बौद्धसघ था। इन विद्वानो का 
कहना हे कि इसी नाम पर निकाय का नाम 'महीशासक' पडा। धर्मंगृप्तक नाम कदाचित्‌ 
काश्यपीय की तरह निकाय के आचाये के ताम पर पडा। दीपवश और महावश के 
अनुसार धम्मरविखत श्रपरान्तक भेजे गये थे और मध्यन्दिन कश्मीर । सर्वास्तिवाद के आगम 
मे इन्हें मध्यन्तिक कहा है । क्‍या धम्मरक्खित और धर्मंग्रप्त एक तो नही हे ? 

कश्मीर के निकाय को मूल सर्वास्तिवादी निकाय कहते थे। यह बहुत प्रसिद्ध 
निकाय था । इसमें कई प्रसिद्ध आचाये हुए, जिन्होने अनेक ग्रन्थो की सस्कृत में रचना की । 

इस निकाय का क्षेत्र अत्यस्त विस्तृत था। यह गगा-यमुना की घाटी से पश्चि म की ओर 
फेलकर मध्य एशिया में भी गया। स्थविर-निकाय का भी विस्तृत क्षेत्र था। यह कौशाम्बी, 
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विदिशा तथा उज्जयिनी के मार्ग से दक्षिणापथ को गया महीशासक महिष-मण्डल के थे । वत्सपुत्र 
या वात्सीपुत्नीय कोशाम्बी के थे । कौशाम्बी वत्सो की राजधानी थी। स्थविर और महीशासक 
लका में प्रतिष्ठित हुए और अन्त में धर्मंगुप्तक चीन में फैल गये। 


विनय के नियमों को लेकर सघ-भेद हुआ था। इससे ज्ञातहोता हैं कि इसी तरह 
विवाद आ्रारम्भ हुआ और निकाय बने। श्रभिधर्म के प्रश्नो को लेकर विवाद पहले-पहल 
तृतीय सगीति (अशोक के समय) में ही हुआ। श्रशोक के समय में, कहा जाता हैँ, कथावत्यु' 
की रचना हुई। इस ग्रन्थ में सव निकायो के भेद दिये गये है । 


के 


पंचम अध्याय 
दासथ -यान 


(विसुद्धिमग्गो' नामक ग्रन्थ में विशुद्धि के मार्ग का निरूपणा किया गया है, अर्थात्‌ निर्वाण 
की प्राप्ति का उपाय बतलाया गया है । भगवान्‌ बुद्ध ने अ्रपने उपदेश मे कही विपश्यनता' द्वारा, 
कही ध्यान और प्रज्ञा द्वारा, कही शुभ तर्को द्वारा, कही कर्म, विद्या, धर्म, शील और उत्तम 
शझाजीविका द्वारा और कही शील, प्रज्ञा और समाधि द्वारा निर्वाण की प्राप्ति बतलाई है, 
जैसा नीचे लिखे उद्धरणो से स्पष्ट है-- 

सब्बे सवार श्रनिच्चाति यदा पणञ्ञ्याय पस्सति । 
झ्रथ निब्बिन्दति दुक्‍ले एस मभग्गो विसुद्धिया ॥ 


( धम्मपद, २५) 
श्रर्थात्‌ु, जब मनुष्य प्रज्ञा द्वारा देखता है, तब सब सस्कार अनित्य प्रतीत होते है । 
तब वह क्लेशो से विरक्‍त होता है और ससार में उसकी आ्रासक्ति नही रहती । यह विशुद्धि का 
मार्ग है। 
यर्हि झानं च पच्छा तव स वे निव्वानसस्तिके । 
(धम्सपद, ३।७२) 
भ्रर्थातूु, जिसने ध्यानों का लाभ किया है, और जो प्रज्ञावान्‌ है, वह निर्वाण के 
समीप है। 
सव्वरा सीलसंपच्चों पजञ्ञयावा सुसमाहितों । 
झारद्विरियों पहित्ततो ओघं तरति दुत्तरन्ति ॥ 
(संयुत्तनिकाय, १३५३) 
शर्थात्‌, जो सदा शील-सम्पन्न है, जो प्रज्ञावान्‌ है, जो सुष्ठु प्रकार से समाहित, अर्थात्‌ 
समाधिस्थ है, जो अशुभ के नाश के लिए और शूभ की प्राप्ति के लिए उद्योग करता है 
श्रौर जो दुढ सकल्पवाला है, वह ससार-रूपी दुस्तरओघ को पार करता है। 


१. “विपश्यना' उस विशिष्ट शान और दर्शन को कहते हैं, जिनके द्वारा धर्मों की अनित्यता, दुःखता ओर 
अनात्मता प्रकट होती है | “अनिच्चादिवसेन विविधाकारेन पस्सतीति विपस्सना ।” (अभिभम्मत्य - 
सगह-टीका) , “'विपस्सनाति सहारपरिग्गाहकजाण । (पगुत्तरनिकायदटठऊथा, घालवग्ग, सुत्त ३), 
“सहारे अनिच्चतो दुक्खतो अनत्ततो विपस्सति |” (विसुद्धिमग्गो, पु० ७०५) 


७७ बौद्ध-धर्म-दशन 


कम्म॑ विज्जा व्‌ धम्मों च सील॑ जीवितमुत्तमं । 
एतेन मच्चा सुज्ञ्षन्ति न गोत्तेन धनेच वा ति ॥ 
(सज्मिसनिकाय, ३।२६२) 


अर्थात्‌, कर्म, सम्यगृदृष्टि, धर्म, शील और उत्तम श्राजीविका द्वारा, न कि गोत्र और 
धन द्वारा, जीवो की शुद्धि होती है। 


सीले पतिद्ठाय नरो सपञ्ञ्यो चित्त पण्ञब्च भावय॑ । 
आतापी निपको भिक्‍खु सो इम विजटयें जठं ॥| 
(सयुत्तनिकाय, १॥१३) 


अर्थात्‌, जो मनुप्य शील मे प्रतिष्ठित है और जो समाधि श्रौर विपश्यना की 
भावना करता है, वह तृप्णा-रूपी जठासमूह का सछेद करता है। । 


इस अन्तिम उपदेश के अनुसार आचार्य वुद्धघोष ने विशुद्धि के मार्ग का निरूपण 
किया है। शील, समाधि और प्रज्ञा द्वारा सवे मल का निरसन तथा निर्वाण की प्राप्ति होती है । 
बुद्ध-शासन की यही तीन शिक्षाएँ हें । शील से शासन की आदिकल्याणता प्रकाशित 
होती है, समाधि शासन के मध्य में है और प्रज्ञा पर्यवसान में | शील से अपाय* (दुर्गंति, 
विनिपात्) का अतिक्रमण, समाधि से कामधातु* का शरीर प्रज्ञा से सर्वभव का अतिक्रमण 
होता है | जो व्यक्ति निर्वाण के लिए यत्नशील होता है, उसे पहले शील मे प्रतिष्ठित होता 
चाहिए। जव शील अस्पेच्छता, सन्तुष्टि, प्रविवेक (एकान्त-सेवन) आदि गुणों द्वारा सुविशुद्ध 
हो जाता है, तव समाधि की भावना का आरम्भ होता है । समाधि किसे कहते हैँ, समाधि की 
भावना किस प्रकार होती है और समाधि-भावना का क्या फल है ? इन बातो पर यहाँ विस्तार 
से विचार किया जायगा। समाधि शब्द का अर्य है--समाधान, ग्रर्थात्‌ृ एक आलम्बन में समान 
तथा सम्यग्‌ रूप से चित्त और चैतसिक धर्मों की प्रतिप्ठा। इसलिए 'समाधि” उस धर्म को 
कहते है, जिसके प्रभाव से चित्त तथा चतसिक धर्मों की एक झालम्वन में विना किसी विक्षेप के 
सम्यक्‌ स्थिति हो। समाधि मे विक्षेप का विध्वस होता है श्रौर चित्त-च॑तमिक विप्रकीर्ण न 





१. अपाय-दुर्गति, विनिषात को ऊहते हैं । शीलअ्रश से पुदुगल दुर्गति को प्राप्त होता है। 
९ रे 
दुर्गत चार ईैं-निस्य (नरक), तिरश्वान-योनि (तियंग-योनि) प्रेतविषय और अतुरनिकाय । 
“गठय* पट । तथथा--नरकस्तिर्यक प्रेंतों असुरों मनुष्यों देवश्चेति | (धर्मस॑ग्रट, ४७) पहले चार 
अपाय हैं । 
२. कामपातु-कामग्रविसथुक्त मध्या सकल्‍प फो कहते हैं। ग दर 
अथवा अवीवि मिरय से आरम्भ कर परनिर्मित वशत्र्ची देवताओं तक यो अवचर हैं, उनमें 
सम्मिलित रूप, वेदना, सडा, संस्कार और विजन को कामपातु कहते ह। 


पंचम श्रध्याय॑ व्‌ 


हौकर एक आलम्बन में पिण्ड-रूप से अवस्थित होते हे। समाधि वहुविध हैं। पर, यदि सब 
प्रकार की समाधियों का वर्णन किया जाय, तो अभिप्रेत अर्थ की सिद्धि नही होती और यह भी 
सम्भव है कि इस प्रकार विक्षेप उपस्थित हो । इसलिए, यहाँ केवल अभिप्रेत अर्थ काही 
उल्लेख किया जययगा। हमको यहाँ लौकिक समाधि ही अभिप्रेत है। काम, रूप और अरूप 
भूमियो की कुशल-चित्तैकाग्रता को लौकिक समाधि कहते हे । जो एकाग्रता आयंमार्ग से 
सम्प्रयक्त होती है, उसे लोकोत्तर समाधि कहते हे, क्योकि वह लोक को उत्तीर्ण कर स्थित है । 
लोकोत्तर समाधि का भावना-प्रकार प्रज्ञा के भावना-प्रकार मे सगृहीत है। प्रज्ञा के 
सुभावित होने से लोकोत्तर समाधि की भावना होती है। इसलिए, लोकोत्तर की भावना 
के विषय मे यहाँ कुछ नहीं कहा जायगा। यह प्रज्ञा-स्कन्ध का विषय है। यहाँ हम केवल 
लौकिक समाधि का ही सविस्तर वर्णन करेंगे। हमारे अभिप्रेत अर्थ में समाधि? 'कुशलचित्त 
की एकाग्रता? को कहते हे । श्रर्थात्‌, चित्त की वह एकाग्रता, जो दोष-रहित है श्र जिसका 
विपाक सुखमय है । इस लौकिक समाधि के मार्ग को शमथ-यान कहते है । लोकोत्तर समाधि का 
मार्ग विपश्यना-यान कहलाता है । 


पूर्व इसके कि हम लौकिक समाधि के भावना-प्रकार का विस्तार से वर्णन करे, हम इस 
स्थान पर शमथ-यान्र ( --सार्ग ) का सक्षेप मे निरूपण करना श्रावश्यक समझते हे । 


शमथ का अर्थ है--पाँच नीवरणो ( स० निवारण ) शअर्थात्‌ विघ्तो का उपशम। 
'पञच नीवरणान समनट््ं न समर्थ, विघ्नो के शमन से चित्त की एकाग्रता होती है। इसलिए 
शमथ का अर्थ चित्त की एकाग्रता भी है। ('समथो हि चित्तेकग्गता'--अश्रगुत्त रनिकायट्टकथा, 
वालवग्ग, सुत्त ३ ) शमथ का मार्ग लौकिक समाधि का मार्ग है। दूसरा मार्ग विपश्यना का 
मार्ग है। इसे लोकोत्तर समाधि भी कहते हे। विघ्नो के, अर्थात्‌ अन्तरायो के नाश से ही 
लोकिक समाध्चि मे प्रथम ध्यान का लाभ होता है। प्रथम ध्यान मे पाँच अगो का प्रादुर्भाव 
होता है। दूसरे-तीसरे ध्यान मे पाँच भ्रगो का अतिक्रमण होता है। नीवरण” इस प्रकार हँ-- 
कामछन्द, व्यापाद, स्त्यान-मिद्ध, औद्धत्य-कौकृत्य, विचिकित्सा | कामछन्द 'विषयो में अनुराग” को 
कहते हे । जब चित्त नाना विषयो से प्रलोभित होता है, तब एक ञ्रालम्बन मे समाहित नही होता । 

व्यापाद' हिसा को कहते है । यह प्रीति का प्रतिपक्ष है । 'स्त्थान' चित्त की अकर्मपण्यता 
और “मिद्ध/ आलस्य को कहते हे । वितर्क स्त्यान-मिद्ध का प्रतिपक्ष है। ओऔद्धत्य का अर्थ है 





१ पातजल योगदर्शन में योग के अन्तरायों का वर्णन निम्नलिखित सूत्र में पाया जाता है-- 


हें ध्याधिस्त्यानसशयप्रमादालस्याविरतिश्रान्तिदशनालब्धभूमिकत्वानवस्थितत्वानि चित्तविक्षेपास्तें- 
उन्तराया ।” (संमाधिपाद, सृन्न ३०) 
इनमें से अव्रिति ( जन कामछन्द ), आलस्य ( ८ मिद्ध ), अनवस्थितत्व ( >-ओद्धत्य) 


सेशय ( न्‍ विचिकित्सा ) और स्त्यान पाँच नीवरणों में सी पाये जाते हैं । 
६ 


४२ बौद्ध-पर्म-दर्शन 


अ्रव्यवस्थित-चित्तता' श्रौर कोक्त्य 'खेद-पश्चात्ताप” को कहते है । सुख औद्धत्य-कौकृत्य का प्रति- 
पक्ष है। विचिकित्मा सशय को कहते है । विचार विचिकित्सा का प्रतिपक्ष है। विपयो में लीन 
होने के कारण समाधि में चित्त की प्रतिप्ठा नही होती। हिसाभाव से अ्श्निभूत चित्त की निरन्तर 
प्रवृत्ति नही होती । स्त्यान-मिद्ध से अभिभूत चित्त अ्रकर्मण्य होता है। चित्त के अनवस्थित 
होने से और खेद से शान्ति नही मिलती श्रौर चित्त पब्रान्त रहता है। विचिकित्सा से उपहत 
चित्त ध्यान का लाभ करानेवाले मार्ग में ग्रारोहण नहीं करता । इसलिए, इन विध्नों का नाश 
करना चाहिए । नीवरणो के नाश से घ्यान का लाभ झौर ध्यान के पाँच श्रग१ वितक, विचार, 
प्रीति, सुख और एकाग्रता का प्रादुर्भाव, होता है। 


वितर्क आलम्वन में चित्त का आरोप करता है। झ्रालम्बन के पास चित्त का श्रानयन 
“वितर्क! कहलाता हैं । श्रालम्बन का यह स्थूल आभोग है । वितक की प्रथमोत्पति के समय 
चित्त का परिस्पन्दन होता है । वितर्क विचार का पूर्वगामी है । विचार सूक्ष्म है।* विचार की 
वृत्ति शान्त होती है और इसमें चित्त का अधिक परिस्पन्दन नही होता। जब प्रीति उत्तन्न 
होती है, तव सबसे पहले शरीर में रोमाच होता है। धीरे-धीरे यह प्रीति वारम्वार शरीर को 
श्रवक्रान्त करती है। जब प्रीति का वलवान्‌ उद्गेंग होता है, तव प्रीति शरीर को ऊषध्व उत्त्तिप्त 
कर झाकाश-लघन के लिए समर्थ करती है, धीरे-धीरे सकल घरीर प्रीति से सर्वरूपेण व्याप्त 
हो जाता है, मानों पर्वत्त-गुहा से एक महान्‌ जलप्रपात परिस्फूट हो तीक्न वेग से प्रवाहित हो 
रहा है । प्रीति के परिपाक से काय-प्रश्नव्धि और चित्त-प्रश्नव्धि३ होती है। प्रश्नव्धि के परिपाक 
से काॉय और चित्त-सुख होता है । सुख के परिपाक से क्षणिक, उपचार और श्रपणार्ँ इस 
तिविध समाधि का परिय्रण होता है । इष्ट आलम्बन के प्रतिलाभ से जो तुष्दि होती हैं, उसे 
प्रीति कहते हे । प्रतिलव्ध रस के अनुभव को सुख कहते हे । जहां प्रीति है, वहाँ सुख है; पर 


१ योगदश्शन के निम्नाकित सूत्र से तुलना कीजिए -- 

“ववित्रकविचारानन्द्राश्मितारूपानुगमात्सम्प्रशात |” ( समाधिपाद, १७ ) | आनन्द हाद है। यही 
प्रीति है। अ्रम्मिता घुख के स्थान में है । 

२ “वितर्कश्चित्तस्यालम्बने स्थूल आसोग | सझ्ष्मो विचार ।/” ( योगदर्शन, समाधिपाद, १४ पर 

व्याससाध्य )) “वितर्कविचारवीदार्य॑सदटमतें ।7 (अमिधर्मकोश, २३३ ) “ओलारिकट्टे न । छुखुमटे न |” 
( विम्तुद्धिमग्गों, प० १४२ ) 

३ प्रश्नव्यि सम्बोधि के सात ञअगों में सेएक है। प्रामोग्य और प्रीति के साथ इसका प्रयोग प्राय 
देखा जाता है । भ्श्रव्धि शान्ति को कहते हैं । 

४ उपचार श्रप॑णा-समाधि के प्रकार हैं। जिस अकार ग्राम आदि का समीपवत्ती प्रदेश आमोपचार 
कहलाता है, उसी प्रकार अर्पया के समीप का स्थान उपचार-समाधि कहलाता है। उपचारः 
समाधि में ध्यान अल्प प्रमाण का होता दै और चित्त आलम्पन में थोडे काल तक आबद्ध रहता है| 
फिर, भवाय में अवतरण करता है। उपचार-थूमि में नीवरणों का नाश होता है, पर भ्गों हम 
प्रादुर्माम नहीं होता । जब अपणा ( एकाग्रचित्त (आलम्बन अर्पंयति ) समाधि का उलाद 
होता है, तब ध्यान के पाँच अग सुदुढ हो जाते हैं । अपणा ध्यान की प्रतिल्ाभ-सूमि दै । 
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जहाँ सुख है, वहाँ नियम से प्रीति तही है । प्रथम ध्यान में उक्त पाँच अगो का प्रादुर्भाव 
होता है । धीरे-धीरे भ्रगो का अ्रतिक्रमण होता है भर प्रन्तिम ध्यान में समाधि उपेक्षा-सहित 
होती है । लौकिक समाधि के द्वारा ऋद्धि-बल की प्राप्ति होती है । पर, निर्वाण की प्राप्ति के 
लिए विपश्यना के मार्ग का अनुसरण करना श्रवश्यक है। निर्वाण के प्रार्थी को शमथ की 
भावना के उपरान्त विपश्यता की वृद्धि करनी पडती है भ्ौर तभी शभ्रहत्यद में प्रतिष्ठा 
होती है, भ्रन्यथा नही । 


जिसको लौकिक समाधि अभीष्ट हो, उसको सुपरिशुद्ध शील में प्रतिष्ठित हो सबसे 
पहिले विघ्नो (पालि-- 'पलिबोध' ) का ताश करना चाहिए । 


श्रावास, कुल, लाभ, गण, कर्म, मार्ग ज्ञाति, आबाध, ग्रन्थ झर ऋटद्धि--ये दस 
'पलिबोध' कहलाते हे । जो भिक्ष्‌ अ्रभी नया-नया किसी काम में उत्सुकता रखता है या बहुविध 
सामग्री का सग्र ह करता है या जिसका चित्त किसी दूसरे कारणवश अपने भ्रावास में प्रतिबद्ध है 
आ्रावास उसके लिए अच्तराय ( >-विघ्न ) है। कुल से तात्पयं ज्ञाति-कुल या सेवक के 
कुल से है। साधारणतया दोनो विघ्तकारी हे । अपने तथा सेवक के 'कुल' से विशेष तंसर्ग 
होने से भावता में विष्न उपस्थित होता है। कुछ ऐसे भिक्षु होते हे, जो कुल के मनुष्यों के 
बिना धर्म-श्रवण के लिए भी पास के विहार में नही जाते । वह उन श्रद्धालु उपासको के सुख 
में सुखी भौर दु ख में ढु खी होते हे, जिनसे उनको लाभ-सत्कार मिलता है। ऐसे भिक्षुओ के 
लिए कुल अन्तराय है, दूसरो के लिए नही । 
लाभ चार प्रत्ययो को कहते हे । प्रत्यय ( पालिरूप-पच्चय ) ये हें--चीवर, 
पिण्डपात, शयनासन और ग्लानप्रत्ययभेषज। भिक्षु को इन चार वस्तुओ की आवश्यकता 
रहती है । कभी-कभी ये भी अन्तराय हो जाते हे । पुण्यवान्‌ भिक्षु का लाभ-सत्कार प्रचुर 
परिमाण में होता है। उसको सदा लोग घेरे रहते हे। जगह-जगह से उसको निमनन्‍्त्रण 
आता है। उसको निरन्तर दान का अनुमोदन करना पडता है ओर दाताओो को धर्म का उपदेश 
देना पडता है। श्रमण-धर्मे के लिए उसको अवकाश नही मिलता । ऐसे भिक्षुक को ऐसे स्थान 
में जाकर रहना चाहिए, जहाँ उसे कोई नही जानता हो और जहाँ वह एकान्तसेवी हो सके | 
'गण' में रहने से लोग उससे अनेक प्रकार के प्रशन पूछते हे या उसके पास पाठ के 
लिए भाते हे । इस प्रकार, श्रमण-धर्मे के लिए श्रवकाश नही मिलता। इस श्रन्तराय का 
उपच्छेद इस प्रकार होना चाहिए। यदि थोडा ही पाठ रह गया हो, तो उसे समाप्त कर श्ररण्य 
मे प्रवेश करना चाहिए । यदि पाठ बहुत बाकी हो, तो अपने शिप्यो को समीपवर्त्ती किसी दूसरे 
गणवाचक के सपुर्द करना चाहिए। यदि दूसरा गणवाचक पास में नमिले, तो शिष्यों से 
छुट॒टी ले श्रमण-धर्म में प्रवृत्त हो जाना चाहिए । 
'कमें का श्र्थ है 'नवकर्म', श्र्थात्‌ विहार का अभिसस्कार । जो नवकर्म कराता है, 
उसे मजदूरो के कार्य का निरीक्षण करना पडता है। उसके लिए सर्वंदा श्रन्तराय है। इस 
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अन्तराय का नाश करना चाहिए। यदि थोठा ही काम अवशिप्ट रह गया हो, तो काम को 
समाप्त कर श्रमण-दधर्म में प्रवृत हो जाना चाहिए। यदि अधिक काम वाकी हो, तो सघभार- 
हारक भिक्षुओं के सुपुर्द करना चाहिए। यदि ऐसा कोई प्रवन्ध न हो सके, तो सघ का परित्याग 
कर श्रन्यत्न चला जाना चाहिए । 


मार्ग -गमन' भी कभी-कभी अ्रन्तराय होता है । जिसे कही किसी की प्रब्नज्या के लिए 
जाना है या जिसे कही से लाभ-सत्कार मिलना है, यदि वह श्रपती इच्छा को पूरा किये विता 
अपने चित्त को स्थिर नहीं रख सकता, तो उससे श्रम ण-घर्मं सम्यक्‌ रीति से सम्पादित नही हो 
सकता । इसलिए, उसे गन्तव्य स्थान पर जाकर अपना मनोरथ पूर्ण करना चाहिए। तदनन्तर, 
श्रमण-धर्म में उत्साह के साथ प्रवृत्त होना चाहिए । 

'ज्ञाति' भी कभी-कभी श्रन्तराय हो जाते है । विहार में श्राचाय॑, उपाध्याय श्रन्तेवासिक, 
समानोपाध्यायक और समानाचायंक तथा गृह में माता, पिता, भ्राता आदि ज्ञाति होते है । 
जव ये बीमार पडते हे, तव ये अन्तराय होते हे, क्योकि भिक्षु को इनकी सेवा-शुश्रूपा करनी 
पडती है । उपाध्याय, प्रश्न ज्याचायं, उपसम्पदाचार्य, ऐसे अन्तेवासिक, जिनकी उसने प्रव्नज्या या 
उपसम्पदा की है, तथा एक ही उपाध्याय के अन्तेवासी के बीमार पडने पर उनकी सेवा उस 
समय तक करना उसका कत्तंव्य है, जवतक वह नी रोग न हो ।  निश्रयाचार्य, उह्देशाचार्य आदि 
की सेवा अध्ययन-काल में ही कत्तंव्य है । माता-पिता उपाध्याय के समान हे । यदि उनके 
पास औपधघ न हो, तो अ्रपते पास से देना चाहिए, यदि अपने पास भी न हो, तो भिक्षा माँगकर 
देना चाहिए । 

आवाध' भी अन्तराय है । यदि भिक्षु को कोई रोग हुआ, तो श्रमण-धर्म के पालन में 
श्रन्तराय होता है । चिकित्मा द्वारा रोग का उपणम करने से यह अन्तराय नप्ट होता है। 
यदि कुछ दिनो तक चिकित्सा करने से भी रोग जान्त न हो, तो उसे यह कहकर ओआत्मगर्हा 
करनी चाहिए कि में तेरा न दास हूँ, न भृत्य, तेरा पोषण कर मेने इस अनावि-अनन्त ससार- 

मार्ग में दुःख ही प्राप्त किया है और श्रमण-धर्म में प्रवृत्त हो जाना चाहिए । 
ग्रन्थ” भी अन्तराय होता है । जो सदा स्वाध्याय में व्यापुत रहता है, उसी के लिए 
ग्रन्थ श्रन्तराय है, दूसरो के लिए नही । 

“ऋद्धि! से पृथग्जन की ऋद्धि से अभिप्राय है । यह ऋद्धि विपश्यना (प्रज्ञा) में भ्न्तराय है, 
समाधि में नहीं, क्योकि जब समाधि की प्राप्ति होती है, तव ऋद्धि-वल की प्राप्ति होती है| 
इसलिए जो विपश्यना का श्र्थी है, उसे ऋद्धि-अन्तराय का उपच्छेद करना चाहिए, किन्तु जो 
समाधि का लाभी होना चाहता है, उसे नी श्रत्तरायो का नाश करना चाहिए। 

इन विध्नों का उपच्छेद कर भिक्षु को 'कर्मस्थान' ग्रहण के लिए कल्याणमित्र के पास 
जाना चाहिए । 'कर्मस्थान' योग के साधन को कहते हें। _योगानुयोग ही है । कक इसका 
स्थान, अर्थात्‌ निष्पत्ति-हेतु' कमंस्थान है । इसीलिए, कम॑स्थान उसे कहते है, जिसके द्वारा 
योग-भावना की निष्पत्ति होती है । कमंस्थान, भर्थात्‌ समाधि के साधव चालीस हूँ । इन 
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चालीस साधनों में से किसी एक का, जो अपनी चर्या के भ्रनुकूल हो, ग्रहण करना पडता है । 
कर्मस्थान का दायक कल्याणमित्र कहलाता है । क्योकि, वह उसका एकान्त हितषी है । कल्याण- 
मित्र गम्भीर कथा का कहनेवाला होता है तथा अनेक गुणो से समन्‍्वागत होता है। बुद्ध से 
बढकर कोई दूसरा कल्याणमित्र नही है। बुद्ध ने स्वयं कहा है कि जीव मुझ कल्याणमित्र की 
शरण में आकर जन्म के बन्धन से मुक्त होते हे. मम हि श्रानन्‍द कल्याणसित्तमागम्भ जाति- 
घम्मा सत्ता जातिया परिमृच्चन्ति । (सयुत्त ० १।८८) 


इसलिए, बुद्ध के रहते उनके समीप ग्रहण करने से कमंसस्‍्थान सुगृहीत होता है। 
महापरिनिर्वाण के अश्रनन्तर ८० महाश्रावको में से जो वत्तंमान हो, उससे कमंस्थान का ग्रहण 
उचित है। यदि महाश्रावक न हो, तो ऐसे पुरुष के समीप कर्मस्थान का ग्रहण करना चाहिए, 
जिसने उस विशेष कमंसस्‍्थान द्वारा ध्यानों का उत्पाद कर विपश्यना की वृद्धि की हो और 
भ्राश्रवों" (पालिज> 'भ्रासव ) का क्षय किया हो, जिस कर्मस्थान के ग्रहण की वह इच्छा रखता 
है। यदि कोई ऐसा व्यक्ति न मिले, तो क्रम से भ्रनागामी, सक्कदागामी, स्नोतापन्न, * ध्यानलाभी, 
पृथग्जन, त्रिपिटकधर, द्विपिटकधर, एकपिटकघर से कर्मस्थान ग्रहण करना चाहिए । यदि इनमें 
से भी कोई उपलब्ध न हो, तो ऐसे व्यक्ति के समीप ग्रहण करना चाहिए, जिसने एक निकाय 
का अर्थकथा (टीका )-सहित भ्रध्ययन्न किया हो और जो आचार्य-मत का वक्ता हो । क्षीणाश्रव, 
अनागामी आदि अपने अधिगत मार्ग का श्राख्यान करते हे। पर, जो बहुश्रुत है, वे विविध 
आाचार्यों से पाठ तथा परिप्रद्दत द्वारा भ्रपने ज्ञान का परिष्कार कर पाँच निकायो सरे श्रमुक-अमृक 


१. आसव (पस्कृतर आश्रव”) | लोक में बहुत काल की रखी हुई मदिरा को “आसव' कहते | इस 
श्रथ में जो शान का विपर्यय करे, वह आसव दै। दूसरे अथ में, जो संसार-दु ख का प्रसव करते हैं, 
उन्हें आसव कहते हैँ । 'आसव' क्लेश हैं। कर्मक्लेश तथा नाना प्रकार के उपद्रव भी आसंव 
कहलाते हैं। पडायतन में आसव तीन बताये गये हैं--काम, भव और अविधा । पर, अन्य सूत्रों 
में तथा अभिषर्म में आआसव चार. घताये गये ईैं--काम, भव, अविद्या और दृष्टि । जो श्राश्रवों का 
क्षय करता है, वह अहंत्पद को पाता है | 


“चिरपरिवासियट्रन मदिरादयों आसंवा वियातिषि आझासवा - वुत्त' हेतं । पुरिमा भिक्‍्खवे 
कोटि न पथ्ञायति अविज्जाय इतो पुब्वे आविज्जा नाभोसीति। आदि आयत्त' बा ससारदुक्‍्खं 
सवन्ति पसवन्तीति पि आसवा। ., सलायतने 'तयो ये भआवुसी झासंवा कामासवो 
भवासवो अविज्जासवो? ति तिधा आगता | अन्जेंछु च सुत्तन्तेप्तु अभिपम्मे च ते एव दिद्डसवेन सह 
चतुधा आगता |? ( मज्मिमनिकायट्डकथा, सब्बासंवसुत्त 

२ ख्लोतापन्न, सकृदागामी, अनागामी स्लोतापन्न--स्तोत' आये श्रष्टागिक मार्य को कहते हैं । जो इस 
मांग में प्रवेश करे, वह ख्रोतापन्न है। स्लोतापन्न का विनिपात नहीं होता | वह नियत रूप से 
सम्पोधि की प्राप्ति करता है (नियतों सम्भोधिषारायनो ) | सदृद्ागामी-जों एक वार से 
अधिक पृथ्वी पर जन्म नहीं छेता। यह दूसरी अवस्था है। अनागामी--जो दोबारा पृथ्वी पर 
नहीं आता, जिसंका यह अन्तिम मानृव-जन्म है। यह तीसरी अवस्था है। 'भौथी अवस्था 
अहत्‌ की है | 


४६ बौद्ध-धर्म-दर्शन 


कर्मस्थान के श्रन्‌ रूप सूत्रपद और सूत्रानुगत युवित ढ्ोंढ निकालते हैं श्रौर श्रमण-धर्म के करने- 
वाले को उससे उपयुक्त कर्मस्थान का ग्रहण कराते है । 


इन चालीस कर्मस्थानो को पालि में 'परिहारिय-फम्मट्रान! कहते हे । क्योकि, इसमें 
से जो चर्या के अनु कूल होता है, उसका नित्य परिहरण, श्रर्यात्‌ अनुयोग करना पडता है। पारि- 
हारिक कर्मस्थान के श्रतिरिक्त “सब्वत्थक-कम्मट्टान' (अ्र्यात्‌, सर्वार्थक कर्मस्थान) भी है। इसे 
सर्वार्यक इसलिए कहते हैँ, क्योंकि यह सवको लाभ पहुँचाता है। भिक्षुसघ श्रादि के प्रति 
मैत्नी-भावना, मरण-स्मृति और कुछ झाचारयों के मतानुसार श्रशनन सज्ञा भी सर्वार्थक कर्मस्थान 
कहलाते हैं । जो भिक्षु कर्मस्थान में नियुक्त होते है, उसे पहिले सीमा में रहनेवाले भिक्षसघ 
के प्रति मंत्री प्रदर्शित करनी चाहिए। उसे म॑त्नी-भावना इस प्रकार करनी चाहिए--सीमा में 
रहनेवाले भिक्षु सुखी हो, उनका कोई व्यापाद न करे । धीरे-धीरे उसे इस भावना का इस प्रकार 
विस्तार करना चाहिए। सीमा के भीतर वत्तंमान देवताओं के प्रति, तदनन्तर उस ग्राम के 
निवासियो के प्रति, जहाँ वह भिक्षाचर्या करता है, तदनन्तर राजा त्तथया अधिकारी-वर्ग के प्रति, 
तदनन्तर सब सत्तवो के प्रति मैत्नी-भावना का अनुयोग करना चाहिए। ऐसा करने से उसके 
सहवासी उसके साथ सुखपूर्वक निवास करते हे । देवता तथा श्रधिकारी उसकी रक्षा करते है 
तथा उनकी आवश्यकताओं को पूरा करते हे, लोगो का वह प्रियपात्र होता है और सर्वत्न निर्भय 
होकर विचरता है । मरण-स्मृति द्वारा वह निरन्तर इस बात की चिन्तना करता रहता है कि मुझे 
मरना अवश्यमेव है। इसलिए, वह कुपथ का गामी नहीं होता तथा »वह ससार में लीन 
ग्रौर झ्रासकत नही होता । जब चित्त अशुभ सज्ञा से परिचित होता है, अर्थात्‌ जब चित्त यह 
देखता है कि चाहे मृत हो या जीवमान', शरीर शुभ भाव से वर्जित है और इसका स्वभाव 
अशुचि है तव दिव्य आलम्बन का लोभ भी चित्त को ग्रस्त नही करता । वहु उपकार करने से 
सवको यह अभिप्रेत है। इसलिए, इन्हे सर्वार्थक कर्मस्थान कहते हूं । 


इन दो प्रकार के कर्मस्थानो के ग्रहण के लिए कल्याणमित्र के समीप जाना चाहिए। 
यदि एक ही विहार में कल्याणमित्र का वास हो, तो अ्रति उत्तम है। नही तो जहाँ कल्याण- 
मित्र का आवास हो, वहाँ जाना चाहिए। अपना पात्न और चीवर स्वय लेकर प्रस्थान करना 
चाहिए । मार्ग में जो विहार पडे, वहाँ वत्तें-प्रतिवत्तं (करत व्य-सेवा-आचार) सम्पादित करना 
चाहिए। आचायें का वासस्थान पूछकर सीधे आचार्य के पास जाना चाहिए। यदि श्राचार्य 
अवस्था में छोटा हो, तो उसे अपना पात्र -चीवर ग्रहण न करने देना चाहिए। यदि अवस्था में 
झधिक हो, तो आचार्य की वच्दना कर खडे रहना चाहिए। जब ग्रचाय कहे कि पात-चीवर 
झुमि पर रख दो, तब उन्हें भूमि पर रख देना चाहिए और यदि वह पानी पीने के लिए पूछ, 
तो इच्छा रहते जल पीना चाहिए। यदिपर धोने को कहें, तो पर न धोना चाहिए, क्योकि 
यदि जल आचार्य द्वारा आहत हो, तो वह पादक्षालन के लिए शनुपयुकतत होगा। यदि श्राचार्य 
कहें कि जल दूसरें द्वारा लाया गया है, तो उसको ऐसे स्थान में वैठकर पर धोना चाहिए, जहाँ 
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आचार्य उसे न देख सके । यदि आचार्य तेल दे, तो उठकर दोनो हाथो से आदरपूर्वक उसे 
ग्रहण करना चाहिए। पर, पहिले पैरो न में मलना चाहिए, क्योकि यदि आचार्य के गात्ा- 
स्‍्यजन के लिए तेल हो, तो पैर में मलने के लिए अनुपयुक्त होगा। इसलिए, पहिले सिर 
आर कन्धो मे तेल लगाना चाहिए। जब आचार्य कहें कि सव अगो मे लगाने का यह तेल है, 
तो थोडा सिर में लगाकर पैर में लगाना चाहिए। पहिले ही दिन कर्स्थान की याचना न 
करनी चाहिए । दूसरे दिल से आचार्य की सेवा करनी चाहिए। जिस प्रकार अन्तेवासी आचार्य 
की सेवा करता है, उसी प्रकार शिक्षु को कर्मस्थान॒दायक की सेवा करनी चाहिए | समय से उठकर 
शआचारय को दन्तकाष्ठ देना चाहिए, मुंह धोने के लिए तथा स्तान के लिए जल देना चाहिए। 
और बरतन साफ करके प्रातराश के लिए यवागू देना चाहिए। इसी प्रकार, अन्य जो कत्तंव्य 
निर्दिष्ट हे, उनको पूरा करना चाहिए। इस प्रकार, अपनी सेवा से आचार्य को प्रसन्न कर जब 
वह आने का कारण पूछे, तव बताना चाहिए, यदि आचार्य आने का कारण न पूछें और 
सेवा लें, तो एक दिन अवसर पाकर शभ्राने का कारण स्वय वताना चाहिए। यदि बह प्रात.काल 
बुलावे, तो प्रातः:छाल जाना चाहिए। यदि उस समय किसी रोग की वाघा हो, तो निवेदन कर 
दूसरा उपयुक्त समय नियत करना चाहिए। याचना के पूर्व आचार्य के समीप आत्मभाव का 
विसर्जत करना चाहिए। आचार्य की आज्ञा में सदा रहता चाहिए, स्वेच्छाचारी नहोना 
चाहिए, यदि आचाय॑ बुरा-भला कहें, तो कोप नही करना चाहिए। यदि भिक्षु आचार्य के 
समीप आत्मभाव का परित्याग नही करता और विना पूछे जहाँ कही इच्छा होती है, चला जाता 
है तो आचार रुष्ट होकर धर्म का उपदेश नही करता और गम्भीर कर्मस्थान-प्रन्थ की शिक्षा 
नही देता। इस प्रकार, भिक्षु शासन मे प्रतिष्ठा नही पाता । इसके विपरीत, यदि वह आचार्य 
के वशवर्त्ती और भ्रधीन रहता है, तो शासन में उसकी वृद्धि होती है। भिक्षु को अलोभादि 
छः सम्पन्न अध्याशयों से भी सयुक्त होना चाहिए। सम्यक्‌ सम्वुद्ध, प्रत्येकवुद्ध आदि जिस 
किसी ने विशेषता प्राप्त की है, उसने इन्ही छ. सम्पन्न अध्याशयो द्वारा प्राप्त की है। 'अ्रध्याशय' 
अ्भिनिवेश को कहते है । अध्याशय दो प्रकार के हे--विपन्न, सम्पन्न । रुष्यता आदि जो 
मिथ्याभिनिवेश-निश्चित है, विपन्न अध्याशय कहलाते हे । सम्पन्न अध्याशय दो प्रकार के हे-- 
वत्तें, अर्थात्‌ ससारनिश्चित और विवत्तंनिश्चित । यहाँ विवत्तंनिश्चित अध्याणशय से अभिप्राय है । 


सम्पन्न अध्याशय छः आकार के हे--अलोचनन, अद्वेष, अमोह, नेष्क्रम्य, प्रविवेक और 
निस्सरण। इन छः अध्याशयों से बोधि का परिपाक होता है। इसलिए, इनका आसेवन 
झ्रावश्यकीय है। इसके अतिरिक्त योगी का सकल्प समाधि तथा निर्वाण के लाभ के लिए दृढ 
होना चाहिए। जव विशेष गणो से सम्पन्न योगी कर्मस्थान की याचना करता है, तव तो आचार्य 
चर्या की परीक्षा करता है। जो आचार्य परचित्त-ज्ञानलाभी है, वह चित्ताचार का सूक्ष्म 
निरीक्षण कर आप-ही-आप योगी के चरित का परिचय प्राप्त कर लेता हैं, पर जो इस ऋद्धि-वल 
से समनन्‍्वागत नही है, वह विविध प्रश्नों द्वारा योगी की चर्या जानने की चेष्टा करता है। 


रा & 
श्य बौद्ध-धर-दशन 


भ्राचार्य योगी से पूछता हैं कि वह कौन-से धर्म है, जिनका तुम प्रायः आचरण करते हो ? 
वया करने से तुम सुखी होते हो? किस कर्मस्थान में तुम्हारा चित्त लगता है? इस प्रकार, 
चर्या का विनिश्वय कर आचार्य चर्या के श्रनुकूल कर्मस्थान का वर्णन करता है। योगी कर्म- 
स्थान का श्रर्थ और अभिप्राय भली भांति जानने की चेष्टा करता है। वह आचार्य के व्याख्यान 
को मनोयोग देकर श्रादरपूर्वक सुनता है। ऐसे ही योगी का कर्मस्थान सुगृहीत होता है । 


चर्या के कितने प्रभ्नेद हैं, किस चर्या का क्या निदान है, कैसे जाना जाय कि अमुक 
मनुष्य श्रमुक चरितवाला है श्रीर किस चरित के लिए कौन-से शयनासन श्रादि उपयुक्त हें, 
इन विपयो पर यहाँ विस्तार से विचार किया जायगा। चर्या का श्र्थ है प्रकृति, श्रन्य धर्मों 
की श्रपेक्षा किसी विशेष धर्म की उत्सन्नता, अर त्‌ श्रधिकता । चर्या छ हँ--रागचर्या, द्वेषचर्या, 
मोहचर्या, भ्रद्धाचर्या, बुद्धिचर्या श्रौर वितर्कंचर्या । सन्तान में जब ग्रधिक भाव से राग की प्रवृत्ति 
होती है, तब रागचर्या कही जाती है। कुछ लोग सम्प्रयोग श्रौर सन्निपातवश रागादि की चार 
श्ौर चर्याएँ मानते हे, जे से राग-मोहचर्या, राग-द्वेपचर्या, द्वेप-मोहचर्या और राग-द्वेष-मोहचर्या । 
इसी प्रकार श्रद्धादि चर्याओ्रों के परस्पर सम्प्रयोग और सन्निपातवश श्रद्धा-बुद्धिचर्या, श्रद्धा-वितर्क- 
चर्या, वृद्धि-वितकंचर्या, श्रद्धा-बुद्धि-वितकेचर्या इन चार प्रपर चर्याश्रों को भी मानते हे । 
इस प्रकार, इतके मत में कुल चौदह चर्याएँ हे। यदि हम रागादि का श्रद्धादि चर्याओ्रो से 
सम्प्रयोग करें, तो झनेक चर्याएँ होती है । इस प्रकार, चर्याश्रों की तिरसठ श्रौर इससे भी भ्रधिक 
सख्या हो सकती है। इसलिए, सक्षेप से छ ही मूलचर्या जानना चाहिए। मूलचर्याओ्रों के 
प्रभेद सेछ' प्रकार के पुदगल होते हे---रागचरित, द्वेषचरित, मोहचरित, श्रद्धाचरित, 
बुद्धिचरित, वितकंचरित। जिस समय रागचरित पुरुष की कुशल में, अर्थात्‌ शुभकर्मों मे प्रवृत्ति 
होती है, उस समय श्रद्धा वलवती होती है | क्योकि, श्रद्धा-गुण राग-गुण का समीपवर्त्ती है। जिस 
प्रकार भ्रकुशल पक्ष में राग की स्निग्धता और भ्ररूक्षता पाई जाती है, उसी प्रकार कुशलपक्ष में 
श्रद्धा की स्निग्धता और श्ररुक्षता पाई जाती है। श्रद्धा प्रसाद गुणवण स्तिग्ध है भौर राग 
रजन-गुणवश स्तिग्ध है । जिस प्रकार राग काम्य वस्तुओं का पर्येपण करता है, उसी प्रकार 
श्रद्धा शीलादि गुणों का पर्येपण करती है। यथा राग अ्रहित का परित्याग नही करता 
उसी प्रक'र श्रद्धा हित का परित्याग नही करती। इस प्रकार, हम देखते हे कि भिन्न-भिन्न 
स्वभाव के होते हुए भी रागचरित और श्रद्धाचरित की सभागता है। 


इसी तरह द्वेपचरित और वुद्धिचरित की तथा मोहचरित और वितर्कंच रित की सभागता 
है। जिस समय द्वेपचरित पुरुष की कुशल में प्रवृत्ति होती है, उस समय प्रज्ञा बलवती होती 
है, क्योंकि प्रज्ञा-गुण ढ्ेप का समीपवर्त्ती है। जिस प्रकार अकुशल पक्ष में हप व्यापादवश 
स्मेहरहित होता है, आलम्बन में उसकी श्रासक्ति नहीं होती, उसी प्रकार यथाभूत स्वभाव के 
अवबोध के कारण कुशलपक्ष मे प्रज्ञा की आसक्ति नहीं होती । यधा द्वेप श्रभूत दोष की भी 
पर्येपणा करती है, उसी प्रकार प्रज्ञा यथाभूत दोप का प्रविचय करती है। यथा द्वेपचरित पुरुष 
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सत्त्वों का परित्याग करता है, उसी प्रकार बुद्धिचरित पुरुष सस्कारो का परित्याग करता है। इस 
लिए स्वभाव की विभिन्नता होते हुए भी द्ेघचरित और बुद्धिचरित की सभागता है । जब मोहचरित 
पुरुष कुशल कर्मों के उत्पाद के लिए यत्नवान्‌ होता है, तब नाना प्रकार के वितर्क और मिथ्या 
सकलप उत्पन्न होते हे, क्योकि वित्क-गुण मोह-गुग का समीपवर्त्ती है। जिस प्रकार व्याकुलता 
के कारण मोह अनवस्थित है, उसी प्रकार नाना प्रकार के विकल्प-परिकल्प के कारण वित्क 
अ्नवस्थित है। जिस प्रकार मोह चचल है, उसी प्रकार वितर्क में चपलता है। इस प्रकार, 
स्वभाव की विभिन्‍नता होते हुए भी मोहचरित और वितकंचरित की सभागता है ! 
कुछ लोग इन छ चर्याओ्रो के अतिरिक्त तृष्णा, मान और दृष्टि को भी चर्या मे परिगणित 
कहते है । पर, तृष्णा और मान राग के अन्तर्गत हे और दृष्टि मोह के अन्तर्गत है । 
इन छ चर्याओ्रो का क्या निदान है”? कुछ का कहना है कि पूर्वजन्मों का आचरण 
और धातु-दोष की उत्सन्‍नता पहली तीन चर्याश्रो का नियामक है । इनका कहना है कि जिसने 
पूर्वजन्मो मे अनेक शुभ कर्म किये हे और जो इष्ट-प्रयोग-बहुल रहा है यः जो स्वर्ग से च्युत हो 
इस लोक मे जन्म लेता है, वह रागचरित होता है। जिसने पूर्वजन्मों मे छेदत, वध, बन्धन आदि 
भ्रनेक वरकर्म किये हे या जो निरय या नाग्र-योनि से च्युत हो इस लोक मे उत्पन्न होता है, वह 
देषचरित होता है और जिसने पूर्वजन्मो में अधिक परिमाण से निरन्तर मद्यपान किया है 
श्रौर जो श्रुतविहीन है या जो निक्ृष्ट पशुयोनि से च्यूत हो इस लोक में उत्पन्न होता है, वह 
मोहचरित होता है। पृथिवी तथा जलघातु की उत्सन्नता से पुदूगल मोहचरित होता है। 
तेज और वायुधातु की उत्सन्‍नता से पुद्गल द्वेषचरित होता है । चारो धातुओ के समान भाग 
में रहने से पुदगल रागचरित होता है। दोष्गे मे श्लेष्म की श्रधिकता से पुदू्गल रागचरित 
या मोहचरित होता है, वात की अ्रधिकता से मोहचरित या रागचरित होता है । इन वचनो मे 
श्रद्धाचर्या आदि में से एक का भी निदान नही कहा गया है। दोष-नियम में केवल राग और 
मोह का ही निदर्शन किया गया है, इनमे भी पूर्वापरविरोध देखा जाता है। इसे प्रकार, 
धातु्रो माँ उक्त पद्धति से उत्सन्‍तता का नियम नही पाया जाता । पूर्वाचरण के आधार पर 
जो चर्या का तियमत बताया गया है, उसमे भी ऐसा नही है कि सब केवल रागचरित' हो या ' 
हेष-मोहचरित हो । इसलिए, यह वचन अपरिछिल्त हू । अर्थकथाचार्यों के मतानुसार चर्या- 
विनिश्चय “उस्सद कित्तन' में इस प्रकार वर्णित है । पूर्वजन्मो में प्रवृत्त लोभ-अलोभ , हेष- 
अद्वेष, मोह-अमोह, हेतुवश प्रतिनियत रूप मे सत्त्वों में लोभ आदि की अधिकता पाई जाती 
है । कर्म करने के समय जिस मनृष्य म॑ लोभ बलवान्‌ होता है श्रौर अलोभ मन्द होता है, अह्ेष' 
और श्रमोह बलवान्‌ होते हे और द्वेष-मोह मन्द होते है , उसका मन्‍्द अलोभ लोभ को अभिभूत 
नहीं कर सकता, पर अद्वेष-अमोह बलवान होने के कारण, द्वेष-मोह को अभिभूत करते है । 
इसलिए, जब वह मनुष्य इन कर्मों के वश प्रतिसन्धि का लाभ करता है, तब वह लुब्ध, सुखशील, 
ऋषधरहित औझौर प्रज्ञावान्‌ होता है। कम करने के समय जिसके लोभ-द्वेष बलवान होते हे, 
कि 
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अ्रलोभ-अद्देप मन्द होते है, अ्रमोह वलवान्‌ होता है श्रौर मोह मन्‍्द होता है, वह लुब्ध और दुष्ट, 
पर भ्रज्ञावान्‌ होता है। कम करने के समय जिसके लोभ-मोह-अ्रद्वेप बलवान होते हे भौर इतर 
मन्द होते है, वह लुब्ध, मन्द बुद्धिवाला, सुखशील और क्रोधरहित होता है। कर्म करने के समय 
जिसके लोभ-द्वेष-मोह वलवान्‌ होते हे, अलोभादि मन्द होते है, वह लुब्ध, दुष्ट श्ौर 
मूढ होता है। कर्म करने के समय जिसके अलोभ-द्वेष-मोह बलवान होते हे, इतर मन्द 
होते है, वह भ्रलुव्ध, दुष्ट और मन्द बुद्धिवाला होता है। कर्म करने के समय जिस सत्त्व के 
प्रलोभ-प्रद्वेष-मोह वलवान्‌ होते हैँ, इतर मन्द होते है, वह अलुब्ध, अदुष्ट और मन्द वुद्धिवाला 
होता है । कर्म करते समय जिसके अलोभ, देष और अ्रमोह वलवान्‌ होते है, इतर मन्द 
होते है, वह अलुब्ध, प्रज्ञावानू और दुष्ट होता है । कर्म करने के समय जिसके श्रलोभ, भ्द्देप 
भ्रौर श्रमोह तीनो वलवान्‌ होते हँ और लोभ श्रादि मन्द होते हैँ वह अलुब्ध, अदुष्ट और 
प्रज्ञावान्‌ होता है । 
यहाँ जिसे लुब्ध कहा है, वह रागचरित है, जिसे दुष्ट या मन्द बृद्धिवाला कहा है, वह 
यथाक्रम द्वेपचरित या मोहचरित है, प्रज्ञावान्‌ बुद्धिचरित है, अभलुब्ध, श्रदुष्ट, प्रसन्न प्रकृति- 
वाला होने के कारण श्रद्धाचरित है । इस प्रकार, लोभादि में से जिस किसी द्वारा भप्रभिसस्कृत 
कर्मवश प्रतिसन्धि होती है, उसे चर्या का निदान समझना चाहिए । 
अ्रव प्रश्न यह है कि किस प्रकार जाना जाय कि यह पुदुगल रागचरित है इत्यादि । 
इसका निश्चय ईर्यापथ ? (  बृत्ति ), कृत्य, भोजन दर्शन श्रादि तथा धर्म-प्रवृत्ति (चित्त 
की विविध अवस्थाश्रो की प्रवृत्ति ) द्वारा होता है । 
ईर्यापथ--जो रागचरित होता है, उसकी गति श्रक्षत्रि म, स्वाभाविक होती है, वह 
चतुरभाव से धीरे-धीरे पद-निक्षेप करता है । वह समभाव से पर रखता है श्ौर उठाता है, उसके 
पादतल का मध्यभाग भूमि का स्पर्श नही करता । जो द्वेषचरित है, वह जब चलता है, तब 
मालूम होता है, मानो भूमि को खोद रहा है, वह सहसा पर रखता है श्लौर उठाता है। पाद- 
निक्षेप के समय ऐसा मालूम होता है, मानो पर पीछे की ओर खीचता है । मोहचरित की गति 
व्याकुल होती है। वह भीत पुरुष की तरह पर रखता है श्रौर उठाता है । वह शपग्रपाद तथा 
पा््णि से गति को सहसा सन्तिरुद्ध करता है। रागचरित पुरुष जब खडा होता है या बठता है, 
तब उसका आकार प्रसादावह श्र मधुर होता है । ह्ेपचरित पुरुष का श्राकार स्तव्ध होता है भ्रौर 
मोहचरित का आकुल होता है । रागचरित पुरुष विना त्वरा के अपना विछीना ठीक तरह 
से बिछाता है श्रौर धीरे से शयन करता है । शयन करते समय वह अपने अग-प्रत्यग का विक्षेप 
नही करता और उसका श्राकार प्रामादिक होता है। उठाये जाने पर वह चौंककर नही उठता, 
किन्तु शकित पुरुष की तरह मृदु उत्तर देता है । द्ेपचरित पुरुष जल्दी से किसी-त-किसी 
प्रकार श्रपने विछोने को बिछाता है और अवश की तरह अग-श्रत्यग का सहसा विक्षेप कर 
“7 दृकपव (पालिलन्‍शरियापय) सूचर्या, पुत्ति, विद्ार। ईयपिव चार हैं--गमन, स्थान, निषद्या> ओर 
शयन | (वि० ५) 
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भुकुटि चढाकर सोता है। उठाये जाने पर सहसा उठता है और क्रुद्ध होकर उत्तर देता 
है । मोहचरित पुरुष का बिछौना बेतरतीब होता है । वह हाथ-पैर फैलाकर प्राय मुह नीचा 
कर सोता है । उठाये जाते पर हुकार करते हुए मन्दभाव से उठता है। श्रद्धाचरितादि 
पुरुष की वृत्ति रागचरितादि पुरुष के समान होती है, क्योकि इनकी सभागता है। 
कृत्य--कत्य से भी चर्या का निश्चय होता है | ज॑से झाड देते समय रागचरित पुरुष 
विना जल्दबाजी के झाड को अ्रच्छी तरह पकडकर समान रूप से झाड देता है और स्थान 
को अच्छी तरह साफ करता है। द्वेषचरित पुरुष झड को कसकर पकडता है और जरूदी- 
जल्दी दोनो ओर बालू उडाता हुआ साफ करता है और स्थान भी साफ नही होता। मोह- 
चरित पुरुष झाड को शिथिलता के साथ पकड़कर इधर-उधर चलाता है, स्थान भी साफ 
नही होता । इसी प्रकार श्रन्य क्रियाओ के सम्बन्ध में भी समझता चाहिए। रागचरित पुरुष 
कार्य में कुशल होता है, सुन्दर तथा समरूप से सावधानता के साथ कार्य करता है । द्ेषचरित 
पुरुष का कार्य स्थिर, स्तव्ध श्ौर विषम होता है और मोहचरित पुरुष कार्य में अ्रनिपुण, 
व्याकुल, विषम और अयथार्थ होता है । सभागता होने के कारण श्रद्धाचरितादि पुरुषो की 
वृत्ति भी इसी प्रकार की होती है । 
भोजन--रागचरित पुरुष को स्तिग्ध और मधुर भोजन प्रिय होता है; वह धीरे-धीरे 
विविध रसो का आस्वाद लेते हुए भोजन करता है, श्रच्छा भोजत करके उसको प्रसन्नता 
होती है । द्ेषघचरित पुरुष को रूखा और श्रम्ल भोजन प्रिय होता है, वह विना रसो का स्वाद 
लिये जल्दी-जल्दी भोजन करता है, यदि वह कोई बुरे स्वाद का पदार्थ खाता है, तो उसे 
श्रप्रसन्नता होती है। मोहच रित पुरुष की रुचि अनियत होती है, वह विक्षिप्तचित्त पुरुष की 
तरह नाना प्रकार के वितर्क करते हुए भोजन करता है। इसी प्रकार, श्रद्धाचरितादि पुरुष की 
वृत्ति होती है। 
दर्शन--रागचरित पुरुष थोडा मनोरम रूप देखकर विस्मित भाव से चिरकाल तक 
उसका ग्रवलोकन करता है, थोडा भी गूण हो, तो वह उसमें भ्रनुरक्त हो जाता है, वह 
यथाय दोष का भी ग्रहण नही करता । उस मनोरम रूप के पास से हटने की उसकी छच्छा 
नही होती | द्वेघच रित पुरुष थोडा भी भमनोरम रूप देखकर खेद को प्राप्त होता है। वह 
उसकी झोर देर तक देख नही सकता । थोडा भी दोष उसकी निगाह से बचकर नही जा 
सकता । यथार्थ गुण का भी वह ग्रहण नही करता । मोहचरित पुरुष जब कोई रूप देखता है, 
तब वह उसके विषय में उपेक्षाभाव रखता है, दूसरो को निच्दा करते देखकर निन्‍्दा श्रौर 
प्रशसा करते देखकर प्रशसा करता है । श्रद्धाचरितादि पुरुषो की वृत्ति भी इसी प्रकार की 
होती है । 
घर्मे-प्रवुत्ति--रागच रित पुरुष में माया, शाठय, मान, पापेच्छा, अ्रसन्‍्तोष, चपलता, 
लोभ, श्रु गारभाव आदि धर्मों की वबहुलता होती है । द्वेषचरित पुरुष में क्रोध, हेष ईर्ष्या, 
मात्सय, दम्भ आदि धर्मों की बहुलता होती है । मोहचरित पुरुष में विचिकित्सा, आलस्य, 
चित्तविक्षेप, चित्त की भ्कर्मष्यता, पश्चात्ताप, प्रतिनिविष्टता, दृढग्राइ झ्रादि धर्मों की घहुलता 


श्र्र बौद्ध-घर्म-वर्श न 


होती है । श्रद्धाचरित पुरुष का परित्याग नि सड्भ होता है; वह आरयों के दर्शन की तथा 
सद्धम-अ्रवण की इच्छा रखता है, उसमें प्रीति की वहुलता है, वह शठता और माया से रहित 
है, उचित स्थान में वह श्रद्धाभाव रखता है। बुद्धिच रित पुरुष स्निग्धभाषी, मितभोजी और 
कल्याणमित्र होता है । वह स्मृति-सम्प्रजन्य की रक्षा करता है; सदा जाग्रत्‌ रहता है | ससार 
का दु ख देखकर उसमें स्वेग उत्पन्न होता है और चह उद्योग करता है। वितकंच रित पुरुष 
की कुशलघर्मों में अरति होती है। वह इधर से उधर आलम्बनो के पीछे दौडता है । 
चर्या की विभावना का उक्त प्रकार पालि और अ्र्थकथाओं में वणित नही है। यह 
केवल श्राचा्य वुद्धधोष के मतानुसार कहा गया है। इसलिए, इसपर पूर्ण रूप से विश्वास 
नही करना चाहिए। द्वेषचरित पुरुष भी यदि प्रमाद से रहित हो उद्योग करे, तो रागचरित 
पुरुष की गति आदि का श्रनुकरण कर सकता है। जो पुरुष ससृष्टच रित का है, उसमें भिल्‍न- 
स्रिन्त प्रकार की गति आदि नही घटती, किन्तु जो प्रकार श्र्थकथाओ्रो मे वर्णित है, उसका 
सार रूप से ग्रहण करना चाहिए । 
इस प्रकार, आचार्थ योगी की चर्या को जानकर निश्चय करता है कि वह पुरुष 
रागचरित है या द्वेप-मोह-चरित है। किस चरित के पुरुष के लिए क्या उपयुक्त है ? श्रव 
इस प्रशन पर हम विचार करेंगे । रागचरित पुरुष को तृणकुटी में, पर्णशाला में, एक शोर 
अवनत पर्वतपाद के अ्धोभाग में या वेदिका से घिरे हुए श्रपरिशुद्ध भूमितल पर निवास करना 
चाहिए । उसका आवास रज से झ्राकीर्ण, छिन्त-शिन्‍न, श्रति उच्च या भ्रति नीच, अ्रपरिशुद्ध, 
चमगादडो से परिपूर्ण , छायोदकरहित, सिंह-व्या क्रादि के भय से युक्त, देखने में विरूप और 
दुर्वेण होना चाहिए। ऐसा श्रावास रागच रित पुरुष के उपयुक्त है । रागचरित पुरुष के लिए 
ऐसा चीवर उपयुक्त होगा, जो किनारो पर फटा हो, जिसके धागे चारो श्रोर से लटकते हो, 
जो देखने में जालाकार पूए के समाव हो जो छूने मे खुरखुराओर देखने में भद्दा, मेला 
और भारी हो । उसका पात्न मृत्तिका या लोहे का होना चाहिए। देखने में वदसूरत श्ौर 
भारी हो, कपाल की तरह, जिसको देखकर घृणा उत्पन्न हो। उसका भिक्षाचर्या का मार्गे 
विपम, अमनोरम और ग्राम से दूर होता चाहिए । भिक्षाचार के लिए उसे ऐसे ग्राम में जाना 
चाहिए, जहाँ के लोग उसकी उपेक्षा करे, जहाँ एक कुल से भी जब उसे भिक्षा न मिले, तब 
लोग आसन-शाला में वुलाकर उसे यवागू भोजन के लिए दें झौर विना पछे चलते बनें । 
परोसनेवाले भी दास या भुृत्य हो, जिनके वस्त्न मेले श्रीर वदबूदार हो, जो देखने में दुर्वर्ण हो 
झौर जो वेमन से परोसता हो। उसका भोजन रूक्ष, दुवं्ण और नीरस होना चाहिए 
भोजन के लिए सावाँ, कोदो, चावल के कण, सडा हुआ्ना तक्र श्र जीर्ण शाक का सूप होना 
चाहिए । उसका ईयॉयविय स्थान या चक्रमण होना चाहिए, त्रर्थात्‌ उसे या तो खडे रहना 
चाहिए या टहलना चाहिए । नीलादि वर्ण-कसिणो) में जिस आलम्बन का वर्ण अश्रपरिशुद्ध 


हो, वह उसके उपय क्‍त हूँ । 
१. कसिय (पंस्कृतरन्कुतस्ततत्समस्त), कसिणदसददे । ये ध्यान के लाम में सद्दायक दोतें हैं | 


पंचम -अध्याय श्र्३े 


द्वेषचरित पुरुष के शयनासन को न बहुत ऊँचा और न बहुत नीचा होना चाहिए, 
उसे छाया और जल से सम्पन्न तथा सुवासित होता चाहिए। उसका भूमि-तल सम्‌ूज्ज्वल, 
मुदु, सम और स्तिग्ध हो, ब्रह्मविमान के तुल्य सुन्दर तथा कुसुममाला और नानावण्ण के 
चैल-वितानो से समलकृत हो और जिसके दशनमात्र से चित्त को शआाह्लाद प्राप्त हो ! 
'उसको श्रमण के अनुरूप हलका सुरक्‍्त और शुद्ध वर्ण का रेशमी या सूक्ष्म क्षौमवस्त्र धारण 
करना चाहिए । उसका पात्र मणि की तरह चमकता हुआ और लोहे का होना चाहिए । 
भ्रिक्षाचार का मार्ग भयरहित, सम, सुन्दर तथा ग्राम सेन बहुत दूर और न बहुत निकट ही 
होना चाहिए। जिस ग्राम में वह भिक्षाचर्या के लिए जाय, वहाँ के लोग आदरपूर्वक उसको 
भोजन के लिए अपने घर पर निमन्त्रित कर और झआसन पर बंठाकर अपने हाथ से भोजन 
कराये । परोसनेवाले पवित्न और मनोज्ञ वस्त्र धारण कर, आभरणो से प्रतिमण्डित हो आदर 
के साथ भोजन परोसे । भोजन वर्ण, गन्ध और रस से सम्पन्न हो और हर प्रकार से उत्कृष्ट 
ही । ईर्यापथ मे उसके लिए शय्या या निषद्या उपयुकत है, श्रर्थात्‌ उसे लेटना या बैठना 
चाहिए। नीलादि वर्ण कसिणो मेंजो आलम्बन सुपरिशुद्ध वर्ण का हो, वह उसके लिए 
उपयुक्त है। 


मोहचरित पुरुष का आवास खुले हुए स्थान में होना चाहिए, जहाँ बैठकर वह सब 
दिशाओ्रो को विवृत रूप से देख सके। चारईर्यापथो में से इसके लिए चक्रमण ( टहलना ) 
उपयुक्त है, आलम्बनो में शराव-मात्र या शूपं-मात्त क्षुद्र आलम्बन इसके लिए उपयुक्त नही है, 
क्योकि घिरी जगह मे चित्त और भी मोह को प्राप्त होता है। इसलिए, मोहचरित पुरुष का 
कसिण-मण्डल विपुल होना चाहिए। शेष बातो मे मोहचरित पुरुष, द्वेषघचरित पुरुष के 
समान हे, जो कुछ हृषचरित पुरुष के उपयुक्त बताया गया है, वह सब श्रद्धाचरित पुरुष के 
लिए भी उपयुक्त है। आालम्बनो में श्रद्धाचरित पुरुष के लिए अनुस्मृति-स्थात" भी उपयुक्त 
हे । बुद्धिचरित पुरुष के लिए आवासादि के _ विषय में कुछ भी अन्‌ पयुकत नही है। वितर्क- 
चरित पुरुष के लिए दिशाभिमृख, खूला हुआ आवास उपयुक्त नही है। क्योकि, ऐसे स्थान 
से उसको आराम, वन, पुष्करिणी आदि दिखलाई दंगी, जिससे चित्त का विक्षेप होगा श्रौर 
वितक की वृद्धि होगी । इसलिए, उसे गम्भीर पे त-विवर मे रहना चाहिए। इसके लिए विपुल 
श्रालम्बन भी उपयुक्‍त्तन होगा, क्योकि यह भी वितक की वृद्धि में हेतु होगा। उसका 
आलम्बन क्षुद्र होना चाहिए। शेष बातो में वितकंचरित पुरुष रागचरित पुरुष के समान है। 


श्राचायं को चर्या के अनुकूल कर्ंस्थान का ग्रहण करना चाहिए । इस सम्बन्ध में 
ऊपर सक्षेप में ही कहा गया है । भ्रव विस्तार से कहा जायगा । 





१ अनुस्तृति-स्थान-“अनुस्मुतिः का अर्थ हैं 'धार-बार स्मरण” अथवा “अनुरूप स्मृति | 
जो स्मृति उचित स्थान में प्रवत्तित होती है, वह योगी के अनुरूप होती है। अलुस्‍्मृति 
के दूस विषय हैं। इन्हें अनुस्मृति-स्थान कहते हैं। 


प्र बौद्ध-धर्म-वर्शन 


कर्मस्थान चालीस हे । वह इस प्रकार हँ--दस “कसिण', दस अशुभ, दस अनुस्पृति, 
चार ब्रह्मविहार, चार श्रारूप्य, एक संज्ञा, एक व्यवस्थान । 


'कसिर्णा योग-कर्म के सहायक झालम्बनो में से हें। श्रावक “कसिण' आलम्बनो की 
भावना करते है । 'कसिणो' (- कृत्स्त) पर चित्त को एकाग्र करने से ध्यान की समाप्ति होती 
है । इस अभ्यास को “कसिण कम्म' कहते है । “कसिण' दस है । विशुद्धिमार्ग के भनुसार 'कसिण 
इस प्रकार हे--पृथ्वीकसिण, अ्रपूक०, तेजक", वायुक*, नीलक" पीतक"”, लोहितक", 
झवदातक", श्रालोकक", परिच्छन्नाकाशक"। मज्झिम तथा दीघनिकाय की सूची में 
झालोक और परिच्छिन्नाकाश के स्थान में आकाश और विज्ञान परिगणित है । 


ब्रशुभ दस हे--उद्घुमातक ( भाथी की तरह फूला हुआ मृत शरीर ), विनीलक 
(मृत शरीर सामान्यत. नीला हो जाता है), विपुव्वक (जिसके भिन्न स्थानों से पीप विस्यन्दमान 
होती है), विच्छिदक (द्विधा छिन्न शवशरीर ), विक्खायितक (वह शव, जिसे कुत्ते श्लौर शुगालो 
ने स्थान-स्थान पर विविध रूप से खाया हो ), विक्खित्तक (वह शव, जिसके अ्रग इधर-उधर छितरें 
पडे हो), हतविविखत्तक (वह शव, जिसके अग -प्रत्यग शस्त्र से काटकर इधर-उधर छितरा दिये 
गये हो ), लोहितक ( रक्‍त से सनी लाश ), पुलुवक (क्रमियों से परिपूर्ण शव ) श्रौर भ्रट्टिक 
(अस्थिपजर-मात्न ) । 

अनुस्मृति दस हे--वुद्धानु०, धर्मानु', सघानु", शीलानु", त्यागानु", देवतानु", 
कायगतास्मृति, मरणानुस्मृति, आनापानस्मृत्ति,) उपशमानुस्मृत्ति । मैत्नी, करुणा, उपेक्षा 
ये चार ब्रह्मविहार* है । आकाशानन्त्यायन, विज्ञानानन्त्यायतन, आ्रार्किचन्यायतन, नैवसज्ञाना- 
सज्ञायतन ये चार भ्रारूप्य है । भाहार में प्रतिकूल सज्ञा एकसज्ञा है। चार धातुओं का 
व्यवस्थान एक व्यवस्थान है । 


समाधि के दो प्रकार हे--- उपचार श्रौर श्र॒पंणा?। जबतक ध्यान क्षीण रहता है भौर 
ग्रयंणा की उत्पत्ति नही होती, तवतक उपचार-समाधि का व्यवहार होता है । उपचार-भूमि में 
नीवरणो का प्रहण होकर चित्त ममाहित होता है । पर वितक॑, विचार श्रादि पाँच श्रगो का 
प्रादर्भाव नठ्ठी होता । जिस प्रकार ग्राम का समीपवर्त्ती प्रदेश ग्रामोपचार कहलाता है, उसी प्रकार 
श्रपणा-समाधि के समीपवर्सी होने के कारण उपचार सज्ञा पडी । उपचार-भूमि में भ्रग मजबूत 





१ तुलना कीजिए-' प्रच्छईनविधारणास्था मा प्राणस्य |” (योगदरान, समाधिपाद, सु १४) 


२ तुलना कीजिए-मंत्रीकस्यामुद्दितोपेज्ञायां. छुखदु-खपुण्यापुण्यविषयार्या भावनातश्चित्त- 
प्रसादनम ।? ( योगदशन, समाधिपाद, स० ११) 

9 ध्पँया (पालिस्स अपना ) “सम्पवुत्तमम्मे भारम्मये अ्रप्पेन्नो विय पवत्ततीति विवक्‍्को 
अप्यना /” ( परमत्यमम्जूसाटीका ? 


पंचम अध्याय * धर 


नही होते; पर श्रप॑णा मे अगो का प्रादर्भाव होता है और वे सुदुढ हो जाते हें। इसलिए, यह 
समाधि की प्र तिलाभ-भूमि है । जिस प्रकार बालक जब खडे होकर चलने की कोशिश करता है, 
तब आरम्भ मे अभ्यास न होने के कारण खडा होता है और फिर बार-बार गिर पडता है, 
उसी प्रकार उपचार-समाधि के उत्पन्न होने पर चित्त कभी निमित्त को आलम्बन बनाता है, 
तो कभी भवाग में अवती्ण हो जाता है । पर, अपंणा मे अग सुदृढ हो जाते है , सारा दिन, 
सारी रात, चित्त स्थिर रहता है । चालीस कर्मस्थानो में से दस कर्मस्थान- -बुद्ध-धर्म-सघ- 
शील-त्याग-देवता ये छ अनुस्मृतियाँ मरणान्‌ स्मृति, उपशमानुस्मृति, आहार के विषय में 
प्रतिकूल सज्ञा और चतुर्धातु -व्यवस्थान---उपचार-समाधि का और बाकी तीस अ्रप॑णा-समाधि 
का आनयन करते है । जो कम स्थान अपेणा-समाधि का आनयन करते है, उनमें से दस 
'कसिण' और आना-पानस्मृति चार ध्यानो के आलम्वन होते है, दस अशुभ और कायगतास्मृति 
प्रथम ध्यान के आलम्बन है । पहले तीन ब्रह्म-विहार तीन ध्यानों के और चौथा ब्रह्म-विहार 
झौर चार आरूप्य चार घ्यानो के आश्रालम्बन है । पहले ध्यान के पॉच अग होते हे--वितक्क, 
विचार प्रीति, सुख, एकाग्रता (समाधि)। इसे सवितकं-सविचार कहते हे । ध्यानो की 
परिगणना दो प्रकार से है । चार ध्यान या पाँच ध्यान माने जातेह । पाँच की परिगणना 
के दूसरे ध्यान में वितर्क का श्रतिक्रम होता हैँ, पर विचार रह जाता है। इसे अवितकं-विचार- 
मात्त कहते हे । पर चार की परिगणना के द्वितीय ध्यान मे और पाँच की परिगणना के तृतीय 
ध्यान में वितर्क और विचार दोनो का अतिक्रम होता है, केवल प्रीति, सुख और समाधि झव- 
शिष्ट रह जाते हैं । पाँच की परिगणना के चतुर्थे ध्यान में और चार की परिगणना के तृतीय 
ध्यान में प्रीति का अतिक्रमण होता है, केवल सुख श्रौर समाधि अवशिष्ट रह जाते ह । दोनो 
प्रकार के अ्रन्तिम ध्यान मे सुख का अतिक्रम होता है । अन्तिम ध्यान की समाधि उपेक्षा-सहगत 
होती है । 
इस प्रकार, तीन और चार ध्यानो के आलम्बन-स्वरूप कर्मस्थानो मे ही श्रग का समति- 
क्रम होता है, क्योकि वितके-विचारादि ध्यान के अगो का अतिक्रम कर उन्ही आलम्बनो में 
द्वितीयादि ध्यानो की प्राप्ति होती है। यही कथा चतुर्थ ब्रह्म-विहार की है। मंत्री आदि आल- 
स्वनो से सौमतस्य का अतिक्रमण कर चतुर्थ ब्रह्म-विहार में उपेक्षा की प्राप्ति होती है। चार 
आरूप्यो मे आलम्बन का समतिक्रम होता है। पहले नौ कसिणों में से किसी-किसी का अति- 
ऋरमण करने से ही श्राकाशानन्त्यायतन की प्राप्ति होती है। आकाश आदि का अतिक्रमण कर 
विज्ञानानन्त्यायतन आदि की प्राप्ति होती है | शेष, अर्थात्‌ इक्कीस करममस्थानों मे समतिक्रम नही 
होता । इस प्रकार, कुछ में अग॒ का अतिक्रमण और कुछ में आलम्बन का अतिक्रमण होता है । 
इन चालीस कर्मस्थानो में से केवल दस कसिणो की वृद्धि करनी चाहिए । क्योकि जितना 
स्थान कसिण द्वारा व्याप्त होता है, उतने ही अवकाश में दिव्य श्रोत्न से शब्द सुना जाता है, 
दिव्य चक्षु से रूप देखे जा सकते है और परचित्त का ज्ञान हो सकता है। पर, कायगता 
स्मृति और दस अशुभो की वृद्धि नही करनी चाहिए । क्योकि, इससे कोई लाभ नही है । यह 


दर, वौद्ध-धर्म-दर्शन 


परिच्छिन्नाकार में ही उपस्थित होते हे । इसलिए इनकी वृद्धि से कोई अर्थ नही निकलता । 
इनकी वृद्धि किये विना भी काम-राग का ध्वस होता है। शेप कर्मस्थानो की भी वृद्धि नही 
करनी चाहिए । उदाहरण के लिए, जो आनापान-निमित्त की वृद्धि करता है, वह वातराशि की 
ही वृद्धि करता है.और भ्रवकाश भी परिच्छिन्न होता है । चार ब्रह्म-विहारो के आालम्वन सत्त्व 
है। इनमें निमित्त की वृद्धि करने से सत्त्व-राशि की वृद्धि होती है और उससे कोई उपकार 
नही होता । कोई प्रतिभाग-निमित्त नही है, जिसकी वृद्धि की जाय | झ्रारूप्य आलम्बनो में भी 
आकाश की वृद्धि नही करनी चाहिए, क्योकि कसिण के अपगम से ही आरूप्य की प्राप्ति होती 
है । विज्ञान और न॑वसज्ञानासज्ञायतन स्वभाव-धर्म हे, इसलिए इनकी वृद्धि सम्भव नही है। 
शेप की वृद्धि इसलिए नहीं हो सकती, क्योकि यह अनिमित्त है। व॒द्धानुस्मृति आदि का 
श्रालम्बन प्र तिभाग-निमित्त नही है । इसलिए, इनकी वृद्धि नहीं करनी चाहिए । 
दस कसिण, दस श्रशुभ, आनापान-स्मृति, कायगतास्मृति , केवल इन वाईस कर्मस्थानो 
के आलम्वन प्र तिभाग-निमित्त होते हैँ । शेष ग्राठ स्मृतियाँ, श्राहार के विपय मे प्रतिकूल-सज्ञा 
श्रौर चतुर्धातु-व्यवस्थान, विज्ञानानन्त्यायतन, नैवसज्ञानासज्ञायतन इन बारह कर्मस्थानों के 
ग्रालम्वन स्वभाव-धर्मं है । उक्त दस कसिण श्रादि बाइस कर्मस्थानो के आलम्बन-निमित्त है । 
शेप छ ---चार ब्रह्म-विचार, आकाशानन्त्यायतन और आकिज्चन्यायतन के सम्बन्ध में न यही 
कहा जा सकता है कि वह निमित्त हें और न बही कहा जा सकता है कि वह 
स्वभाव-धर्म है । 
विपुल्वक, लोहितक, पुलवक, झानापान-स्मृति, श्रप्कसिण, तेजकसिण, वायुकसिण 
ग्रौर आलोककसिणो में सूर्यादि से जो अ्रवभास-मण्डल आता है--इन आ्राठ कर्मस्थानों के 
आालम्बन चलित हे, पर प्रतिभाग-निमित्त स्थिर हूं । शेष कर्मस्थानो के श्रालम्बन स्थिर है । 
मनुष्यों में सव श्रालम्बनो की प्रवृत्ति होती है। देवताओं में दस अशुभ कायगता- 
स्मृति और आहार के विषय मे प्रतिकूल-सज्ञा इन वारह झ्रालम्वनो की प्रवृत्ति नही होती । 
ब्रह्मलोक में वारह उक्त आलम्बन तथा आनापान-स्मृति की भ्रवृत्ति नही होती । 
वाय-कसिण को छोडकर वाकी नौ कसिण ओ्रौर दस अशुभ का ग्रहण दृष्टि द्वारा 
होता है । इसका अर्थ यह है कि पहले चक्षु से वार-वार देखने से निमित्त का ग्रहण होता हैँ । 
कायगतास्मृति के आलम्बन का ग्रहण दृष्टि-श्रवण से होता है, क्योकि त्वकषच का ग्रहण 
दृष्टि से और शेप का श्रवण से होता है। आनापान-स्मृति स्पर्ण से, वायु-कसिण दश्श न-स्पश 
से, शेष अद्ठारह श्रवण से गृहीत होते है । भावना के झ्रारम्भ में योगी उपेक्षा, ब्रह्म-विहार झ्रौर 
चार आरूप्यो का ग्रहण नही कर सकत्ता, पर शेप चौतीस आलम्बनो का ग्रहण कर सकता हैँ । 
आरकाश-कसिण को छोडकर शेप नी कसिण श्रारूप्यो में हेतु हे, दश कसिण अभिज्ञा) 
में हेतु है, पहले तीन ब्रह्म-विहार चतुर्थ ब्रह्म-विहार में हेतु हैं, नीचे का आरूप्य ऊपर के 
“यू उंस्मह)- पल्चामिजा दिव्यचक्ष दिव्यमओोत्र परचित्तदान पूरवनिवास्तानुस्मृतिक दिस्चेति/ [ 
_- झमिज्ञा' अधिक ज्ञान को कहते हें । 
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आखरूप्य में हेतु हे, न॑वसज्ञानासज्ञायतन निरोध-समापत्ति में हेतु है, और सव कमंस्थान सुख- 
विहार, विपश्यना और भव-सम्पत्ति में हेतु है । 
रागचरित पुरुष के ग्यारह कर्म स्थान---दस अशुभ और कायगता स्मृति--.प्रनुकूल हू , 
देषच रित पुरुष के आठ कर्मस्थान--चार ब्रह्म-विहार श्रौर चार वर्ण-कसिण--अ्रनुकूल हें , 
मोह भर वितर्कचरित पुरुष के लिए एक आनापान-स्मृति ही अनुकूल हुँ, श्रद्धाचरित पुरुष 
के लिए पहली छः अनुस्मृतियाँ, बुद्धिचरित पुरुष के लिए मरुण-स्मृति, उपशमानुस्मृति, चतु- 
रवातु-व्यवस्थान और आहार के विषय मे प्रतिकूल-सज्ञा यह कर्मस्थान अनुकुल है । शेष कसिण 
भ्रौर चार आरूप्य सब चरित के पुरुषों के लिए अनुकल है । कसिणो मे जो क्षुद्र है, वह वितर्क- 
चरित पुरुष के लिए और जो अप्रमाण है, वह मोहचरित पुरुष के अनुकल है। जिसके लिए 
जो कर्म स्थान अत्यन्त उपयुक्त है, उसका उल्लेख ऊपर किया गया है। ऐसी कोई कुशलभावना 
नही है, जिसमे रागादि का परित्याग न हो और जो श्रद्धादि की उपकर्त्ती न हो । 
भगवान्‌ मेधिय-सुत्त में कहते हे कि इन चार धर्मों की भावना करनी चाहिए--राग के 
नाश के लिए अशुभ-भावना, व्यापाद के नाश के लिए मंत्री-भावता, वितर्क के उपच्छेद के लिए 
आनापान-स्मृति की भावता और अ्रहकार-ममकार के समुद्घात के लिए अनित्य-सज्ञा की 
भावना । भगवान्‌ ने राहुल-सुत्त मे एक के लिए सात कर्मस्थानों का उपदेश किया है। इसलिए, 
वचन-मात्र में श्रभिनिवेश न रखकर सब जगह शअ्रभिप्राय की खोज होनी चाहिए । 
दस कसिणो का ग्रहण कर भावना किस प्रकार की जाती है और ध्यानो का उत्पाद कसे 
होता है, इसपर अव विस्तार से विचार करेंगे । 
कसिण-निर्देश 
पृथ्वी-कसिण---योगी को कल्याणमित्र के समीप अपनी चर्या के अनुकूल किसी 
कर्मस्थान का ग्रहण कर समाधि-भावना के अ्ननुपयुकत विहार का परित्याग कर श्रनुरूप विहार 
मे वास करना चाहिये और भावना-विधान का किसी अ्रश में भी परित्याग न कर कर्मस्थान 
का आसेवन करना चाहिए । 
जिस विहार में आचाये निवास करते हो, यदि वहाँ समाधि-भावना की सुविधा हो, तो 
वही रहकर कर्मस्थान का सशोधन करना चाहिए। यदि असुविधा हो, तो आचार्य के विहार 
से अधिक-से-अधिक एक योजन की दूरी पर निवास करना चाहिए। यदि किसी विषय मे 
सन्देह उपस्थित हो, या स्मृति-समोष हो, तो विहार का द॑ निक कृत्य सम्पादन कर आचार्य के 
समीप जाकर गुहीत कर्मस्थान का सशोधन करना चाहिए । यदि एक योजन के भीतर भी कोई 
उपयुक्त विहार न मिले, तो सव प्रकार के सन्देहों का निराकरण कर कर्मस्थान के अर्थ और 
श्रभ्िप्राय को भलीभाँति प्रकार चित्त में प्रतिष्ठत कर कर्मस्थान को सुविशुद्ध करना चाहिए। 
तदनन्तर, दूर भी जाकर समाधि-भावना के अनुरूप स्थान में तिगस करना चाहिए। अट्टारह 
दोषो में से किसी एक से भी समन्‍्वागत विहार समाधि-भावना के अनरूप नही होता । 


पल 
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सामान्यतः, योगी को महाविहार, नवविह्ाार, जीर्णविहार, राजपथ-समीपवर्त्ती विहार 
आदि में निवास नही करना चाहिए । 
महाविहार में नाना प्रकार के भिक्षु निवास करते हे । आपस के विरोध के कारण 
विहार का द॑ निक कृत्य भली भाँति सम्पादित नही होता । जब योगी झिक्षा के लिए बाहर जाता 
है और यदि वह देखता है कि कोई काम करने से रह गया है, तो उसे उस काम को स्वय 
करता पडता है। न करने से वह दोप का भागी होता है श्रौर यदि करे, तो समय नप्ट होता 
है, विलम्व हो जाने से उसको भिक्षा भी नही मिलती । यदि वह किसी एकान्त स्थान में बैठकर 
समाधि की भावना करना चाहता है, तो श्रामणेर और तरुण भिक्षुओं के शोर के कारण विक्षेप 
उपस्थित होता है | 
जीर्ण॑विहार में अभिसस्कार का काम वरावर लगा रहता है। राजपथ के समीपवर्त्ती 
विहार में दिनरात आगन्तुक आया करते हे । यदि विकाल में कोई श्राया, तो अपना शयनासन 
भी देना पडता है । इसलिए वहाँ कर्मस्थान का अवकाश नही मिलता | यदि विहार के समीप 
पुष्करिणी हुई, तो वहाँ निरन्तर लोगो का जमघट रहा करता है । कोई पानी भरने आता है 
तो कोई चीवर धोने और रंगने आता है। इस प्रकार, निरन्तर विक्षेप हुआ करता है। ऐसा 
विहार भी अनुपयुकत है, जहाँ नाना प्रकार के शाक, पर्ण, फलया फूल के वृक्ष हो, वहाँ भी 
निवास नही करना चाहिए, क्योकि ऐसे स्थानों पर फल-फूलो के श्रर्थी निरन्तर श्राया-जाया 
करते है, न देनें पर कुपित होते हे, कभी-कभी जवरदस्ती भी करते हे, और समझाने-बुझाते 
पर नाराज होते है और उस भिक्षु को विहार से निकालने की चेष्टा करते हे । 
किसी लोक-सम्मत स्थान में भी निवास न करना चाहिए । क्योकि, ऐसे प्रसिद्ध स्थान 
में यह समझकर कि यहाँ अ्रहत्‌ निवास करते हे, लोग दूर-दूर से दर्शनार्थ आया करते हे । 
इससे विक्षेप होता है । जो विहार नगर के समीप हो, वह भी अनुरूप नही है, क्योंकि वहाँ 
निवास करने से कामगुणोपसहित हीन शब्द कर्णगोचर होते रहते हें श्रौर असदशश श्रालम्बन 
दृष्टिपय में आपतित होते है । जिस विहार में वृक्ष होते है, वहाँ काप्ठहारक लकडी काटने श्राते 
हे, जिससे ध्यान में विक्षेप होता है। जिस विहार के चारो ओर खेत हो, वहाँ भी निवास न 
करना चाहिए। क्योकि, विहार के मध्य में किसान खलिहान बनाते हे, धान पीठते हे और 
तरह-तरह के विघ्न उपस्थित करते हूं । जिस विहार में वडी जायदाद लगी हो, वहाँ भी विशेष 
हुआ करता है। लोग तरह-तरह की शिकायतें लाते है और समय-समय पर राजद्वार पर जाना 
पडता है। जिस विहार में ऐसे भिक्षु निवास करते हो, जिनके विचार परस्पर न मिलते हो 
आर जो एक दूसरे के प्रति वरमाव रखते हो, वहाँ सदा विध्न उपस्थित रहता है, वहाँ भी नही 
रहना चाहिए । 
योगी को दोषों से युक्त विहार का परित्याग कर ऐसे विहार में निवास करना चाहिए, 
जो भिल्लाग्राम से न बहुत दूर हो, न बहुत समीप, जहाँ आनें-जाने की सुविधा हो, जहाँ दिन 
में लोगो का सघट्ट न हो, जहाँ रात्रि में वहुत शब्द न हो झोर जहाँ हवा, धूप, मच्ठड, 
खटमल, साँप आदि रेंगनेवाले जानवरों की वाधा न हो, ऐसे विहार में सूत्र और 
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विनय के जाननेवाले भिक्षु निवास करते हे । योगी उनसे प्रश्न करता है और वह उसके 
सन्देहों को दूर करते है। 

अनुरूप विहार में निवास करते हुए योगी को पहले क्षुद्र अन्तरायो का उपच्छेद करना 
चाहिए । अर्थात्‌, यदि चीवर मेला हो, तो उसे फिर से रंगवाना चाहिए, यदि पात्न मला हो, 
तो उसे शुद्ध करता चाहिए, यदि केश और नख बढ गये हो, तो उतको कटवाना चाहिए और 
यदि चीवर जी हो गया हो, तो उसको सिलवाना चाहिए। इस प्रकार, क्षुद्र अन्तरायो का 
उपच्छेद करना चाहिए । 

भोजन के उपरान्त थोडा विश्राम कर एकान्त स्थान मे पर्य कबद्ध हो सुखपूर्वक ब॑ठकर 
प्राकृतिक अ्रथवा क्ष॒त्रिम पृथ्वी-मण्डल में भावना-न्ञान द्वारा पृथ्वी-निमित्त का ग्रहण करना 
चाहिए, श्रर्थात्‌ पथ्वी-मण्डल की ओर बार-बार देखकर चक्षुनिमीलन के द्वारा पृथ्वी-निमित्त 
को मन में अच्छी तरह धारण करना चाहिए, जिसमे पुनरवलोकन के क्षण में ही वह निमित्त 
उपस्थित हो जाय । 

जो पुण्यवान्‌ है और जिसने पूर्व॑जन्म में श्रमण-धर्म का पालन करते हुए पृथ्वी- 
कसिण नामक कर्मस्थान की भावना कर ध्यानों का उत्पाद किया है, उसके लिए कृत्रिम 
पृथ्वी-मण्डल के उत्पादन की आवश्यकता नहीं है। वह खलमण्डलादिक प्राकृतिक पृथ्वी- 
भण्डल में ही निमित्त का ग्रहण कर लेता है। पर जिसको ऐसा अधिकार प्राप्त नही है 
उसे चार कसिण-दोषो का परिहार करते हुए कृत्विम पृथ्वी-मण्डल बनाना चाहिए । नील, 
पीत, लोहित और भ्रवदात (श्वेत) के ससर्गवश पृथ्वी-कसिण में दोष प्राप्त हो जाते हे । 
नीलादि वर्ण दस कसिणो में परिगणित है । इनके ससर्ग से शुद्ध पृथ्वी-कसिण का उत्पाद नही 
होता । इसीलिए इन वर्णो की मृत्तिका का परित्याग बताया गया है। अत , पृथ्वी-मण्डल 
बनाते समय नीलादि वर्ण की मृत्तिका का ग्रहण न कर गगा नदी की अ्ररुण वर्ण की मृत्तिका 
काम में लानी चाहिए । 

विहार में जहाँ श्रामणेर आदि श्ञाते-जाते हो, वहाँ मण्डल न बनाना चाहिए । विहार 
के प्रत्यन्त में, प्रचछन्त स्थान में, गुहा या पर्णशाला मे, पृथ्वी-मण्डल बनाना चाहिए। यह 
मण्डल दो प्रकार का होता है--१ चल ( पालि सहारिमरूचलनयोग्यम्‌ ) और २ 
प्रचल ( पालिज"-तत्नट्टक )। चार दण्डो में कपडा, चमडा या चटाई बॉधकर उसमे साफ की 
हुई मिट॒टी का नियत प्रमाण का वृत्त ( वत्तुल ) लीप देने से चल-मण्डल बनता है । भावना 
के समय यह भूमि पर फेला दिया जाता है। पद्मकर्णिका के श्राकार मे स्थाणु गाडकर 
लताओ से उसे वेष्टित कर देने से श्रचल-मण्डल बनताहै। यदि अरुण वर्ण की मृत्तिका 
पर्याप्त मात्रा मे उपलब्ध न हो सके, तो श्रधोभाग में एक दूसरे तरह की मिट्टी डालकर ऊपर 
के हिस्से में सुपरिशुद्ध अरुण वर्ण की मृत्तिका का एक बालिश्त चार श्रगूल के विस्तार का 
वृत्त बनाना चाहिए । 

प्रमाण के सम्बन्ध मे कहा गया है कि वृत्त शूपमात्र हो अथवा शरावमात्र। कुछ 
लोगो के मत में इन दोनो का सम-प्रमाण है, पर कुछ का कहना है कि शराव ( ्प्पयाला ) 
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एक बालिश्त चार अ्गुल का होता है और शूर्प का प्रमाण इससे श्रधिक है। इनके मत में 
वृत्त को शराव से कम और शूर्प से अ्रधिक प्रमाण का न होना चाहिए ।१ इस वृत्त को पत्वर 
से घिसकर भेरि-तल के सदृश सम करना चाहिए । स्थान साफ कर श्र स्तान कर मण्डल से 
ढाई हाथ के फासले पर एक वालिश्त चार अगूल ऊँचे पैरोवाले पीढे पर बैठना चाहिए। 
इससे भ्रधिक फासले पर बैठने से मण्डल नही दिखलाई देगा और यदि इससे नजदीक बैठा 
जाय, तो मण्डल के दोष देखने में श्रायंगे। यदि उक्त प्रमाण से अधिक ऊँचे श्रासन पर बैठा 
जाय, तो गरदन झुकाकर देखना पडेगा श्रौर यदि इससे भी नीचे श्रासन पर व ठा जाय, तो घुटने 
दर्द करने लगेंगे । इसलिए उक्त प्रकार के श्रासन पर ही बठना चाहिए । 


काम का दोष देखकर और ध्यान के लाभ को ही सब दु खो के झ्रतिक्रण का उपाय 
निश्चित कर नैष्क्रम्य के लिए प्रीति उत्पन्त करनी चाहिए। बुद्ध , प्रत्येकबुद्ध और श्रार्य श्रावको ने 
इसी मार्ग का अनुसरण किया है। में भी इसी मार्ग का अनुगामी हो एकान्त-सेवल के सुख 
का आस्वाद करूँगा, ऐसा विचार कर उसे योग-साधन के लिए उत्साह पैदा करना चाहिए । 
श्रीर सम आकार से चक्षु का उन्‍्मीलन कर निमित्त-ग्रहण ( पालि>-उग्गहनिमित्त ) की 
भावना करनी चाहिए । जिस प्रकार अतितृकष्म और भ्रतिभास्वर रूप के ध्यान से श्राँंखे थक 
जाती है, उसी प्रकार अ्रति उन्‍्मीलन से आँखे थक जाती हे और मण्डल का रूप भी अत्यन्त 
प्रकट हो जाता है, अर्थात्‌ उसके स्वभाव का अत्यन्त आ्रविर्भाव होता है तथा उसके वर्ण और 
लक्षण अ्रधिक स्पष्ट हो जाते हूं श्जौर इस प्रकार निमित्त का ग्रहण नही होता । मन्द उनन्‍्मीलन 
से मण्डल का रूप दिखाई नद्दी देता और दर्शन के कार्य में चित्त का व्यापार मन्द हो जाता है; 
इसलिए निमित्त का ग्रहण नहीं होता। अत, सम श्राकार से ही चक्षु का उन्‍्दीलन 
करना चाहिए । 

पृथ्वी-कसिण के अ्ररुण वर्ण का चिन्तन और पृथ्वी-धातु के लक्षण का ग्रहण न करना 
चाहिए । यद्यपि वर्ण का चिन्तन मना है, तथापि पृथ्वी-धातु की उत्सन्ततावश वर्ण-सहित पृथ्वी 
की भावना एक प्रन्नथ्ति के रूप में करनी चाहिए । इस प्रकार, प्रज्मप्तिमात्न में चित्त की प्रतिप्ठा 
करनी चाहिए । लोक में सम्भार-सहित पृथ्वी को 'पृथ्वी' कहते है । पृथ्वी, मठी, मेदिनी, भूमि, 
वसुधा, वसुन्धरा आदि पृथ्वी के नामों में से जो नाम योगी को पसन्द हो, उस नाम का उच्चारण 


१ “पुपपसंरावानि समप्पमाणानि इच्छितानि, केचि पन बदन्ति--सरानमत्त विदत्यिचतुरर॒ल होपछि, 
सुप्पमत्त ततो अधिकप्पमाणन्ति | कित्तिम कप्तिणमण्डल शेटिठमपरिच्छेदेन सरावमर्च उपरिम- 
परिच्छेदेन मुपमत्त , न ततो अधो उद्ध वाति परितहथमाणामेदसतगश्णत्प॑ 'पुप्पमततें वा सगवमत्ते 
वा! वि बुचन्ति ) यर्थेपदिठ्ते आरम्मणे ए्कगुलमत्तम्पि घढ्धित अ्रपप्रायमेवाति | बुत्तो वायमत्यो 
केचि पन छत्तमत्तम्पि कसिणमण्डल कातब्उन्ति वर्टान्ठि !” ( परमत्थमण्जूसा टीका ) 

४ “यदा पन त निमित्त चित्तेन समुगगाकिित होति, चकयुना पस्सन्तस्सेव मनोद्वारस्स भआपायमागत, 


तदा तमेव आारम्मणु उग्गहनिमित्त नाम । साच भावना समाधियति । 
( श्रभिपम्मत्य संगटों, ६१७ ) 
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करना चाहिए । पर पृथ्वी नाम ही प्रसिद्ध है, इसलिए पृथ्वी नाम का ही उच्चारण कर भावना 
करनी अच्छी है। कभी आंख खोलकर, कभी आँख म्‌ दकर, निमित्त का ध्यान करना चाहिए । 
जबतक निमित्त का उत्पादन नही होता, तबतक इसी प्रकार भावना करनी चाहिए । जब भावना- 
वश श्राँखें मू दने पर उसी तरह ज॑सा आँखे खोलने पर निमित्त का दर्शन हो, तव समझना 
चाहिए कि निमित्त का उत्पाद हुआ है। निमित्तोत्याद के बाद उस स्थान परन बंठता 
चाहिए | अपने निवास-स्थान में बैठकर भावना करनी चाहिए । यदि किसी अनुपयुक्त कारण- 
वश इस तरुण समाधि का नाश हो जाय, तो शीघ्र उस स्थान पर जाकर निमित्त का ग्रहण कर 
झ्रपने वास-स्थान पर लौट आना चाहिए और बहुलता के साथ इस भावना का श्रासेवत और 
बार-बार चित्त में निमित्त की प्रतिष्ठा करनी चाहिए । ऐसा करने से क्रमपूर्वंक नीवरण, श्रर्थात्‌ 
भ्रन्तरायो का नाश और क्लेशों का उपशम होता है। 
झावना-क्रम से जब श्रद्धा आदि इन्द्रियाँ? सुविशद और तीक्ष्ण हो जाती हे, तब 
कामादि दोष का लोप होता है और उपचार-समाधि में चित्त समाहित हो प्रतिभाग-निमित्त * 
का प्रादुर्भाव होता है। प्रतिभाग-निमित्त, उद्ग्रह-निमित्त (पाली उग्गहनिमित्त ) में से कई- 
गृता अ्रध्िक सुपरिशुद्ध होता है। उद्ग्रह-निमित्त में कसिण-दोष (जंसे उंगली की छाप) 
दिखलाई पडते हे, पर प्रतिभाग-निमित्त भास्वर और स्वच्छ होकर निकलता है। प्रतिभाग- 
निमित्त वर्ण और आकार (सस्थान) से रहित होता है। यह चक्षु द्वारा ज्ञेय नही है, यह 
स्थूल पदार्थ नही है और अनित्यता आदि लक्षणों से श्रकित नहीं है। केवल समाधि-लाभी 
को यह उपस्थित होता है श्लौर भावना-सज्ञा से इसका उत्पाद होता है। इसकी उत्पत्ति के 


१ इन्द्रिय पाँच दैं-समाधि, वीर्य, अरद्धां, अह्ा और स्मृति | क्लेश के उपशम में इनका आधिपत्य होने के 
कारण इनकी इन्द्रिय सशा है,। 


वास्तव में २२ इन्द्रियाँ हैं | इनमें से पाँच का यह सम्रह प्रसिद्ध हे--भद्धावीय॑स्मृतिसमाधिप्रशापूर्वक- 
मितरेषाम्‌ ।? ( योगसत्न, १२० )। विशुद्धिमार्ग में इन पाँच इन्द्रियों का इत्य इस प्रकार दिखाया 
गया है-- सद्घादीन पटिपक्खासिभवन सम्पयुत्तपम्मानल्च पसंन्नाकारादिभावसम्पापन |? (पु० ४६३) | 


रद्धा! 'चित्त के सम्प्रसाद” को कहते हैं, 'बीये' का नर्थ उत्साह” है अनुभूत पिपय के असम्प्रमोष 
को स्मृति' कहते हैं, 'समाधि' चित्त की एकाग्रता को कहते हैं और 'अ्श्ञा' उसे कहते हैं, जिसके 
द्वारा यथाभूत वस्तु का श्ञान होता है । 

२ “'त्या संमाहितस्स पनेतस्स ततो पद तर्रिम उन्गहनिमित्त परिकम्मसमाधिना भावनमनुयुजन्तस्स यदा 
तप्पट्टिभागगं वत्थुधम्मविमुच्चित पत्तिसख्लात॑ भावनासयमारम्मणं चित्त सनिसिन्न समधित होति, तदा 
त॑ पटिमागनिमित्त' समुष्पन्नं ति पवुच्चति | ततो पद्ठाय पटिपृन्धविष्पहीना कामावचर-समाधि-संखात- 
उपचारभावनानिप्फन्ना नाम होति (” ( अभिषम्मत्यसगटो, &॥१८ ) | 


श्र बौद्ध-घर्म-दर्गान 


समय से ही अन्तरायो का नाश और क्लेशो का उपशम होता है तथा चित्त उपचार-समाधि* 
द्वारा समाहित होता है । 
प्रतिभाग-निमित्त का उत्पाद आदि दुष्कर है | इस निमित्त की रक्षा बडे प्रयत्न के साथ 
करनी चाहिए । क्योकि, ध्यान का यही आलम्वन है । निमित्त के विनष्ठ होने से लब्ध-ध्यान 
भी नप्ट हो जाता है। उपचार-समाधि के वलवान्‌ होने से ध्यान के अधिगम की अवस्था, 
अर्यात्‌ अपंणा-समाधि उत्पन्न होती है। उस अवस्था में ध्यान के अगो का प्रादुर्भाव 
होता है। उपयुक्‍त के आसेवन और अनुपयक्‍त के परित्याग से निमित्त की रक्षाऔर श्रप॑णा- 
समाधि का लाभ होता है । जिस आवास में निमित्त उत्पन्न श्रौर स्थिर होता है, जहाँ स्मृति 
का सम्प्रमोप नहीं होता और चित्त एकाग्र होता है, उमी आवास में योगी को निवास करना 
चाहिए । जो गोचर, ग्राम, आवास के सममीय हो और जहाँ निक्षा सुलभ हो, वही उपयुक्त है । 
योगी के लिए लौकिक कया अनुपयुकत है । इससे निमित्त का लोप होता है। योगी को ऐसे 
पुरुष का सग न करना चाहिए, जो लौकिक कया कहे, क्योकि इससे समाधि में वाघा उपस्थित 
होती है और जो प्राप्त किया है, वह भी खो जाता हैं। उपयुक्त भोजन, ऋतु और ईर्यापथ 
(-वृत्ति ) का आसेवत करना चाहिए, ऐसा करने से तथा वहलता के साथ निमित्त का 
आसेवन करने से शीघ्र ही अर्वणा-ममाधि का लाभ होता है। पर यदि इस विधिसे भी 
अरपंणा का उत्पाद न हो, तो निम्नलिखित दस प्रकार से श्र्पणा में कुशलता प्राप्त होती है-- 
१ शरीर तया चीवर आदि की शुद्धता से । 
यदि केज-नख बढे हो, शरीर से दुर्गन्ध आरती हो, चीवर जीर्ण तथा क्लिप्ट श्रौर 
आसन मैला हो, तो चित्त तवा चैतसिक धर्म भी अपरिणुद्ध होते हूं, ज्ञान भी अपरिशुद्ध होता 
है, समाधि-भावना दुर्वल और क्षीण हो जाती है, कर्मस्थान भी प्रगुण भाव को नहीं प्राप्त 
होता और इस प्रकार अगो का प्रादुर्भाव नही होता । इसलिए, शरीर तथा चीवर आदि को 
विशद तथा परिणुद्ध रखना चाहिए, जिसमें चित्त चुख्ी हो और एकाग्र हो। 
२ श्रद्धादि इन्द्रियों के सममभाव प्रतियादन से । 
श्रद्धादि इन्द्रियों में से (श्रद्धा, वीर्य, स्मृति, समाधि, प्रज्ञा) यदि कोई एक ड्न्द्रिय 
वलवान्‌ हो, तो इतर इन्द्रियाँ अपने कृत्य में असमर्थ हो जाती है । जिसमें श्रद्धा का आधिक्य 
होता है श्र जिसकी प्रज्ञा मन्‍्द होती है, वह अवस्तु में श्रद्धा करता है, जिसकी प्रज्ञा वलवती 
होती है और श्रद्धा मन्द होती है। वह घठता का पक्ष ग्रहण करता हैं और उसका चित्त 
शप्क तर्क से विलप्त होता है। श्रद्धा और प्रज्ञा का अन्योन्यविरह अ्रनर्थावह है। इसलिए, इन 
दोनो इच्चियों का समभाव इप्ट है। दोनो की समता से ही अर्पणा होती है। इसी प्रकार वीर्य 
और समाधि का भी समभाव इप्ट है। समाधि यदि प्रवल हो और वीर्य मनन्‍्द हो, तो झालस्य 
अमिभूत करता है, क्योकि समाधि आलस्व-पाक्षिक है । यदि वीर प्रवल हो और समाधि 


ठढ़ा अपिवनक्ोर ( दार२ ) में इसे 'सामन्तक कहा का अधिक _ घर) जे इसे सामन्तक कहा ३। यह घ्वान का पृवा गद्द | अपंग्ग समापि का 
मील-ध्यान कहते हैं । प्रत्येक मोल-ध्यान का एक-एक सामन्वक द्ोता है। मील-ध्यान भाठ ई-“चार 


रूप, चार आरुप्य : “दव मौलपमापत्तिदव्यमष्टविव जिया ।? ( अमि० ८१ )। 


[ ] 
पचस श्रध्याय दर 


मन्द हो, तो चित्त की भ्रान्तता या विक्षेप अभि भूत करता है, क्योकि वीर्य विक्षेप-पाक्षिक है । 
किसी एक इन्द्रिय की सातिशय प्रवृत्ति होने से अन्य इन्द्रियो का व्यापार मन्द हो जाता है । 
इसलिए, अपंणा की सिद्धि के लिए इन्द्रियो की एकरसता अभीष्ट है । किन्तु, शमथ-यानिक 
को बलवती श्रद्धा भी चाहिए | विना श्रद्धा के अपंणा का लाभ नहीं हो सकता । यदि वह 
यह सोचे कि केवल पृथ्वी-पृथ्वी इस प्रकार चिन्तन करने से कसे ध्यान की उत्पत्ति होगी, तो 
अ्रपंणा-समाधि का लाभ नही हो सकता । उसको भगवान्‌ बुद्ध की वताई हुई विधि की सफलता 
पर विश्वास होना चाहिए । बलवती स्मृति तो सर्वत्र अभीष्ट है, क्योकि चित्त स्मृति-परायण है 
ओऔर इसलिए विना स्मृति के चित्त का निग्रह नही होता । 


३ निमित्त-कौशल से, श्रर्थात्‌ लव्ध-निमित्त की रक्षा मे कुशल और दक्ष 
होने से । 

४ जिस समय चित्त का प्रग्रह (5 उत्यान) करना हो, उस समय चित्त का प्रग्नह 
करने से । 

जिस समय वीर, प्रामोद्य श्रादि की श्रति शिथिलता से भावना-चित्त सकुचित होता है, 
उस समय प्रश्नब्धि (5"काय और चित्त की शान्ति), समाधि और उपेक्षा इन बोध्यगो" 
की भावना उपयुक्त नही है, क्योकि इनसे सकुचित चित्त का उत्थान नहीं होता। जिस 
समय चित्त सकुचित हो, उस समय धर्म-विनय (5-भ्रज्ञा), वीय (5 उत्साह) और प्रीति इन 
बोध्यगो की भावना करनी चाहिए। इनसे मन्द-चित्त का उत्थान होता है। कुशल 
(+- पुण्य) और अ्रकुशल (-- अपुण्य) के स्वभाव तथा सामान्य लक्षणों के यथार्थ अवबोध 
से धर्म विचय की भावना होती है । आलस्य के परित्याग से अभ्यासवश कुशल-क्रिया का 
प्रारम्भ, वीर्य-सचय और प्रतिपक्ष धर्मो के विध्वसन की पदुता प्राप्त होती है। प्रीतिसम्प्रयुक्त 
धर्मों का निरन्तर चिन्तन करने से प्रीति का उत्पाद और वहद्धि होती है। 


परिप्रश्न, शरीरादि की शुद्धता, इन्द्रिय-समभाव-करण, मन्दबुद्धिवालो के परिवर्जन, 
प्रज्ञावानू के आसेवन, स्कन्ध, श्रायतन, धातु, चार आयंसत्य, प्रतीत्य-समुत्पाद आदि गम्भीर 
जश्ञानकथा की प्रत्यवेक्षा तथा प्रज्ञापरायणता से धर्मविचय का उत्पाद होता है । 


दुर्गति आदि दु खावस्था की भीषणता का विचार करने से, इस विचार से कि लौकिक 
प्रथवा लोकोत्तर जो कुछ विशेषता है, उसकी प्रीति वीये के अधीन है, इस विचार से कि 
अलसी पुरुष बुद्ध, प्रत्येकबुद्ध और महाश्रावको के मार्ग का अनुगामी नहीं हो सकता, शास्ता 
के महत्त्व का चिस्तन करने से [शास्ता ने हमारे साथ बहुत उपकार किया है, शास्ता के 
शासन का अतिक्रमण नही हो सकता, वीर्यारम्भ (>> कुशलोत्साह ) की शास्ता ने प्रशसा 
की है], धर्मदाय के महत्त्व का चिन्तन करने से (मुझे धर्म का दायाद होना चाहिए, आलसी 





१ थोधि के सात अग हैं--१ स्मृति, २ धर्मोाचचय, ३ वीये, ४ प्रीति, ५ प्रश्रव्यि, ७ समाधि कौर 
७ उपेक्षा । 


हि बौद्ध-धर्म-दर्श न 


37 प धर्म का दायाद नहीं हो सकता), आलोक-सज्ञा के चिन्तन से, ईर्यापथ के परिवर्तन 
श्रौर खुली जगह मे रहने से, झ्रालस्य श्रीर अकर्मण्यता का परित्याग करने से, आलसियों के 
परिवर्जन और वीयंवान्‌ के श्रासेवन से, व्यायाम ( नच्उद्योग) के चिन्तन से तथा वीयंपरायण 
होने से वीर्य का उत्पाद होता है । 

बुद्ध, धर्म, सघ , शील, त्याग ( +- दान), देवता और उपशम के निरन्तर स्मरण से, 
बुद्धादि में जो स्नेह श्रौर प्रसाद नही रखता, उसके परिवर्जंन तथा बुद्ध मे जो स्तिग्ध है, उसके 
आसेवन से, सम्पसादनीय-सुत्त न्त* के चिन्तन तथा प्रीति-परायण होने से प्रीति का उत्पाद 
होता है । 

५ जिस समय चित्त का निग्नह्‌ करना हो, उस समय चित्त का निग्रह करने से । 

जिस समय वीय॑, सवेग ( >वराग्य), प्रामोद्य के भतिरेक से चित्त उद्धत ग्रौर अ्रन- 
बस्थित द्वीता है, उस समय धर्मंविचय, वीर्य श्रौर प्रीति की भावना अझनुपयक्‍त है, क्योंकि इनसे 
उद्धत चित्त का समाधान नहीं हो मकता । ऐसे समय प्रश्नव्यि, समाधि और उपेक्षा इन 


वोध्यगो की भावना करनी नाहिए | 

राय और चित्त की शान्ति का निरन्तर चिन्तन करने से प्रश्वव्धि की भावना, शमय 
औ्रौर भ्रव्यग्रता का निरन्तर चिन्तन करने से समाधि की भावना श्रौर उतेक्षा-सम्प्रयुक्‍त धर्मों 
का निरन्तर चिन्तन करने से उपेक्षा की भावना होती है । 

प्रणति-भोजन. अच्छी ऋतु, उपयुक्त ईर्यापथ के भासेवन से, उदासीन वृत्ति से, क्रीधी 
पुरुष के परित्याग और शान्त-चित्त पुरुष के आसेवन तथा प्रश्नब्धि-परायण होने श्रे प्रश्नव्धि 


का उत्पाद होता है । 

शरीरादि की शुद्धता से, निमित्त कुशलता से, इन्द्रिय-समभाव-करण से, समय-समय पर 
चित्त का प्रग्रह (>> लीन चित्त का उत्थान) श्रीर निग्रह (उद्धत चित्त का समाधान) करने 
से श्रद्धा और सवेग (>-वराग्य) द्वारा उपशम-सुख-रहित चित्त का सन्तपेण करने से, प्रग्नह- 
निग्रह-सन्तपंण के विपय में सम्यक्‌-प्रवृत्त भावना-चित्त की विरक्तता से, असमाहित पुरुष के 
परित्याग और समाहित पुरुष के श्रासेवन से, ध्यानों की भावना, उत्पाद, अ्धिष्ठान 
( >>भ्रवस्थिति) व्यूत्यान, सक्‍्लेश और व्यवदान (5*विशुद्धता) के चिन्तन से तथा समाधि- 
परायण होने से समाधि का उत्पाद होता है । 

जीवों और सस्कारो के प्रति उपेक्षा-भाव, ऐसे लोगो का परित्याग, जिनको जीव झौर 
सस्कार प्रिय हैं, ऐसे लोगो का आसेवन, जो जीव और सस्कारो के प्रति उपेक्षा-भाव रखते हे, 


तथा उपेक्षा-परायणता से उपेक्षा का उत्पाद करते हैं । 
६ जिस समय चित्त का सम्प्रहर्पण (>>सन्तपंण ) करना चाहिये, उस समय चित्त 


ड 


के सम्प्रहर्पण से । 
१. द्यीधनिकाय, ३।६६।११६, इस सूत्र में बुद्धादिकों का गुय-परदोपन है । 


पंचम भ्रध्याय॑ ६५ 


जब प्रज्ञा-व्यापार के अल्पभाव के कारण या उपशम-सुख के अश्रलाभ के कारण चित्त 
का तपंण नही होता, तब झ्राठ सवेगो द्वारा सवेग उत्पन्त करना चाहिए। जन्म, जरा, व्याधि, 
मरण, अपाय दुःख, अ्रतीत में जिस दु ख का मूल हो, अ्नागत में जिस दु.ख का मूल हो और 
वत्तेमान में आहारपरयेषण का दुःख--यह आठ सववेग-वस्तु है । बुद्ध, धर्म और सघ के गुणों 
के अनुस्मरण से चित्त का सम्प्रसाद होता है । 

७ जिस समय चित्त का उपेक्षाभाव होना चाहिए, उस समय चित्त की उदासीन 
वृत्ति से । । 

जब भावना करते हुए योगी के चित्त का व्यापार मन्द नही होता, चित्त का विक्षेप 
नही होता, चित्त को उपशम-सुख का लाभ होता है, आलम्बन में चित्त की सम-प्रवृत्ति होती 
है और शमथ के मार्ग म॒ चित्त का आरोहण होता है, तब प्रग्नह, निग्नरह श्र सम्प्रहर्षण के 
विषय में चित्त की उदासीन वृत्ति होती है। 

८ ऐसे लोगो के परित्याग से जो अनेक कार्यो में व्यापृत रहते हे, जिनका हृदय 
विक्षिप्त है और जो ध्यान के मार्ग में कभी प्रवृत्त नही हुए है । 

&£ समाधिल्‍लाभी पुरुषो के आसेवन से । 

१०. समाधि-परायण होने से । करे 

उक्त दस प्रकार से अपंणा मे कुशलता प्राप्त की जांती है। 


आलस्य और चित्त-विक्षेप का निवारण कर जो योगी सम-प्रयोंग से 'भांवना-चिंत्त को 
'प्रंतिभाग-निमित्त में स्थित करता है, वह अपंणा-संमाधि का लाभ करता है । चिंत्त के लीन 
और उद्धत भावों का परित्यांग कर निमित्त की ओर चित्त को प्रवृत्त करना चौहिए। 


जब योगी चित्त को निमित्त की ओर प्रेरित करता है, तब चित्त-द्वार भावना के वल से 
उपस्थित उसी पृथ्वी-मण्डल-रूपी आलम्बन को अपनी ओर आक्षष्ट करता 'है । उस समय उस 
आलम्बंन में चार या पाँच चेतनाएँ (पालि"-जवन"” ) उत्पन्न होती हैँ ईनमे से अन्तिम 
रूपावचर-भूमि* की है, शेष तीन या चार चेतनाएँ काम-धातु की है । प्राकृतिक चित्त की 
अपेक्षा इन तीन या चार चेतनाओ के वितर्क, विचार, प्रीति, सुख, एकाग्रता आदि भावना 
के बल'से पद्ुतर होते हे । इन्हें 'परिकर्म' ( पालिरूप-- परिकम्म ) कहते हे । क्योंकि, ये 
'चेतनाएँ अपेणा की प्रति-सस्कारक है। अ्रपंणा के समीपवर्त्ती होने से इन्हें 'उपचार' भी कहते 
है। श्रप॑णा के भ्रनुलोम होने से इसकी 'अन्‌लोम” सज्ञा भी है। तीसरी या चौथी चेतना 
१ “जवतीति जवनम्‌ ।” दीथि-ीचत्त के १४ इृत्यों के सग्रह में इसका धारहवों स्थेने है | '“'किच्चसगहे 
किच्चानि नाम पटिसन्धि-भवगावज्जन दस्सन-सवन-धायन-सायन-फुसने-संपटिच्छन-सतीरण-वोट्ठपन- 

जवन-तदारस्मण-चुतिवसेन चुदसविधानि भवन्ति ।? 
| [ अभिष॑म्मत्यंघगहो, ३६ ] 

२ भूमियाँ चार हैं--अपाय-मृमि, काम-सुगति-भूमि, रूपावचर-भूमि, और अरूपावचरभूमि । 
& 


है ६६ बौद्ध-धर्म-दर्शन 


'गोत्रभू' कहलाती*है । यह चेतना (5-जवन) काम-तृष्णा के विपयो के विशेष रूप और अनु- 
त्तरधर्मो के साम्परायिक रूप की सीमा पर स्थित है। इस प्रकार में ये सब सज्ञाएँ सामान्य 
रूप से सव जवनो की है । यदि विशेषता के साथ कहा जाय, तो पहला जबन “परिकर्म, दूसरा 
“उपचार, तीसरा अनुलोम', चौथा 'गोत्नभू', या पहला “'उपचार', दूसरा 'अनुलोम', तीसरा 
भोवभू, और चौथा या पाँचवाँ 'अपंणा' है । जिसकी वृद्धि प्रखर है, उसकी चौथे जवन में 
श्रपँंणा की सिद्धि होती है, पर जिसकी वुद्धि मन्द है, उसको पाँचवे जबन में अ्रप॑ णा-चित्त का 
लाभ होता है। चोथे या पाँचवें जवन में ही अपंणा की सिद्धि होती है । तत्पश्चात्‌ चेतना 
भवाग में अ्वती्ण होती है। श्रपंणा का कालपरिच्छेद एक चित्त-क्षण है, तदतन्तर भवाग 
में पात होता है। पीछे भवाग का उपच्छेद कर ध्यान की प्रत्यवेक्षा के लिए चित्तावर्जन होता 
है, तत्पश्चात्‌ ध्यान की परीक्षा होती है । 


काम और अकुंशल के परित्याग से ही प्रथम ध्यान का लाभ होता है, यह प्रथम ध्यान 
के प्रतिपक्ष हैं | प्रथम ध्यान में विशेष कर कामधातु का अतिक्रमण होता है। काम “वस्तु- 
काम' का भ्राशय है । जो वस्तु (जंसे, प्रिय-मनोरम-रूप) काम का उद्दीपन करे, वह वस्तुकाम 
है, किसी वस्तु के लिए अभिलाष, “राग तथा लोभ के प्रभ्ेद 'क्लेशका्मा कहलाते है। 
श्रकुशल से क्लेशकाम तथा श्रन्य श्रकुशल का श्राशय है । काम के परित्याग से काय-विवेक 
और अकुशल के विवर्जन से चित्त-विवेक सूचित होता है। पहले से तृष्णा श्रादि क्लेश के 
विषय का परित्याग और दूसरे से क्लेश का परित्याग सूचित होता है। पहले से काम-सुख 
का परित्याग और दूसरे से ध्यान-सुख का परिय्रह प्रकाशित होता है । पहले से चपल भाव के 
हेतु का परित्याग और दूसरे से अ्विद्या का परित्याग, पहले से प्रयोग-शुद्धि (प्राणातिपातादि 
श्रशुद्ध प्रयोग का परित्याग्) झ्रौर दूसरे से प्रध्याशय की शुद्धि सूचित होती है । 


ग अपाय (--दुर्गव “भूमि चदुविंध है--निरय (--नरक), तियेकयोनि, प्रं तविषम, भौर 
व अपुरकाय | है थ 
«.. क्ाम-सुगतिन्भूमि सप्वविध है-मनुष्य, छ देवलोक (चातुर्माहाराजिक, त्रयस्त्रिश, थाम, 
तुषित, निर्माण-रति, परनिर्मित-वशवत्ती )। भपायभूमि और काम-सुगत-भूमि मिलकर 
कामावचर-भूमि. ( कार्मधातु ) कहलाते हैं । इस प्रकार, ग्यारह लोके काम-बातु के 
अन्तगंत हैं | न्‍ 
! काम-घातु के ऊपर रूपधातु है। रूप-घातु में सोलह स्थान हैं । पहले ध्यान में बह्म- 
हु पारिषध, मक्ष-पुरौहित और महात्रह्मा, दूसरे ध्यान में परीत्ताम, श्रप्रमाणाय और 
आमख्रय+ तीसरे ध्यान में परीच-शुभ, अप्रमाण-शुभ ओर शुमकृटस्न, चौये ष्यान 
में महत्फल, असक्ि-सत्त, शुद्धावास ( शुद्धावास पाँच हैं-अविह, अतप्य, छुदरा) 
)', झकरनिष्ठ ) हैं। 
का अख्प-भूमि चार ई--आकशानन्त्यायतन-भूमि, विशानानन्त्यायतन-भूमि, भाकिल्वन्या- 
-भूमि और नेवसशानासशायतन-भूमि 
30 रूपावचर कुशल केवल मानसिक कर्म है। यह भावना-मय, अपेणा-प्राप्त और ध्यान 


के अँगो के मेद से पाँच प्रकार का है। 


पच्रसम पह्रध्याय 5७ 


यद्यपि भ्रकुशल धर्मों मे दृष्टि, मान आ्रादि पाप भी सग्रहीत है, तथापि यहाँ केवल 
उन्ही अकुशल धर्मों से तात्पर्य है, जो ध्यान के अ्रगो के विरोधी हे । यहाँ अकुशल धर्मों से 
पाँच नीवरणो से ही आशय है। ध्यान के श्रग इनके प्रतिपक्ष हे श्रोर इनका विघात करते 
है । समाधि कामच्छन्द (>> भ्रभिलाष, लोभ, तृष्णा) का प्रतिपक्ष है, प्रीति व्यापाद (हिंसा) 
का प्रतिपक्ष है, वितर्क का स्त्यान ( श्रालस्य-अ्रकमें ण्यता ) प्रतिपक्ष है, सुख का श्रीद्धत्य- 
कौकत्य ( >-अनवस्थितता, खेद) और विचार का विचिकित्सा प्रतिपक्ष है, इस प्रकार फाम- 
विवेक से कौमच्छन्द का विष्कम्भन और श्रकुशल धर्मों के विवेक से शेष चार नीवरणो का 
विष्कम्भत होता है । पहले से लोभ ( श्रकुशल-मूल ) श्रौर दूसरे से द्वेष-मोह, पहले से 
तष्णा तथा तत्सम्प्रयुक्त श्रवस्था, दूसरे से श्रविद्या तथा तत्सम्प्रयुक्त श्रवस्था का परित्याग 
सूचित होता है । 
ु यह पाँच नीवरण प्रथम ध्यान के प्रहाण-प्रग हें। जबतक इनका विष्कभन नहीं 
होता, तबतक ध्यान का उत्पाद नही होता। ध्यान के क्षण में श्रन्य श्रकुशल धर्मों का भी 
प्रहाण होता है, तथापि पूर्वोक्त नीवरण ध्यान में विशेष रूप से भ्रन्तराय उपस्थित करते हें । 
इन पाँच नीवरणो का परित्याग कर प्रथम वितक, विचार, प्रीति, सुख श्रौर समाधि इन 
पाँच अ्रगो से समन्‍्वागत होता है । 
आलम्बन के विषय में यह कल्पना कि यह ऐसा है, 'वितर्क/? कहलाता है, भ्रथवा 
ग्रालम्बन के समीप चित्त का आनयन आलम्बन म॒चित्त का प्रथम प्रवेश वितर्क कहलाता है। 
ग्रालम्बन में चित्त की अविच्छिन्न प्रवृत्ति (विच।र' है, वितके विचार का पूर्वगामी है । वितर्क 
चित्त का प्रथम अभिनिपात है। घण्टे के अभिघात से जो शब्द उत्पन्न होता है, वह वितर्क 
के समान है । इसका जो अ्रनुरव होता है, वह विचार के समान है। जिस प्रकार आकाश में 
उडने की इच्छा करनेवाला पक्षी पक्ष-विक्षेप करता है, उसी प्रकार वितरक की प्रथमोत्पत्ति के 
काल में विचार की वृत्ति शान्त होती है, उसमे चित्त का श्रधिक परिस्पन्दन नही होता । 
विचार श्राकाश में उडते हुए पक्षी के पक्ष-प्रसारण या कमल के ऊपरी भाग पर भ्रमर के 
परिभ्रमण के समान है । 
प्रीति, काय और चित्त के तर्पण, परितोषण को कहते हे । प्रीति प्रणीत रूप से काम 
में व्याप्त होती है और इसका उत्कृष्ट भाव होता है । -भ्रीति' पाँच प्रकारकी है-- 
१ क्षद्विका-प्रीति, २ क्षणिका-प्रीति, ३े अवक्रान्तिका-प्रीति, ४ उद्देगा-प्रीति, ५. स्फरणा- 
प्रीति । क्षद्विका-प्रीति शरीर को केवल रोमाचित कर सकती है। क्षणिका-प्रीति क्षण-क्षण पर 
होनेवाल विद्युत्पात के समान होती है । जिस प्रकार समुद्रतट पर लहरे टकराती है, उसी प्रकार 
भ्रवक्रान्तिका-प्रीति शरीर को अ्रवक्रान्‍्त कर भिन्न हो जाती हैं । उद्देगा-प्रीति वलवती होती है । 
स्फरणा-प्रीति निश्चला और चिरस्थायिनी होती है। यह सकल शरीर को व्याप्त करती है । 


4 “तमिद वितक्कन ईदिसमिदन्ति आर॒म्मणस्स परिकप्पनन्ति |? (परमत्यमजूसे। टीका) हे 


द्द बोद्ध-धर्म-वदर्शन 


यह पाँच प्रकार की प्रीति परिपक्व हो, काय और चित्त-प्रश्रव्धि (-- शान्ति) को सम्पन्न करती है| 
प्रश्नव्धि परिपाक को प्राप्त हो कायिक श्रौर चैतसिक सुख को सम्पन्न करती है । सुख परिवक्‍व 
ही समाधि का परिपूरण करता है। स्फरणा-प्रीति ही श्रपंणा-समाधि का मूल है। यह प्रीति 
अनुक्रम से वृद्धि को पाकर श्रर्पणा-समाधि से सम्प्रयुक्त होती है। यहाँ यही प्रीति श्रभिप्रेत 
है। 'सुख' काय श्रौर चित्त की बाधा को नष्ट करता है। सुख से सम्प्रयुकत धर्मों की श्रभिवृद्धि 
होती है । 

वितक॑ चित्त को श्रालम्बन के समीप ले जाता है । विचार से श्रालम्बन में चित्त की 
श्रुविच्छिन्न प्रवृत्ति होती है | वितर्क-विचार से चित्त-समाधान के लिए भावना-प्रयोग सम्पादित 
होता है। प्रीति से चित्त का तपंण श्रौरसुख से चित्त की वृद्धि होती है। तदनन्तर एकाग्रता, 
भ्रवशिष्ट स्पर्शादि धर्मो-सहित चित्त को एक आलम्बन में सम्यक्‌ और समरूप से प्रतिष्ठित 
करती है। प्रतिपक्ष धर्मो के परित्याग से चित्त का लीन श्रौर उद्धत भाव दूरहो जाता है । 
इस प्रकार, चित्त का सम्यक्‌ श्रौर सम श्राधान होता है । ध्यान के क्षण में एकाग्रता-वश 
चित्त सातिशय समाहित होता है । 


इन पाँच भ्रगो का जबतक प्रादुर्भाव नहीं होता, तबतक प्रथम ध्यान का लाभ नही 
होता । यह पाँच श्रग उपचार-क्षण में भी रहते हे, पर श्र्पणा-समाधि में पटुतर हो जाते है। 
क्योकि, उस क्षण मे यह रूप-धातु के लक्षण प्राप्त करते है । प्रथम ध्यान की त्विविध-कल्याणता 
है । इसके आदि, मध्य और अ्रन्त तीनो कल्याण के करनेवाले हे । प्रथम ध्यान दस लक्षणों 
से सम्पन्न, है.। ध्यान के उत्पाद-क्षण में भावना-क्रम के पूर्वभाग की (श्रर्थात्‌, ग्रोत्रभू तक) 
विशुद्धि होती है। यह ध्यान की आदि-कल्याणता है । इसके तीन लक्षण है --नीवरणो के 
विष्कम्भन से चित्त की विशुद्धि, चित्त की विशुद्धि से मध्यम शमथ-निम्मित्त का श्रभ्यास और 
इस श्रभ्यासवश उक्त निमित्त में चित्त का श्रनुप्रवेश | स्थिति-क्षण में उपेक्षा की श्रभिवृद्धि 
विशेष रूप से होती है । यह ध्यान की मध्य-कल्याणता है, यह तीनो लक्षणों से समन्वागत 
' है--विशुद्ध चित्त की उपेक्षा, शमथ की भावना में रत चित्त की उपेक्षा और एक आलम्बन में 
सम्यक्‌ समाहित चित्त की उपेक्षा । ध्यान के श्रवसान में प्रीति का लाभ होता है, अवसान-क्षण 
में कार्य निष्पन्न होने से धर्मों के अनतिवत्तंनादि-साधक-ज्ञान की परिशुद्धि प्रकट होती है। इसके 
चार लक्षण है--१ जातधर्म एक दूसरे को अतिकान्त नहीं करते, २ इन्द्रियों की (पाँच 
भानसिक शक्तियों की) एक-एक सत्ता होती है, ३ योगी इनके उपकारक वीय॑ धारण करता 
“है, ४ श्र योगी इनका आसेवन करता है । हम 
जिस क्षण में अपंणा का उत्पाद होता है, उसी क्षण में श्रन्तराय उपस्थित करनेवाले 
क्‍लेशो से चित्त विशुद्ध होता है, 'परिकर्म' की विशुद्धि से भ्रपणा की सातिशय विशुद्धि होती 
। है ज़बतक चित्त का आवरण दूर नही होता, तबतक मध्यम शमथ-निमित्त का श्रभ्यास नही हो 
| सकता | लीनऔर उद्धत भाव इन दो श्रन्तो का परित्याग करने से इसे हु कहते हैँ । 
विरोधी धर्मों का विशेष रूप से उपशम करने से शमथ और योगी के सुखविशेष का कारण 


पंचम अध्याय द्ह 


होने से यह निमित्त कहलाता है। यह मध्यम शमथ-निमित्त लीन और उद्धत भाव से रहित 
श्रपंणा-समाधि ही है | तदनन्तर, गोत्रभू-चित्त एकत्व-तय से अपंणा-समाधि-वश समाहित भाव 
को प्राप्त होता है, और इस निमित्त का अभ्यास करता है। श्रभ्यास-वश समाहित-भाव की 
प्राप्ति से निमित्त मे चित्त अनुप्रविष्ट होता। इस प्रकार, प्रतिपद्विशुद्धि ।त्रभू-चित्त में इन 
तीन लक्षणों को निष्पन्तन करती है। एक बार विशुद्ध हो जाने से योगी फिर विशोधन की 
चेष्टा नही करता और इस प्रकार यह विशुद्ध चित्त को उपेक्षा-भाव से देखता है । 


शमथ के अभ्यास-वश शमथ -भाव को प्राप्त होने के कारण योगी समाधान की चेष्टा 
नही करता और शमथ की भावन: में रत चित्त की उपेक्षा करता है। शमथ के अभ्यास और 
क्लेश के प्रहाण से चित्त सम्यक्‌ रूप से एक आलम्बन में समाहित होता है । योगी समाहित 
चित्त की उपेक्षा करता है। इस प्रकार उपेक्षा की वृद्धि होती है। उपेक्षा की वृद्धि से ध्यान- 
चित्त में उत्पन्त एकाग्रता और प्रज्ञा विना एक दूसरे को आतिक्रान्त किये प्रवृत्त होती हे, श्रद्धा 
श्रादि इन्द्रियाँ (>मानसिक शक्ति) नाना क्लेशो से विनिम्‌ क्त हो विमुक्ति-रस से एकरसता 
को प्राप्त होती हे, योगी इन अवस्थागओ्री के अनुकूल घीय॑ प्रवृत्त करता है। स्थिति-क्षण से 
आरम्भ कर ध्यान-चित्त की आसेवना प्रवृत्त होती है। यह सब अ्रवस्थाएँ इस कारण निष्पन्त 
होती है, क्योकि ज्ञान द्वारा इस बात की प्रतीति होती है कि समाधि और प्रज्ञा की समरसता 
न होनें से भावना सक्लिष्ट होती है और इनकी समरसता से विशुद्ध होती है । 
इस विशोधक ज्ञान के कार्य के निष्पन्त होने से चित्त का परितोष होता है । उपेक्षा- 
वश ज्ञान की अभिव्यक्ति होती है, प्रज्ञा द्वारा श्रपंणा-प्रज्ञा की व्यापार-बहुलता होती है। 
उपेक्षा-वश नीवरण आदि नाना क्लेशो से चिंत्त विमुक्‍्त होता है । इस विशुद्धि से और पूर्व॑-प्रवृत्त 
प्रज्ञा-वश प्रज्ञा की बहुलता होती है और श्रद्धा आदि धर्मो का व्यापार समान हो जाता है। 
इस एकरसता से भावना”? निष्पन्त होती है । यह ज्ञान का व्यापार है। इसलिए, ज्ञान के 
व्यापार से चित्त-परितोषण की सिद्धि होती है । 
प्रथम ध्यान के अधिगत होने पर यह देखना चाहिए कि किस प्रकार के आवास में रह- 
कर किस प्रकार का भोजन कर और किस ईर्यापथ में विहार कर चित्त समाहित हुआ था । 
समाधि के नष्ट होने पर उपयुक्त अवस्थाओ्ो को सम्पन्न करने से योगी बार-वार अरप॑णा का 
लाभी हो सकता है। इससे अ्र्थणा का लाभमात्र होता है, पर वह चिरस्थायिनी नही होती । 


समाधि के श्रन्तरायो श्र विरोधी धर्मों के सम्यक्‌-प्रहाण से ही भ्रपंणा की चिर-स्थिति 
होती है। उपचार-क्षण में इनका प्रहमण होता है, पर अपंणा की चिर-स्थिति के लिए श्रत्यन्त 
प्रहण की आवश्यकता है। कामादि का दोष और नैष्क्रम्य का गुण देखकर लोभ-राग का 


१ “एकरसट्ठेन सावनाति”| (विघ्तद्धिमग्गों, प० १४६ ) । “भावना चित्तवासनात [2 


( अभिषमेकोश, ४१९१ )। “तद्धि समाहित॑ कुशर्ल चित्तमत्यर्थ' वासयति, गये 
स्तन्मयीकरणात्‌ सन्तततेः । पुष्पेस्तिलवासनवृत्‌ |” ( यशोमिन्नव्याख्या ) | 


न बौद्ध-घमं-दर्शन 


भली भाँति प्रहण किये विना, काय-प्रश्नव्धि द्वारा कायक्लम को श्रच्छी तरह शान्त किये विना, 
वीर्य द्वारा श्रालस्य और अ्रकर्मण्यता का अच्छी तरह परित्याग किये बिना, शमथ-निमित्त 
की भावना द्वारा खेद और चित्त की भ्रनवस्थितता का उन्मूलन किये विना तथा समाधि के भश्रत्य 
श्रन्तरायो का भ्रच्छी तरह उपशम किये विना जो योगी ध्यान सम्पादित करता है, उसका ध्यान 
शीघ्र ही भिन्‍न हो जाता है । पर, जो योगी समाधि के अ्रन्तरायो का अत्यन्त प्रह्यण कर ध्यान 
सम्पादित करता है, वह दिन-भर समाधि में रत रह सकता है । इसलिए, जो योगी भ्रप॑णा 
की चिर-स्थिति चाहता है, उसे अन्तरायो का श्रत्वन्त प्रहाण करके ही ध्यान सम्पत्त करना 
चाहिए । समाधि-भावना के विपुलभाव के लिए लब्ध-प्रतिभाग-निमित्त की वृद्धि करनी चाहिए । 
जिस प्रकार भावना द्वारा ही निमित्त की उत्पत्ति होती है, उसी प्रकार भावना द्वारा उसकी 
वृद्धि भी होती है । इस प्रकार, ध्यान-भावना भी वृद्धि को प्राप्त होती है। प्रतिभागनिमित्त 
की वृद्धि के लिए दो भूमियाँ हु--१ उपचार और २. श्रपंणा, इन दो स्थानों में से एक में 
तो श्रवश्य ही इसकी वृद्धि करनी चाहिए । 
प्रतिभाग-निमित्त की वृद्धि परिच्छित्त रूप से ही करनी चाहिए । क्योकि विना परिच्छेद 
के भावना की प्रवृत्ति नही होती । इसकी वृद्धि क्रम से चक्रवाल-पर्यन्त की जा सकती है। 
जिस योगी ने पहले ध्यान का लाभ किया है, उसे प्रतिभाग-निमित्त का निरन्तर अभ्यास करना 
चाहिए, पर अधिक प्रत्यवेक्षा न करनी चाहिए । क्योकि, प्रत्यवेक्षा के आधिक्य से ध्यान के 
अग अतिविभूत मालूम होते हे और प्रगुण-भाव को नही प्राप्त होते । इस प्रकार वें स्थूल 
श्रौर दुवंल ध्यान के अ्रग उत्तर-ध्यान के लिए उत्सुकता उत्पन्त नही करते । उद्योग करने 
पर भी योगी प्रथम ध्यान से च्यूत होता है श्ौर दूसरे ध्यान का लाभ नही करता | योगी को 
इसलिए पाँच प्रकार से प्रथम ध्यान पर श्राधिपत्य प्राप्त करना चाहिए। तभी द्वित्तीय ध्यान की 
प्राप्ति हो सकती है । पाँच" प्रकार यह हं--१ आवजंन, २. सम, ३ अ्रधिष्ठान, ४ व्युत्यान 
और ४५ प्रत्यवेक्षण । 
इष्ट देश और काल में ध्यान के प्रत्येक अग को इष्ट समय के लिए शीघ्र यथारुचि 
प्रवृत्त करने की सामर्थ्य आ्रवर्जन-वशिता कहलाती है। जिसकी आवर्जव-वशिता सिद्ध हो चुकी 
है, वह जहाँ चाहे, जब चाहे और जितनी देर तक चाहे, प्रथम ध्यान के किसी श्रग को तुरन्त 
प्रवत्त कर सकता है । आवर्जन-वशिता प्राप्त करते के लिए योगी को क्रम से ध्याव के अगो का 
आावर्जन करना चाहिए । जो योगी प्रथम ध्यान से उठकर पहले वितर्क का श्रावज॑त करता है 
आर भवाग का उपच्छेद करता है, उसमें उत्पन्त श्रावजन के बाद ही वित्तक को आाल़म्बन बना 
चार या पाँच जवन (चेतनाएँ) उत्पन्न होते हैं। तदनन्तर, दो क्षण के लिए भवाग में पात 
होता है । तव विचार को आलम्बन बना उक्त श्रकार से फिर जवन उत्पन्न होते हैँ । इस प्रकार 
| ध्यान के पाँचो अगो में चित्त को निरन्तर प्रेषित करने की शवित योगी को प्राप्त होती है! 


जनम 
हः 


समापज्जरन॑मभ्ानसमगिता 
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पंचम अध्याम ७१ 
कनपर 
अगवर्जेन के साथ ही शीघ्र ध्यात-समगी होने की योग्यता एक या दस अगुलि- 


' स्फोट के काल तक वेग को रोककर ध्यान की प्रतिष्ठा करने की शक्ति अधिष्ठान-वशिता है । 
ध्यानसमगी होकर ध्यान से उठने की सामर्थ्य व्युत्थान-वशिता है। यह व्युत्थान भवाग -चित्त 
की उत्पत्ति ही है। पूर्व परिकर्मे-वश इस प्रकार की शक्ति सम्पन्न करना कि, में इतने क्षण 
ध्यान-समगी होकर ध्यान से व्युत्थान करूँगा, व्युत्थान-वशिता है। वितक आदि ध्यान के अ्रगो 
के यथाक्रम आवर्जन के अनच्तर जो जवन त्रवृत्त होते हे वे, प्रत्यवेक्षण के जवन है । इनके 
प्रत्यवेक्षण की शक्ति प्र॒त्यवेक्षण-वशिता है। 


जो इन पाँच प्रकारो से प्रथम ध्यान में अभ्यस्त हो जाता है, वह परिचित प्रथम ध्यान 


से उठकर यह विचारता है कि भ्रथम ध्यात सदोष है। क्योकि, इसके वितर्क-विचार स्थूल है 
झौर इसलिए इसके अग दुर्बंल और परिक्षीण (+-ओडारिक) हँ। यह देखकर कि द्वितीय- 
ध्यान की वृत्ति शान्त है और उसके प्रीति, सुख आदि शान्ततर और प्रणीततर हे, उसे द्वितीय 
ध्यान के अधिगम के लिए यत्नशील होना चाहिए और प्रथम ध्यान की अपेक्षा नहीं करनी 
चाहिए। जब स्मृति-सम्प्रजन्यपूर्वंक ) वह ध्यान के अ्रगो की प्रत्यवेक्षा करता है, तब उसे मालूम 
होता है कि वितके-विचार स्थूल है और प्रीति, सुख और एकाग्रता शान्त हैं । वह स्थूल अगो 
के प्रहाण तथा शान्त अगो के प्रतिलाभ के लिए उसी पृथ्वी-निमित्त का वारम्वार ध्यान करता 
है। तब भवाग का उपच्छेद हो चित्त का आवर्जन होता है। इससे यह सूचित होता है कि श्रब 
द्वितीय ध्यान सम्पादित होगा । उसी पृथ्वी-कसिण में चार या पाँच जवन उत्तन्न होते हे । 
केवल श्रन्तिम जवन रूपावचर दूसरे ध्यान का है । 


प्‌ 


द्वितीय ध्यान के पक्ष में वितर्क और विचार का अनुत्पाद होता है। इसलिए, द्वितीय 


ध्यान वितक और विचार से रहित है । वितके-सम्प्रयुकत स्पर्श झ्ादि धर्म द्वितीय ध्यान में रहते 
हे, पर प्रथम ध्यान के स्पर्श आदि से भिन्‍त प्रकार के होते है । द्वितीय ध्यान के केवल तीन 
ञ्रग हे--१ प्रीति, २ सुख और ३ एकाग्रता। द्वितीय-ध्यान 'सम्प्रसादन' है। अर्थात्‌, 
श्रद्धायक्त होने के कारण तथा वितर्क-विचार के क्षोभ के व्युपशम के कारण यह चित्त को 
सुप्रसन्न करता है। सम्प्रसाद इस ध्यान का परिष्कार है । यह ध्यान वितर्क-विचार से अध्यारूड 
न होने के कारण अग्न और श्रेष्ठ हों ऊपर उठता है, अर्थात्‌ समाधि की वृद्धि करता है। 
इसलिए, इसे 'एकोदिभाव' कहते है । 


१ 
२ 


काय और चित्त की श्रवस्थाओं की प्रत्यवेक्षा 'सम्प्रजन्य' कहलाती है । 


“द्रीत्यादय प्रसादश्च द्वितीयेषक्नचतुष्टयम्‌ | तृतीये पन्‍च तूपेक्षा स्वृतिशान चघुख स्थिति ॥” 

( अमिषपम्मकोश ८७, प८) | 
“एको उदेतीति एकोदि| वितक्कविचारे हि अनज्मारूठ्ता अग्यो मेटठो हुत्वा उद्देतीति 
अत्यो । सेटठोपि हि लोके एकोति बुच्चति । वितक्‍्कविचारविरहितो वा एको असहायो 
हुत्वा इति पि वत्तु वद॒ठुति। अथवा सम्पयुत्तपम्मे उदायतीति उदि उट्झ्येतीति अत्यो 
सेटट्ट्ठेन एको चसो उदि चाति एकोदि समाधिस्सेत अधिवचनं, इति इम॑ एकोदिं 


७२ बौद्ध-धर्म-दर्गान 


पहला ध्यान वितर्क-विचार के कारण क्षुव्ध और समाकुल होता है। इसलिए, उसमें 
यथार्थ श्रद्धा होती है, तथापि वह 'सम्प्रसादन' नही कहलाता। सुप्रसन्न न होने के प्रथम ध्यान 
की समाधि भी अ्रच्छी तरह श्राविभू त नही होती । इसलिए, उसका एकोदिभाव नही होता । 
किन्तु दूसरे ध्यान में वित्तक॑ और विचार के अभाव से श्रद्धा अवकाश पाकर बलवती होती है 
और वलवती श्रद्धा की सहायता से समाधि भी अच्छी तरह झाविभू त होती है । 
द्वितीय ध्यान का भी उक्त पाँच प्रकार से अ्रभ्यास करना चाहिए। हितीय ध्यान से 
उठकर योगी विचार करता है कि द्वितीय ध्यान भी सदोप है। क्योकि, इसकी प्रीति स्यूल है 
ओर इसलिए इसके भ्रग दुर्बल हे। इस प्रीति के बारे में कहा है कि इसने परिय्रह में प्रेम का 
परित्याग नही किया और यह तृष्णा-सहगत होती है । क्योकि, इस प्रीति की प्रवृत्ति का भ्राकार 
उद्वेगपूर्ण होता है। यह देखकर कि तृतीय ध्यान की वृत्ति शान्त है, तृतीय ध्यान के लिए 
यत्वशील होता चाहिए । जव वह ध्यान के श्रगो की प्रत्यवेक्षा करता है, तव उसे प्रीति स्थूल 
श्रौर सुख-एकाग्रता शान्‍्त मालूम होते है । वह स्थूल अ्ग के प्रह्मण के लिए पृथ्वी-निमित्त 
का वारम्वार चिन्तन करता है। तब भवाग का उपच्छेद हो चित्त का आ्ावज्जन होता है । 
तदनन्तर, उसी पृथ्वी-कसिण आलम्बन में चार या पाँच जबन उत्पन्न होते हे। इनमें केवल 
श्रन्तिम जवन रूपावचर तृतीय ध्यान का है। तृतीय-ध्यान के क्षण में प्रीति का अनुत्पाद होता 
है। इस ध्यान के दो अग हे--१ सुख श्रौर २ एकाग्रता। उपेक्षा, स्मृति और सम्प्रजन्य 
इसके परिष्कार हे । 
प्रीति का अतिक्रमण करने से शलौर वितक॑-विचार के उपशम से तृतीय ध्यान का लाभी 
उपेक्षाभाव रखता है, वह समदर्शी होता है, श्र्थात्‌ पक्षापातत-रहितत हो देखता है। इसकी सम- 
दर्शिता विशद, विपुल और स्थिर होती है। इस कारण तृतीय ध्यान ,का लाभी उपेक्षक 
कहलाता है | 
उपेक्षा दस प्रकार की होती है--१ पडग्रोपेक्षा, २ ब्रह्मविहारोपेक्षा, ३ बोध्यगो- 
पेक्षा,४ वीयपिक्षा, ५ सस्कारोपेक्षा, ६ वेदनोपेक्षा, ७. विपश्यनोपेक्षा, ८ तत्नमध्यत्वोपेक्षा, 
8 ध्यानोपेक्षा और १० परिशद्धयुपेक्षा | 
छ: इन्द्रियो के छ इष्ट-अ्रनिष्ट विपयो से क्लिष्ट न होना और अ्रपनी शुद्ध-प्रकृति को 
निशचल रखना 'पडगोपेक्षा' है। सब प्राणियो के प्रति समभाव रखना ब्रह्म विहारोपेक्षा कहलाती 
है। आलम्बन में चित्त की समप्रवृत्ति से और प्रग्रह-निग्रह-सम्प्रहर्पण के विपय में व्यापार का 
प्रभाव होने से सम्प्रयुक्त धर्मों में उदासीन बृत्ति को बोध्यगोपेशा कहते हूँ । जो वीर्य लीन 
और उद्धत भाव से रहित है, उसे वीयंपिक्षा कहते हे । भावना की समप्रवृत्ति के समय जो 
उपेक्षाभाव होता है, उसे वीयंपिक्षा कहते है । प्रथम ध्यान आ्रादि से नीवरण आदि का 
प्रहाण होता है, यह निश्बद कर और नीवरणादि धर्मों के स्वभाव की परीक्षा कर सस्कारो के 
भावेति वड्ढेतीति इद दुतियन्कान एकोदिसाय | ( विसुद्धिमग्गों, १०१५६ ) 
यहाँ डान सम्प्रशान! न सम्प्रजन्य' है। स्थिति? 'समाधि! है। 


पंचम पअध्याय॑ म ७३ 


ग्रहण में जो उपेक्षा उत्पन्न होती है, वह सस्कारोपेक्षा है। यह उपेक्षा समाधिवश्श आरा5" और 
विपश्यनावश दस प्रकार की है। जो उपेक्षा दुख और सुख से रहित है, वह वेदनोपेक्षा 
कहलाती है। अनित्यादि लक्षणों पर विचार करने से पचस्कन्ध के विषय में जो उपेक्षा उत्पन्न 
होती है, वह 'विपश्यनोपेक्षा' है | जो उपेक्षा सम्प्रयुकत धर्मो की समप्रवृत्ति में हेतु होती है, वह 
तत्रमध्यत्वोपेक्षा' है। जो उपेक्षा तृतीय ध्योंन के अग्रसुख के विषय में भी पक्षपात-रहित है, वह 
ध्यानोपेक्षा' कहलाती है । जो उपेक्षां नीवरण, वितकं, विचारादि अन्तरायो से विमुक्त है और 
जो उनके उपशम के व्यापार मे भ्रवृत्त नही है, वह 'पारिशृद्धयुपेक्षा' कहुँलाती है । 
इन दस प्रकार की उपेक्षाओ में षडगोपेक्षा, ब्रह्म विचारोपेक्षा, वोध्यगोपेक्षा, तत्नमध्यत्वो- 
पेक्षा, ध्यानोपेक्षा और पारिशुद्धयुपेक्षा अर्थ में एक हे, केवल अवस्था-मेद से सज्ञा मे भेद किया 
गया है । इसी प्रकार, सस्कारोपेक्षा और विपश्यत्ोपेक्षा का अर्यंतत एकीमाव है । यथार्थ में दोनो 
प्रज्ञा के कायं हे। केवल कार्य के भेद से सन्ना-भेद किया गया हैं। विपण्यंना-ज्ञान द्वारा 
लक्षण-त्रय का ज्ञान होने से सस्कारो के अनित्यभावादि के विचार में जो उपेक्षा उत्पन्त होती 
है, वह विपश्यनोपेक्षा है। लक्षण-त्नय के ज्ञान से तीन भवो3 को आदीप्त देखनेवाले योगी को 
सस्कारो के ग्रहण में जी उपेक्षा होती है, वह सस्कारोपेक्षा है । किन्तु वीयपिक्षा और वेदनोपेक्षा, 
एक दूसरे से, तथा अत्य उपेक्षाओं से, अर्थ मे भिन्‍त हे । इन दस उपेक्षाओं में से यहाँ ध्यानो- 
पेक्षा अभिप्रेत है। उपेक्षा-भाव इसका लक्षण है, प्रणीत सुख का भी यह आस्वाद नही करती, 
प्रीति से यह विरकत है और व्यापार-रहित है । 
यह उपेक्षा-भाव प्रथम तथा द्वितीय ध्यान में भी पाया जाता है। पर, वहाँ वितर्क ग्रांदि 
से अभिभूत होने के कारण इसका कार्य अव्यक्त रहता है, तृतीय ध्यान मे वितर्क, विचार और 
प्रीति से अनभिभूत होने के कारण इसकं कार्य परिव्यकत होता है, इसलिए इसी ध्यान के सम्बन्ध 
में कहा गया है कि योगी तृतीय ध्यान का लाभ कर उपेक्षा-धाव से विहार करता है। तृतीय 
ध्यात का लाभी सदा जागरूक रहता है और इस वात का ध्यान रखता है कि प्रीति से श्रपनीत 
तृतीय ध्यान का सुख प्रीति से फिर सम्प्रयुक्त न हो जाय । तृतीय ध्यान का सुख अति मधुर है । 
इससे वढकर कोई दूसरा सुख नही है और जीव स्वभाव से ही सुख में अनुरक्त होते हे। इसी 
लिए योगी इस ध्यान में स्मृति और सम्प्रजन्य द्वारा सुख में आसक्त नहीं होता और प्रीति को 
उत्पन्न नही होने देता । जिस प्रकार छुरे की धार पर वहुत सभालकर चलना होता है, उसी 
प्रकार इस ध्यान में चित्त की गति का भली भाँति निरूपण करना पडता है और सदा सतर्क 
एवं जागरूक रहना पडता है | 
योगी इस ध्यान में चतसिक सुख का लाभ करता है और ध्यान से उठकर कायिक सुख 
का भी अनुभव करता है, क्योकि उसका शरीर अति प्रणीत रूप से व्याप्त हो जाता है । 
१ चार ध्यान और चार आरूप्य । 
२ चार मार्ग) चार फल; शृन्यता-विहार और अनिमित्त का विहार । 
३्‌ का रूपमव ओर अरूपमत्र । 
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जब तीसरे ध्यान का पाँच प्रकार से श्रच्छी तरह अ्रभ्यास हो जाता है, तब तृतीय ध्यान 
से उठकर योगी विचारता है कि तृतीय ध्यान सदोष है, क्योकि इसका सुख स्थृूल है श्रीर इसलिए 
इसके भ्रग दुर्वल हूं । यह देखकर कि चतुर्थ ध्यान णान्त है, उसे चतुर्य ध्वान के श्रधिगम के लिए 
यत्नशील होना चाहिए । 
जव स्मृति-सम्प्रजन्यपूर्वक वह ध्यान के भ्रगो की प्रत्यवेक्षा करता है, तव उसे माजूम होता 
है कि चंतसिक सुख स्थूल हे श्रौर उपेक्षा, वेदना तथा चित्तैकाग्रता शान्त हे । तब स्थूल श्रग के 
प्रहाण तथा शान्त अगो के प्रतिलाभ के लिए वह उसी पृथ्वीनिमित्त का वार-वार ध्यान करता है । 
भवाग का उपच्छेद कर चित्त का झ्रावर्जन होता है, जिससे यह सूचित होता है कि श्रव चतुर्य 
ध्यान सम्पादित होगा, उसी पृथ्वी-कसिण में चार या पाँच जबन उत्पन्न होते है, केवल प्नन्तिम 
जवन रूपावचर चौथे ध्यान का है । 
चतुर्थ ध्यान के दो अग हें--१ उपेक्षा-वेदता और २ एकाग्रता) चतुर्थ ध्यान के 
उपचार-क्षण में चैतसिक सुख का प्रह्मण होता है। कायिक दु ख का प्रथम ध्यान के उपचार- 
क्षण में, चँत॒सिक दु ख का द्वितीय और कायिक सुख का तृतीय ध्यान के उपचार-क्षण में निरोघ 
द्ोता है; पर अतिशय निरोध उस ध्यान की अर्पणा में ही होता है। प्रथम ध्यान के उपचार- 
क्षण में जो निरोध होता है, वह अत्यन्त निरोध नही है, पर श्रर्पणा में प्रीति के स्फुरण से सारा 
शरीर सुख से अवक्रान्त होता है। इस प्रकार, प्रतिपक्षी सुख द्वारा दु खेन्द्रिय का श्रत्यन्त निरोध 
होता है । इसी प्रकार, यद्यपि द्वितीय ध्यान के उपचार-क्षण में चेतसिक दु ख का प्रह्माण द्वोता 
है, तथापि वितर्क और विचार के कारण चित्त का उपघात हो सकता है, पर अरप॑ णा में वितर्क और 
विचार के अभाव से इसकी कोई सम्मावना नही है | इसी प्रकार, यद्यपि तृतीय ध्यान के उपचार- 
, क्षण में कायिक सुख का निरोध होता है, तथापि सुख के प्रत्यय (--हेतु) प्रीति के रहने से कायिक 
सुख की उत्पत्ति सम्भव है । पर अपंणा म॑ प्रीति के श्रत्यन्त निरोध से इसकी सम्भावना नहीं 
रह जाती । इसी तरह चतुर्थ ध्यान के उपचार-क्षण में अर्पणा-प्राप्त उपेक्षा के श्रभाव तथा 
भली भाँति चैतसिक सुख का अतिक्रम न होने से चंतसिक सुख की उत्पत्ति सम्भव हैं, 
पर अर्पणा में इसकी सम्भावना नहीं है । 
यह दुख और सुख-रहित वेदना अतिसूक्ष्म और दुर्विज्ेग है, सुगमता से इसका ग्रहण 
नहीं हो सकता । यह न कायिक सुख है, न कायिक दु ख, न चैतसिक सुख है, न चंतसिक दु ख | 
यह सुख, दुख, सौमनस्य (--चतसिक सुख ) और दौर्मनस्य (++चंतसिक दु ख ) का अ्नाव- 
मात्र नही है । यह तीसरी वेदना है । इसे उपेक्षा भी कहते हं । यही उपेक्षा चित्त की विमुक्ति 
(पालि-- चेतोविमुत्ति ) है । सुख-दु खादि के प्रहण से इसका भ्रधिगम होता है । 
सुख आदि के घात से राग-द्ेप-प्रत्यय (--हैतु)-सहित नष्ट हो जाते है, अर्थात्‌ उनका 
दूरीभाव हो जाता है। चतुर्थ ध्यान में स्मृति परिशुद्ध* होती है। यह परिशुद्धि उपेक्षा 
के द्वारा होती है, श्रन्यथा नही है । केवल स्मृति ही परिशुद्ध नहीं होती, किन्तु सब सम्प्रयुक्त 


१ “चत्नार्यन्त्ये स्मृत्युपेक्षापनुखा८ खसमाधय ।7 ( अभिषमंकीश, फाफ ? 
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धर्म भी परिशुद्ध हो जाते हें। यद्यपि पहले तीन ध्यानो में भी उपेक्षा विद्यमान है, तथापि 
उनमें वितर्क आदि विरोधी धर्मों द्वारा श्रभिभूत होने से तथा सहायक प्रत्ययों की विकलता से 
उनकी श्रपेक्षा अपरिश्‌द्ध होती है श्लौर उसके अ्परिशुद्ध होने से सहजात धर्म, स्मृति श्रादि 
भी भ्रपरिशुद्ध होते हे | पर, चतुर्थ ध्यान मे वितक आदि विरोधी धर्मों के उपशम से तथा 
उपेक्षा-वेदता के प्रतिलाभ से उपेक्षा अत्यन्त परिशुद्ध होती है और साथ ही स्मृति श्रादि 
भी परिणुद्ध होती हे। - 
ध्यान-पचक के द्वितीय ध्यान? से केवल वितर्क॑ नही होता और विचार, प्रीति, सुख, 
झौर एकाग्रता यह चार अ्रग होते हूँ । तृतीय ध्यात मे विचार का परित्याग होता है और 
प्रीति, सुख और एकाग्रता यह तीन अ्रग होते हे; श्रन्तिम दो ध्यान ध्यान-चतुष्क के तृतीय 
ओऔर चतुर्थ है । ध्यान-चतुष्क के द्वितीय ध्यान को ध्यान-पचक में दो ध्यानो में विभकत 
करते हे । 
ग्रापो-कसिण--सुखपूर्वक वैठकर जल में निमित्त का ग्रहण करना चाहिए । नील, 
पीत, लोहित और श्रवदात वर्णों में किसी वर्ण का जल ग्रहण न करना चाहिए। पूव इसके 
कि आकाश का जल भूमि पर प्राप्त हो, उसे शुद्ध वस्त्न में ग्रहण कर किसी पात्र में रखना 
चाहिए । इस जल का या किसी दूसरे शुद्ध जल का व्यवहार करना चाहिए । जल से भरे मात्र 
को ( विदत्यि चतुरगुल-वत्तुल ) विहार के प्रत्यन्त में किसी ढके स्थान मे रखना चाहिए। 
भावना करते हुए वर्ण और लक्षण की प्रत्यवेक्षा न करती चाहिए। भावना करते-करते क्रम से 
पूर्वोक्त प्रकार से निमित्तदय की उत्पत्ति होती है, पर इसका उद्ग्रह-निमित्त चलित प्रतीत 
होता है। यदि जल में फेव श्रौर बुद्ब॒दू उठता हो, तो कसिण-दोष' प्रकट हो जाता है। 
प्रतिभाग-निमित्त स्थिर है । उक्तरीत्या योगी 'आपो-कसिण' का आलम्बन कर ध्यानो का उत्पाद 
करता है। 
तेजों-कसिण---तेजो-कसिण की भावना करने की इच्छा रखनेवाले योगी को भ्रगिन में 
निर्मित्तका ग्रहण करना चाहिए । जो अधिकारी है, वह श्रक्ृत भ्ग्नि में भी-ज॑से दावारित-निमित्त 
का उत्पाद कर सकता है, पर जो अधिकारी नही है, उसे सूखी लकडी लेकर आग जलाना पडता 
है । चटाई, चमडे या कपडे के टुकड़े में एक वालिश्त चार श्रगुल का छेद कर उसे श्रपने 
सामने रख लेना चाहिए, जिसमे नीचे का तृण-काष्ठ श्रीर ऊपर की धूृमशिखा न दिखाई 
देकर केवल मध्यवर््ती श्रग्ति की घनी ज्वाला ही दिखलाई दे । इसी घनी ज्वाला में निमित्त 
का ग्रहण करता चाहिए । नील, पीत श्रादि वर्ण तथा उष्णता आदि लक्षण की प्रत्यवेक्षा न 
करनी चाहिए। केवल प्रश्नप्तिमात्न में चित्त को प्रतिष्ठित कर भावना करनी चाहिए। उक्त 
प्रकार से भावना करने पर क्रमपूर्वक दोनो निमित्त उत्पन्न होते हे। उदग्रह-निमित्त में 
_अग्तिज्वाला खण्ड-खण्ड होकर गिरती हुई मालूम होती है। शप्रतिभाग-निमित्त निश्वल 


१ ध्याल-पचक के द्वितीय ध्यान को अभिषर्मकोश में 'ध्यानान्तर' कहा है - अतके ध्यानमन्तरम्‌ ।?(८।२२) 
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होता है। उक्तरीत्या योगी उपचार-ध्यात्र का लाभी हो, क्रमपूर्वक ध्यानोंका उत्पाद 
करता है । 


वायो-कसिण--योगी को वायु में निमित्त का ग्रहण करना होता है । दृष्टि या स्पर्श 
द्वारा इस निमित्त का ग्रहण होता है। 


घने पत्तो-सहित गन्ना, वाँस या किसी दूसरे वृक्ष के श्रग्नभाग को वायु से सचालित 
होते देखकर चलनाकार से निमित्त का ग्रहण कर प्रहारक-वायु-सघात मे स्मृति की प्रतिष्ठा 
करनी चाहिए या शरीर के किसी प्रदेश में वायु का स्पर्ण अनुभव कर सघट्टनाकार मे मिमित्त 
का ग्रहण कर वायू-सघात में स्मृति की प्रतिष्ठा करनी चाहिए। इसका उद्ग्रह-निम्ित्त चल 
श्रौर प्रतिभाग-निमित्त निश्वल ओर स्थिर होता है । ध्यानोत्पाद की प्रणाली वही है जो 
पृथ्वी-कसिण के सम्बन्ध में वनाई गई है । 

नील-फसिण--जो श्रधिकारी है, उसे नील-पृष्प-सस्तर, नील-वस्त्न या नीलमणि 
देखकर निमित्त का उत्पाद होता है। पर जो श्रधिकारी नही है, उसे नीले रग के फूल लेकर 
उन्हें टोकरी में फैला देना चाहिए और ऊपर तक फूल की पत्तियो को इस तरह भर देना 
चाहिए, जिसमे केसर या वृन्त न दिखलाई पडे या टोकरी को नीले कपडे से इस तरह बाँधता 
चाहिए, जिसमे वह नील-मण्डल की तरह मालूम पडे , या नील वर्ण के किसी धातु को लेकर 
चल-मण्डल बनावे या दीवार पर उसी धातु से कसिण-मण्डल वबनावे और उसे किसी 
असदृश वर्ण से परिच्छिन्न कर दे । फिर उसपर भावना करे । शेप क्रिया पृथ्वी-कसिण के 
समान है। 

पीत-कसिण--पीतवर्ण के पुष्प, वस्त्न या धातु में निमित्त का ग्रहण करता 
पडता है । 


लोहित-कसिण--रक्‍्तवर्ण के पुष्प, वस्त्र या धातु में नील-कसिण की तरह भावना 
करनी होती है।.. 

अन्नदात-कसिण--अवदात-पुष्प वस्त्र या धातु मे नील़-कसिण की तरह भावना करनी 
होती है । 

आालोक-कर्सिण---जो अधिकारी है, वह प्राकृतिक आलोक-मण्डल में निमित्त का ग्रहण 
करता है | सूर्य या चन्द्र का जो आलोक खिडकी या छेद के रास्ते प्रवेश कर दीवार या जमीन 
पर आल़ोक-मण्डल वनाता है या घने वृक्ष की शाखाओ्रों से निकलकर जो आलोक जम्नीन पर 
आलोक-मण्डल बनाता है, उसमें भावना द्वारा योगी निमित्त का उत्पाद करता है। पर यह 
गवभास-मण्डल चिरकाल तक नही रहता। इसलिए, साधारण-जत्त इसके द्वारा निमित्त का 
उत्पाद करने में असमर्थ भी होते है । ऐसे लोगो को घट में दीपक जलाकर घट केमुख को 
ढक देना चाहिए, श्रौर घट में छेदकर घट को दीवार के सामने रख देता चाहिए। छेद से 
दीप का जो झालोक तिकलता है, वह दीवार पर मण्डल बनाता है। उध्ती श्रालोक-मण्डल 
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में भावता करनी चाहिए। उद्ग्रह-निमित्त दीवार या जमीन पर बने आलोक-मण्डल की तरह 
होता है। प्रतिभाग-निमित्त बहल और शुभ्र आलोक-पु ज की तरह होता है। 


परिच्छिन्नाकाश-फसिण--जो अधिकारी है, वह किसी छिद्र में निमित्त का उत्पाद कर 
लेता है। सामान्य योगी सुच्छन्न मण्डल मे या चमडे की चटाई में एक बालिश्त चार अगुल 
का छेद बनाकर उसी छेद में भावना द्वारा निमित्त का ग्रहण करता है। उद्ग्रह-निमित्त 
दीवार के कोनो के साथ छेद की तरह होता है। उसकी वृद्धि नही होती । प्रतिभाग-निमित्त 
आकाश-मण्डल की तरह उपस्थित होता है । उसकी वृद्धि हो सकती है । 
दस अ्रशुभ कर्मस्थान 


कर्मस्थानो का सक्षिप्त विवरण ऊपर दिया गया है । उद्धुमातक आदि इन दस कर्मस्थानों 
का ग्रहण आचाय॑ के पास ही करना चाहिए । कर्मस्थान सभाग है या विसभाग, इसकी परीक्षा 
करनी चाहिए । पुरुष के लिए स्त्री-शरीर विसभाग है और स्त्री के लिए पुरुष-शरीर । इसलिए, 
प्रशुभ कर्मस्थान अमुक जगह पर है, ऐसा जानने पर भी उसको ठीक जाँच करके ही उस स्थान 
पर जाना चाहिए। जाने के पहले सघस्थविर या अन्य किसी स्थविर-भिक्षु को कहकर ही 
जाता चाहिए। ऐसे कर्मस्थान प्राय श्मशान पर ही मिलते हू , जहाँ वन्य पशु, भूत-प्रेत और 
चोरो का भय रहता है । सघस्थविर को कहकर जाने से योगावचर-भिक्षू की पूर्ण व्यवस्था की 
जा सकती है । योगी को ऐसे कर्मस्थान के पास अकेला जाना चाहिए। उपस्थित स्मृति से, 
सवृत इन्द्रियो से, एकाग्रचित्त से, जिस प्रकार क्षत्रिय अभिषेक-स्थान पर, या यजमान यज्ञशाला 
पर, या निध॑त निधि-स्थान की ओर सौमनस्यचित्त से जाता है, उसी प्रकार योगी को अशुभ- 
कर्मेस्थान के पास जाना चाहिए। वही जाकर अशुभ निमित्त को सहज भाव से देखना 
चाहिए। उसको वर्ण, लिंग, सस्थान, दिशा, अवकाश, परिच्छेद, सन्धि, विवर आदि निमित्तो 
को सुगु हीत करना चाहिए । अ्रशुभ ध्यान के गुणों का दर्शन करके अ्रशुभ कर्मस्थान को श्रमूल्य 
रत्न के समान देखकर उसे चित्त को उस आलम्वन पर एकाग्र करना चाहिए और सोचना 
चाहिए कि --“मे इस प्रतिपदा के कारण जरा-मरण से मुक्त होऊ ।” चित्त की एकाग्रता के 
साथ ही वह वह कामो से विविक्त होता है, अकुशल धर्मो से विविक्त होता है श्रौर विवेकज 

प्रीति के साथ प्रथम ध्यान को प्राप्त करता है । इस कर्मस्थान मे प्रथम ध्यान को आगे बढाया 
नही जाता, क्योकि यह आ्रालम्बन दुर्बल होने से वितर्क के विना चित्त उसमें स्थिर नही रहता । 

इसी कारण प्रथम ध्यान के बाद इसी आलम्बन को लेकर द्वितीय ध्यान अ्रसम्भव है । 
दस श्रनुस्मृतियाँ 
दस कसिण और दस अशुभ कर्मस्थान के वाद दस अनुस्मृति-कर्मस्थान उद्दिप्ट है । 
पुन -पुन' उत्पन्न होनेवाली स्मृति ही अनुस्मृति है। प्रवर्त्तत के योग्य स्थान में ही प्रवृत्त होने 
के कारण अनुरूप स्मृति को भी अनुस्मृति कहते हैं । दस अनुस्मृतियाँ इस प्रकार हैँ : 
बुद्धानुस्पुति--बुद्ध की अनुस्मृति, जो योगी इस अनुस्मृति को प्राप्त करना चाहता 
है, उसे प्रसादयुकत चित्त से एकात्त्त मे बैठकर “भगवान्‌ अहंँत्‌ सम्यक्‌ सम्बुद्ध हें, विद्याचरग- 
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सम्पन्त हें, सुगत है, लोकविद्‌ हे, शास्ताहै” इत्यादि प्रकारसे भगवान्‌ घुद्ध के गुणों का 
श्रनुस्मरण करना चाहिए। इस प्रकार, बुद्ध के गुणों का श्रतुस्मरण करते समय योगी के चित्त 
में न राग पयु त्वित होता है, न द्वेष पयु त्यित होता है, न॒मोह पर्यात्वित होता है। तथागत 
के चित्त का आलम्बन करने से उसका चित्त ऋजु होता है, नीवरण विष्कम्भित होते हे, 
श्रोर बुद्ध के गृणो का ही चिन्तन करनेवाले वितर्क और विचार उत्पन्न होते हे । वुद्धगुणो के 
वितर्क-विचार से प्रीति उत्पन्त होती है, प्रीति से प्रश्रव्धि पैदा होती है, जो काय और चित्त 
को प्रशान्त करती है। प्रशान्त भाव से सुख और सुख से समाधि की प्राप्ति होती है। इस 
प्रकार अनुक्रम से एक क्षण में ध्यान के श्रग उत्पन्न होते हैं । वुद्ध -गुणो की ग्रम्भीरता के 
कारण और नाना प्रकार के गुणो की स्मृति होने के कारण यह चित्त श्रव॑णा को प्राप्त नही 
होता, केवल उपचार-समाधि ही प्राप्त होती है । यह समाधि वृद्ध गुणो के अनुस्मरण से उत्पन्न 
होती है, इसलिए इसे वुद्धानुस्मृति कहते हं । 

इस वुद्धानुस्मृति से अनुयुकत भिक्षु शास्ता में सगौरव होता है, प्रसन्‍न होता है, श्रद्धा, 
स्मृति, प्रज्ञा और पुण्य-व॑ पुल्य को प्राप्त करता है, भव-भै रव को सहन करता है। वृद्धानुस्मृति 
के कारण उसका शरीर भी चैत्यगृह के समान पूजाह ता है, उसका चित्त वुद्धमूमि में 


प्रतिष्ठित होता है । 
धर्मानुस्मृति--धर्मानुस्मृति को प्राप्त करने के इच्छुक योगी को विचार करता 


चाहिए कि भगवान्‌ से धर्म स्वाख्यात है। यह धर्म सदृष्टिक, श्रकालिक, एहिपस्सिक, 
ओपने थ्यिक और विज्ञो से प्रत्यक्ष जानने योग्य है। इस प्रकार धर्म की स्मृति करने से वह धर्म 
में सगौरव होता है। अनुत्तर धर्म के अधिगम में उसका चित्त प्रवृत्त होता है। इसमें भी 
अपंणा प्राप्त नही होती । केवल उपचार-समाध्चि प्राप्त होती है । 

सघानुस्मृति--सघानुस्मृति को प्राप्त करने के इच्छुक योगी को विचार करना 
चाहिए कि भगवान्‌ का श्रावक-सघ सुप्रतिपन्‍्न है, ऋजुप्रतिपन्‍्न, श्रार्य॑ धर्मप्र तिपन्न है, सम्यक्त्व- 
प्रतिपन्न है। भगवान्‌ का श्रावक-सघ श्रोतापन्न श्रादि श्रष्ट पुरुषों का बना हुआ है। वह 
दक्षिणेय है, अजलिकरणीय है, श्रोर लोक के लिए अनुत्तर पुण्य-क्षेत्र है । इस प्रकार की सघानु- 
स्मृति से योगी सघ में सगौरव होता है, श्रनृत्तर मार्ग की प्राप्ति में उसका चित्त दृढ होता है । 


यहाँ पर भी केवल उपचार-समाधि होती है । । 
ध --शीलानस्मृति में योगी एकान्त स्थान में अ्रपने शीली पर विचार 


शीला नुस्मृति 

करता है कि “अहो ! मेरे शील श्रखण्ड, श्रच्छिद, भशवल, श्रकिल्विप, स्वतन्त्र विज्ञो से 

प्रणस्त, श्रपरामृष्ठ और समाधि-सवत्तं निक हे ।” यदि योगी गृहस्थ हो, तो गृहस्थ-शील का, 

प्रत्रणित हो, तो प्रश्नजितशील का, स्मरण करना चाहिए। इस अनुस्मृति से योगी शिक्षा में 

सगौरव होता है | श्रणुमात्र दोप में भी भय का दर्शन करता है, श्रौर श्रनुत्तर शील की प्राप्त 

करता है। इस श्रनुस्मृति में भी श्रपंणा नही होती । उपचार-ध्यान-मात्र होता है । 
त्यागानुस्मृति--त्यांगानुस्मृति को प्राप्त करने से इच्छुक योगी कौ” चाहिए कि 


वह इस स्मृति की करने के पहले कृछ-त-कुछ दान दे। ऐसा निश्वय भी करे कि विना कुछ 
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दान दिये में अन्न-प्रहण न करूँगा। अपने दिये दाव को ही आलम्वन वनाकर वह सोचता 
है कि “अहो ! लाभ है मुझे, जो मत्मरमलो से युक्त प्रजा के वीच में भी विगत-मत्यर हो विहार 
करता हू । मुक्तत्याग, प्रयतपाणि, व्युत्यग रत, याचथी|ग और दान-सविभागरत हूँ।” इस विचार 
के कारण चित्त प्रीति-बहुल होता है और उसे उपचार-समाधि प्राप्त होती है। 
देवतानुस्मृति--देवतानुस्मृति में योगी आयंमाग्ग में स्थिर रहकर चातुर्महाराजिक 
आदि देवो को साक्षी वनाकर अपने श्रद्धादि गुणो का तथा देवताओ के पुण्य-सम्भार का ध्यान 
करता है। इस अनस्मृति से योगी देवताओ्रो का प्रिय होता है। इसमें भी वह उपचार-समाधि 
को प्राप्त करता है । 
भर णानुस्मृत्ति--एक भव-पर्यापन्न जीवितेन्द्रिय के उपच्छेद को मरण कहते हे। 
प्रहेंतो का वत्तंदुःख-समुच्छेद-मरण या सस्कारों का क्षणभग -मरण, यहाँ अभिप्रेत नही है । 
जीवितेन्द्रिय के उपच्छेद से जो मरण होता है, वही यहाँ अ्भिप्रेत है। उसकी भावना करने के 
इच्छुक योगी एकान्त स्थान में जाकर 'मरण होगा, जीवितेन्द्रिय का उपच्छेद होगा, ऐसा 
विचार करता है। मरण-मरण' इस प्रकार वार-वार चित्त में विचार करता है | मरणानुस्मृति 
में योग्य आलम्वन को चुनना चाहिए । इष्टजनो के मरणानुस्मरण से शोक होता है, अ्रनिष्ट- 
जनो के मरणानुस्मरण से प्रामोच्य होता है, मध्यस्थ जनो के मरणानुस्मरण से स्वेग नही होता । 
भ्रपने ही मरण के विचार से सन्‍्त्रास उत्पन्न होता है। इसलिए जिनकी पूर्व सम्पत्ति और 
वैभव को देखा हो, ऐसे सत्त्वो के मरण का विचार करना चाहिए, जिससे स्मृति, सवेग भ्रौर 
ज्ञान उपस्थित होता है। इस चिन्तन से उपचार-समाधि की प्राप्ति होती है। मरणानुस्मृति मे 
उपयुक्त योगी सतत अप्रमत्त रहता है, सर्व भवो से अ्नभिरति-सज्ञा को प्राप्त करता है जीवित 
की तृष्णा को छोडता है और निर्वाण को प्राप्त करता है । 
कायगतानुस्मृति--यह अनुस्मृति बहुत महत्त्व की है। वुद्धघोष के अनुमार 
यह केवल वुद्धों से ही प्रवत्तित श्नौर सर्वेतीर्थिकों का श्रविषयभूत है। भगवान्‌ ने भी कहा 
है--/मिक्षुओं | एक धर्म यदि भावित, वहुलीकछृत है, तो सहान्‌ सव्वेग को प्राप्त करता है, 
महान्‌ अर्थ को, योगक्षेम को, स्मृति-सम्प्रजन्य को , ज्ञान-दर्शन-प्रतिलाभ को, दुष्ट-धर्म-सुख- 
विहार को, विद्या-विभुक्त-फल-साक्षात्करण को प्राप्त करता है। कौन है वह एक धर्म ? 
कायगता स्मृति ही वह धर्म है। जो कायगता स्मृति को प्राप्त करता है, वह अमृत को प्राप्त 
करता है।” (अगु० १॥४३) | 
कायगता स्मृति को प्राप्त करने का इच्छुक योगी उस शरीर को पादतल से केण-मस्तक 
तक और त्वचा से अस्थियो तक देखता है। इस शरीर में केश, लोम, नख, दन्त, त्वचा, 
मास, नहारु, अस्थि, अस्थिमज्ज, वुक्क, हृदय आदि वत्तीस कर्मस्थानो को देखकर अशुचि-भावना 
को प्राप्त करता है। ये कर्मस्थान आचाय॑ के पास बअ्रहण करके इन चौतीस कर्मस्थानों का 
ग्रनलोम-प्रतिलोम क्रम से वार-वार मन-वचन से स्वाध्याय करता है। फिर, उन कर्मस्थानों के 
वर्ण-सस्थान, प्रिच्छेद आदि का चिन्तन करता है । इन कर्मस्थानों का अनुपूर्व से नाति्ीध्य 
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श्रौर नातिमन्द गति से, श्रविक्षिप्तचित्त से चिन्तन करता है । इस प्रकार इन, वत्तीस कर्मस्थानो 
में से एक-एक कर्मस्थान में वह अर्पणासमाधि को प्राप्त करता हैं। कायगता स्मृति के पूर्व की 
सात अनुस्मृ तियो में श्रप॑णा प्राप्त नही होती, क्योकि वहाँ आलम्बन गम्भीर है और अनेक हैं। 
यहाँ पर योगी सतत्त श्रभ्यास से एक-एक कोट्टास को लेकर प्रथम ध्यान को प्राप्त करता है। 
इस कायगता स्मृति में अनुयुक्त योगी भ्ररति-रति-सह होता है। उत्पन्नरति श्रौर श्रति को 
श्रभिभूत करता है, भव-भेरव को सहन करता है, णीतोष्ण को सहन करता है, चार ध्यानों को 
प्राप्त करता है श्रीर पडभिज्ञ भी होता है। 
प्रानापान-स्मृति--स्मृतिपूवेक श्राश्वास-प्रश्वास की क्रिया द्वारा जो समाधि प्राप्त 
होती है, उसे श्रानापान-स्मृति कहते है। यह शान्‍्त, प्रणीत, अरव्यवकीर्ण, ओजस्वी श्रौर 
सुख-विहार है । 
इसका विशेष वर्णन आगे किया जा रहा है। 
उपश्मानुस्मृति---इस श्रनुस्मृति मे योगी निर्वाण का चिन्तन करता है। बह 
एकान्त में समाहित चित्त से सोचता हैं कि जितने ससस्‍्क्ृत या अ्रसस्कृत धर्म है, उन धर्मों में भ्रग्न- 
धर्म निर्वाण है। वह मद का निर्मदेन है, पिपासा का विनयन है, श्रालय का समुद्घात है, 
वर्त्त का उपच्छेद हैं, तृष्णा का क्षय है, विराग है, निरोध है। इस प्रकार, सर्वदुःखोपशम- 
स्वरूप निर्वाण का चिन्तन ही उपणशमानुस्मृति है। भगवान्‌ ने इसी के बारे में कहा है कि 
यह निर्वाण ही सत्य है, पार है, सुदुर्दश है, श्रजर, ध्रुव, निष्प्रपच, श्रमृत, शिव, क्षीम, 
श्रन्यापाद्य और विशुद्ध है। निर्वाण ही दीप है, निर्वाण ही त्वाण है । 
इस उपशमानुस्मृति से अनुयुक्‍्त योगी सुख से सोता है, सुख से प्रतिवुद्ध होता है। इसके 
इन्द्रिय श्रौर मन शान्त होते हे। वह प्रामादिक होता है श्नौर अनुक्रम से निर्वाण को भ्राप्त 
करता है। 
उपशम-गृणों की गम्भीरता के कारण श्रौर अनेक गुणो का अ्रनुस्मरण करने के हेतु 
से इस अनुस्मृति में श्रपं णाध्यान की प्राप्ति नही होती । केवल उपचार-ध्यान की ही प्राप्ति 
होती है । 
ग्रानापान-स्मृति न 
चित्त के एकाग्र करने के लिए पातजल-दर्शन में कई उपाय निर्दिष्ट गे 
गये है। योग के ये विविध साधन “परिकर्म! कहलाते हे। वौद्धन्साहित्य में इन 
फर्मस्थान' कहा है। ये विविध प्रकार के चित्त-संस्कार है, जिनसे चित्त 228 हीता है । 
योगशास्त्र का रेचन-पूर्वक कुम्भक इसी प्रकार का एक साधन है। इसका उल्लेख समाधि- 
पाद के चौंतीसवे सूत्र में किया गया है---प्रच्छई नविधारणाभ्या वा आणस्य' । योगशास्त्रोक्‍क्त - 
प्रयत्न-विशेष द्वारा भीतर की वायु को वाहर निकालना ही प्रच्छर्दन या रेचन 2008 है रे 
प्र कक का अर्थ ह चयोगानुयोग), र ध्योगानुयोग!, स्थान का अ्र्थ है निष्पत्ति-हेंतु । अमल 8 
उसे कहते हैं, जिसके द्वारा योग-भावना की निष्पत्ति होती है। कर्मस्थान 
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रेचित वायु का बहिःस्थापन कर प्राणरोध करना ही विधारण या कुम्भक है। इस क्रिया में भीतर 
की वायु को बाहर निकालकर फिर श्वास का ग्रहण नही होता । इससे शरीर हल्का और चित्त 
एकाग्र होता है । यह एक प्रकार का प्राणायाम है। प्राणायाम के प्रसग में इसे बाह्य-वुत्तिक 
प्राणायाम कहा है | योगदर्शत में चार प्रकार के प्राणायाम वर्णित हे (देखिए साधनपाद, 
सूत्र ५०-५१) । बाह्यम-वृत्तिक, आभ्यन्तर-वृत्तिक, स्तम्भ-वृत्तिक और बाह्याभ्यन्तर-विषयाक्षेपी । 
प्राणायाम का श्रर्थ है श्वास-प्रश्वास का अभाव, अर्थात्‌ श्वासरोध। बाह्य-वृत्तिक रेचक-पूर्वक 
कुम्भक है। आभ्यन्तर-वृत्तिक पूरक-पूर्वक कुम्भक है । इस प्राणायाम में बाह्य वायु को नासिका- 
पुट से भीतर खीचकर फिर श्वास का परित्याग नही किया जाता है। स्तम्भ-वृत्तिक प्राणायाम 
केवल कुम्भक है। इसमें रेचक या पूरक की क्रिया के विना ही सक्ृत्ययत्न द्वारा वायु की 
बहिगंति और आभ्यन्तर गति का एक साथ अभाव होता है | चौथा प्राणायाम एक प्रकार का 
स्तम्भ-वृत्तिक प्राणायाम है। भेद इतना ही है कि स्तम्भ-वृत्तिक प्राणायाम सक्षत्प्रयत्त द्वारा साध्य 
है, किन्तु चौथा प्राणायाम बहु-प्रयत्न द्वारा साध्य है | श्रभ्यास करते-करते अनुक्रम से चतुर्थ प्राणा- 
याम सिद्ध होता है, अन्यथा नही । तृतीय प्राणायाम में प्रक और रेचक के देशादि विषय की 
भ्रालोचना नही की जाती। केवल देश, काल ओर सख्या-परिदर्शन-पूर्वक स्तम्भ-वृत्तिक की 
झ्रालोचना होती है । किन्तु, चतुर्थ प्राणायाम में पहले देशादि परिदर्शन-पूर्वक बाह्य वृत्ति और 
श्राभ्यन्तर वृत्ति का अभ्यास किया जाता है। चिरकाल के अ्रभ्यास से जब ये दो वृत्तियाँ अत्यन्त 
सूक्ष्म हो जाती हे, तब साधक इनका अतिक्रम कर श्वास का रोध करता है। यही चतुर्थ 
प्राणायाम है | तृतीय भर चतुर्थ प्राणायाम में बाह्य और आशभ्यन्तर वृत्तियो का अतिक्रम होता 
है, श्रन्तर इतना ही है कि तृतीय प्राणायाम में यह अतिक्रम एक बार में हीहो जाता है। 
किन्तु, चतुर्थ प्राणायाम में चिरकालीन अभ्यासवश ही अनुक्रम से यह श्रतिक्रम सिद्ध होता है। 
बाह्य और आभ्यन्तर वृत्तियो का अभ्यास करते-करते पूरण भ्रौर रेचन का प्रयत्न इतना सूक्ष्म हो 
जाता है कि वह विधारण मे मिल जाता है। 
प्राणायाम योग का एक उत्कृष्ट साधन है । बौद्धगगम में इसे श्रानापान-स्मृति-कर्मस्थान 
कहा है । आन' का अर्थ है. 'साँस लेना' श्र अपान” कामश्रर्थ है साँस छोडना'। इन्हे 
आश्वास-प्रश्वास * भी कहते हे । स्मृति-पूर्वक भ्राश्वास-प्रश्वास की क्रिया द्वारा जो समाधि में 





१. विनय की अर्थक्या ( टीका ) के अनुसार आश्वास' सास छोड़ने को और 'प्रश्वास? साँस लेने को 
कहते हैं | लेकिन, सून्न की अर्थकरथा में दिया हुआ अर्थ इसका ठीक उलटा है | आचारय॑ बुद्धघ प विनय 
की अधथकथा का अनुसरण करते हैं | उनका कहना है कि जब बालक माता की कोख से बाहर आता 
है, तब पहले सीतर की हवा घाहर जाती है, और पीछे वाहर को हवा भीतर प्रवेश करती है । इस 
प्रवृत्ति-क्रम से आश्वास वह वायु है। जिसका निः्सारण होता है । सन्न की अथकथा में दिया हुआ 
अर्थ पातजल योगस्॒न के व्यास-भाष्य के अनुसार है ( २४६ पर व्यास साध्य 'वराह्यस्थवायोरानयन 
श्वासः, कोष्ठयस्य वायोः नि सारण प्रश्वास” |? ) 
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निष्पन्न की जाती है, वह आतापान-स्मृति-समाधि कहलाती है। भगवान्‌ बुद्ध ने १६ प्रकार से 
इस समाधि की भावना करने की विधि निर्दिप्ट की है। वुद्ध-शासन में इस समाधि की विधि 
का ग्रहण सर्वश्रकार से किया गया है । परमार्थमजूपा टीका (विशुद्धिमार्ग की एक टीका) के 
अनुसार अन्य शासनो के श्रमण भावना के प्रथम चार प्रकार ही जानते हे ।* 


यह एक प्रक्ृष्ट कर्मस्थान समझा जाता है। आचार्य वुद्धघोष का कहना है कि ४० 
कर्मस्थानों मे इसका शीर्पस्थान है और इसी कमस्थान की भावना कर सब बुद्ध, प्रत्येकवुद्ध 
और वुद्ध-भ्रावको ने विशेष फल प्राप्त किया है ।* नाता प्रकार के वितर्कों के उपशम के लिए 
भगवान्‌ ने इस कर्मस्थान को विशेष रूप से उपयुक्त वताया है। दस अशुभ कर्मस्थानों के 
श्रालम्बनों की तरह (मृत शरीर के भिन्न-भिन्न प्रकार की भावना) इसका आलम्बन वीभत्स 
और जुगृप्सा-भाव उत्पन्न करनेवाला नही है। यह कर्मस्थान किसी दृष्टि से भी श्रशान्त श्रौर 
अ्रप्रणीत नही है। श्रन्य कर्मस्थानो में शान्तभाव उत्पादित करने के लिए पृथ्वी-मण्डलादि 
बनाना पडता है श्रीर भावना द्वारा निमित्त का उत्पादन करना पडता है। पर, इस कर्मस्थान 
में किसी विशेष क्रिया की आवश्यकता नही है । अ्रन्य कर्मस्थानों में उपचार-क्षण में विध्वो के 
विष्कम्भन भर अगो के प्रादर्भाव के कारण ही शान्ति होती है । पर, यह समाधि तो स्वभाव- 
वश आरम्भ से ही शान्त और प्रणीत है। इसलिए, यह असाधारण हैं। जबव-जब इस समाधि 
की भावना होती है, तव-तव चैतसिक सुख प्राप्त होता है और ध्यान से उठने के समय प्रणीत 
रूप से शरीर व्याप्त हो जाता है श्ौर इस प्रकार कायिक सुख का भी लाभ होता है। इस 
अ्रसाधारण समाधि की वार-वार भावना करने से उदय होने के साथ ही पाप क्षणमात्त में 
सम्यक्‌ रूप से विलीन होते है । जिनकी प्रज्ञा तीक्षण हैश्रौर जो उत्तरज्नान की प्राप्ति 
चाहते है, उनके लिए यह कर्मस्थान विशेष रूप से उपयोगी है। क्योकि, यह समाधि 
झ्राय-मार्ग की भी समाधि है। क्रमपूर्वक इसकी वृद्धि करने से आ्रायं-मार्ग की प्राप्ति होती 
है और क्लेशो का सातिशय विनाश होता है किन्तु, इस. कर्मस्थान की भावना सुगम नहीं 

है। क्षुद्र जीव इसकी भावना करने में समर्थ नही होते । यह कर्मस्थान बुद्धादि महापुरुषों 
द्वारा ही आसेवित होता है । ४ यह स्वभाव से ही शान्त श्र सुक्ष्म है। भावना-बल से 
उत्तरोत्तर अधिकाधिक शान्त और सूक्ष्म होता जाता है। यहाँतक कि यह दुर्लक्ष्य हो जाता 
है। इसीलिए इस कर्मस्थान में वलवती ओ्और सुविशदा स्मृति और प्रज्ञा की श्रावश्यकता है । 


४ 
१ “बाहिरका दि जानन्ता आदितो चत्तुपकारमेव जानन्ति |? (पृ० २५७, परमत्यमजूसा टीका ) 

अथवा यस्मा श्द कम्मद्वानप्पमेदे मुछभूत सब्वन्जु बुद्ध पच्चेकवुद्ध वुद्धसावकानां विस्तेसाधिगम- 
दिद्ठुथम्मसुख विहार पदठठान आनापानसति कम्मट्ठानं ।7 (विस्ुद्धिग्गो, पृ० २६६) 
9. “आनाप्रानसति भावेतव्या वितक्कुपच्छे दायातिः अगुत्ततनिकाय, ४१५४३), “तत्राप्वसत्य 

शुभया5नापानस्मृतेन च | रागवितकेंबहुला खला सर्परागिवु ।” (अमिधर्मफ्रोश, ६/4) 
४, “दद पन आनापान सति कम्मटठान गरक गरुफ़मावन उुद्रपच्चेक-दुद्ध-डद्धपुतारन महापुरिसानमेव 

मनसिकारभूमिभूत न चेव इत्तर, न इतरसत्तसमासेवित ।? (वित्ुद्मिग्गो, ए० २८४) 


ध्रः 
रू 


पंचम श्रध्याय परे 


सक्ष्म अर्थ का साधन भी सूक्ष्म ही होता है। इसीलिए, भगवान्‌ कहते है कि जिसकी स्मृति 
विनष्ट हो गई है और जो सम्प्रजन्य से रहित है, उसके लिए आनापान-स्मृति की शिक्षा 
नही है।* श्रन्य कर्मस्थान भावना से विभूत हो जाते हे, पर यह कर्मस्थान विना स्मृति- 
सम्प्रजन्य* के सुगृहीत नही होता । 
जो योगी इस समाधि की भावना करना चाहता है, उसे एकान्त-सेवन करना चाहिए । 
शब्द ध्यान में कण्टक होता हैं। वहाँ दिन-रात रूपादि इन्द्रिय-विषयो की ओर भिक्षु का चित्त 
प्रधावित होता रहता है श्रौर इसीलिए इस समाधि मे चित्त आरोहण करना नही चाहता । 
भ्रत , जन-समाकुल स्थान में भावना करना दुष्कर है। उसे अपने चित्त का दमन करने के लिए 
विषयो से दूर किसी निर्जन स्थान में रहना चाहिए । वहाँ पर्य कबद्ध होकर सुख-पूर्वंक आसन 
पर बैठता चाहिए और शरीर के ऊपरी भाग को सीधा रखना चाहिए । इससे चित्त लीन और 
उद्धत भाव का परित्याग करता है । इस तरह आसन स्थिर होता है और सुखपूर्वक आश्वास- 
प्रश्वास का प्रवत्तंन होता है । इस आसन में बैठने से चमडा, मास और स्तायू नही नमते 
और जो बेदना इनके नमने से क्षण-क्षण पर उत्पन्न होती, वह नही होती है। इसलिए चित्त 
की एकाग्रता सुलभ हो जाती है। और, कर्मस्थान वीथि का उललघन न कर वृद्धि को 
प्राप्त होता है । 
योगसूत्र में भी आसन की स्थिरता प्राप्त करने के अन्तर ही प्राणायाम की विधि है 
(२४६) । वहाँ भी आसन के सम्बन्ध में कहा गया है कि इसे स्थिर और सुखावह होना 
चाहिए ('स्थिरसुखमासनम्‌', २।४६ ) । इस सूत्र के भाष्य में कई आसनो का उल्लेख है। 
इनमें पर्यक-आसन भी है। पर इसका जो वर्णन वाचस्पतिमिश्र की व्याख्या मे मिलता है 
वह पालि-साहित्य में वर्णित पर्य क-आसन में नही घटता। पालि के अनुसार पर्य क-आसन 
में बाई जाँघ पर दाहिना पैर और दाहिनी जाँघ पर बायाँ पर रखना होता है ।) यह पद्मासन 
का लक्षण है। प्राय योगी इसी आसन का अनुष्ठान करते हे । इसी पद्मासन को पालि-साहित्य 
में पे क-आसन कहा है । 
योगी पर्य क-बद्ध हो आसन की स्थिरता को प्राप्त कर विरोधी आलम्बनो का चित्त-द्वार 
से निवारण करता है और इसी कर्मस्थान को अपने सम्मुख रखता है। वह स्मृति का भी 
समोष नही होने देता । वह स्मृति-परायण हो श्वास छोडता और श्वास लेता है। आाश्वास या 
प्रश्वास की एक भी प्रवृत्ति स्मृति-रहित नही होती, अर्थात्‌ यह समस्त क्रिया उसकी जानकारी में 
होती है। जब वह दीघ श्वास छोडता है या दीघ श्वास लेता है, तब वह अच्छी तरह जानता 





१. “गाह सिक्खवे सुटठस्सतिस्स असम्पजानस्स आनापान संतिभावन बदामीति ।” (सयुत्त- 
निकाग्र। ५३।३७ ) 


२. काय और चित्त की अवस्थाओं की प्रत्यवेक्षा सम्प्रजन्य' है । 
३ “प्ल्लइन्ति समन्ततो ऊरुपदुधा[सनम्‌ |” 


पड बौद्ध-धर्म-दर्शन 


है कि में दी्घ श्वास छोड रहा हू या दीघ॑ एवास ले रहा हूँ। स्मृति आलम्बन के समीप सदा 
उपस्थित रहती है और प्रत्येक क्रिया की प्रत्यवेक्षा करती है| 


निम्नलिखित १६ प्रकार से आश्वास-प्रश्वास की क्रिया के करते का विधान है -- 
१ यदि वह दीर्घ श्वास छोडता है, तो जानता है कि में दी श्वास छोड़ता हूं, 
यदि वह दीर्घ श्वास लेता है, तो जानता है कि में दीर्घ श्वास लेता हें 


२ यदि वह हृस्व श्वास छोडता या हस्व्र श्वास लेता है, तो जानता है कि मैं हृस्व 
एवास छोडता या हस्व श्वास लेता हूँ । 


श्राश्वास-प्रश्वास की दीर्घ-हस्वता काल-निमित्त मानी जाती है। कुछ लोग धीरे- 
घीरे श्वास लेते और धीरे-धीरे श्वास छोडते हे, इनका श्राशवास-प्रश्वास दीघ॑-काल- 
व्यापी होता है। कुछ लोग जल्दी-जल्दी श्वास लेते और जल्दी-जल्दी श्वास छोडते है। 
इनका श्राश्वास-प्रश्वास अल्प-कालव्यापी होता है । यह विभिन्नता शरीर- 
स्वभाव-वश देखी जाती है। भिक्षु नौ प्रकार से आश्वास-प्रश्वास की क्रिया को ज्ञान- 
पूर्वक करता है । इस प्रकार, भावना की निरन्तर प्रवृत्ति होती रहती है। जब वह 
धीरे-धीरे श्वास छोडता है, तव जानता है कि में दीर्घ श्वास छोडता हूँ । जब वह धीरे-धीरे 
श्वास लेता है, तो जानता है कि में दीर्घ श्वास लेता हूँ। और, जव धीरे-धीरे आश्वास-प्रश्वास 
दोनो क्रियात्रो को करता है, तो जानता है कि में आश्वास-प्रश्वास दोनों क्रियाओं को दीर्घकाल 
में करता हू । यह तीन प्रकार केवल काल-निमित्त है। इनमें पूर्व की अपेक्षा विश्येपता प्राप्त 
करने की कोई चेप्टा नही पाई जाती । भावना करतै-करते योगी को यह शुभ इच्छा (+- छन्द ) 
उत्पन्न होती है कि म॑ इस भावना में विशेष निपुणता प्राप्त करूँ। इस प्रवृत्ति से प्रेरित हो वह 
विशेष रूप से भावना करता है और कर्मस्थान की वृद्धि करता है। भावना के वल से भय श्र 
परिताप दूर हो जाते हूँ श्रौर शरीर के आ्राश्वास-प्रश्वास पहले की अपेक्षा अधिक सूक्ष्म हो जाते 
हैं। इस प्रकार इस शुभ इच्छा के कारण वह पहले से अ्रधिक सूक्ष्म आश्वास, अधिक सूक्ष्म प्रश्वासत 
और श्रधिक सूक्ष्म आश्वास-प्रश्वास की क्रियाप्रो को दीर्घकाल में करता है। आाश्वास-प्रश्वास 
के सूक्ष्मतर भाव के कारण थ्रालम्बन के अधिक शान्त होने से तथा कर्मस्थान की वीधि र्मे 
प्रतिपत्ति होने से भावना-चित्त के साथ 'प्रामोद्य', अर्थात्‌ तरुण प्रीति उत्पन्न होती है | प्रामो्च- 
वश वह और भी सूक्ष्म श्वास दीर्घकाल में लेता है श्रौर भी सूक्ष्म श्वास दीघकाल में छोडता 
है तथा और भी सूक्ष्म आश्वास-अश्वास की क्रियाग्रो को दीघंकाल में करता है। जब भावना 
के उत्कर्प से क्रम-पूवंक आश्वास-प्रश्वास अत्यन्त सूक्ष्मभाव को प्राप्त हो जाते है, तव चिंत्त 
उत्पन्न श्रतिभाग-निमित्त की१ ओर ध्यान देता है । ओर, इंसलिए वह प्राकृतिक दीर्घ श्राश्वास- 





१ उदाहर्य के लिए-यदि पृथ्वी-मस्डल को निमित्त मानकर उसका ध्यान किया जाय, 


तो भावना के वल घतो आरम्स मेंडद्पह-निमित्त का सत्पाद होता है, अर्थात्‌ आँख मूंदने 
पीछे बहुलवा के साथ 


या भँख खोलने पर इच्छानुसार नामत का दरन होता है| पी 


पंचम श्रध्याय प्र 


प्रश्वास से विमुख हो जाता है। प्रतिभाग-निमित्त के उत्पाद से समाधि की उत्पत्ति होती है 
और इस प्रकार ध्यान के निष्पन्न होने से व्यापार काअ्रभाव होता है और उपेक्षा उत्पन्न 
होती है। 
इन नौ प्रकारो से दीर्घ श्वास लेता हुआ या दीर्घ श्वास छोडता हुआ्आा या दोनो क्रियाओ 
को करता हुआ योगी जानता है कि में दीर्घ श्वास लेता हूँ या दीर्घ श्वास छोडता हूँ या दोनो 
क्रियाओं को करता हूँ। ऐसा योगी इनमे से किसी एक प्रकार से कायानृपश्यना? नामक 
स्मृत्युपस्थान की भावना सम्पन्न करता है । नौ प्रकार से जो आश्वास-प्रश्वास होते है, उनको 
'कार्या कहते है । यहाँ 'काय' समूह के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है ।_आश्वास-प्रश्वास का श्राश्नयभूत 
शरीर भी 'काय' कहलाता है और यहाँ वह भी सगृहीत है। 'अनुपश्यना ' ज्ञान को कहते हैं । 
यह ज्ञान शमथ-वश निमित्त-ज्ञान है और विपश्यना-वश नाम-रूप की व्यवस्था के अ्रनन्तर काम- 
विषयक यथाभूत ज्ञान है। इसलिए, 'कायानुपश्यना' वह ज्ञान है, जिसके द्वारा काम के यथाभूत 
स्वभाव की प्रतीति होती है, जिसके द्वारा श्वास-प्र श्वास श्रादि शरीर की समस्त श्राभ्यन्तरिक 
ग्रौर बाह्य क्रियाएँ तथा चेष्टाएँ ज्ञान और स्मृतिपूर्वक होती हे, जिसके द्वारा शरीर का 
अनित्य-भाव श्रनात्म-भाव, दु ख-भाव और अशुचि-भाव जाना जाता है। इस ज्ञान के द्वारा 
यह विदित होता है कि समस्त 'काय' पर के तलुवे से ऊपर और केशाग्र से नीचे केवल नाना 
प्रकार के मलो से परिपूर्ण है। इस काय के केश, लोम झ्रादि ३२ आकार अ्रपवित्न और जुगुप्सा 
उत्पन्न करनेवाले है । वह इस काय को रचना के अनुसार देखता है कि इस काय में पृथ्वी- 
धातु है, तेजोधातु है, जल-धातु है और वायु-धातु है, वह काय में श्रहभाव और ममभाव नही 
देखता तथा काय को कायमात्र ही समझता है । 
इसी प्रकार, जब वह जल्दी-जल्दी श्वास छोडता है या लेता है, तव जानता है कि में 
अल्पकाल में श्वास छोडता या लेता हूँ । इस हस्व आश्वास-प्रश्वास की क्रिया भी दीर्घ झ्ाश्वास- 
प्रश्वास की क्रिया के समान ही नौ प्रकार से की जाती है, यहाँतक कि पूर्ववत्‌ योगी कायानु- 
पश्यना नामक स्मृत्युपत्थान की भावना सम्पन्न करता है । 
३. योगी सकल आश्वास-काय के आदि, मध्य और श्रवसान इन सब भागों का 
अवरोध कर, अर्थात्‌ उन्हें विशद और विभूत कर श्वास-परित्याग करने का अ्रभ्यास करता है। 





भावना करने से प्रतिभाग-निमित्त का प्रादुर्भाव होता है। यह उद्ग्रह-निमित्त की अपेक्षा कहीं 
अधिक घुपरिशुद्ध होता है । प्रतिभाग-निमित्त वर्ण और आकार से रहित होता है, यह स्थूल 
पदार्थ नहीं है, प्रशप्तिमात्र हे । 


१. स्मृत्युपस्थान चार ईं--कायानुप्श्यना, वेदनानुपश्यना, न्वित्तानुपश्यना ओर पधर्मानुपश्यना । 
शरीर का यथाभूत अवशोध कायानुपरयना है । सुखवेदना, दु खवेदना, अदु खबेदना का ययाथे 
शान वेदनानुपश्यना हैं । चित्तशान चित्तानुपश्यना दै। पॉच नीवरण, पॉच उपादान-स्कन्प, 
छू आयतन, दस पसयोजन, सात वोध्यय तथा चार आयंसत्य का यथार्य शान धर्मानुपश्यना है | 
'सतिपट्ठानपुत्त' में इन चार स्मृत्युपस्थानों का विस्तार से वर्णन दे । 


८६ धौद्ध-पमं-दर्शन 


इसी तरह सकल प्रश्वास-काय के आदि, मध्य और अवसान इन सव भागो का श्रववोध कर श्वास 
ग्रहण करने का प्रयत्न करता है । उसके आश्वास-प्रश्वास का प्रवत्तंन ज्ञान-युक्‍त चित्त से होता है, 
किसी को केवल आदि स्थान, किसी को केवल मध्य, किप्ती को केवल अ्रवसानस्थान और 
किसी को तीनो स्थान विभूत होते हे। योगी को स्मृति भ्ौर ज्ञान को प्रतिष्ठित कर तीनो 
स्थानो में ज्ञान-युक्त चित्त को प्रेरित करना चाहिए । इस प्रकार, आनापान-स्मृति की भावना 
करते हुए योगी स्मृति-पूवंक भावना-चित्त के साथ उच्चकोटि के शील, समाधि और प्रज्ञा का 
आसेवन करता है । 


पहले दो प्रकार में भ्राश्वास-प्रश्वास के अतिरिक्त और कुछ नही करना होता है । किन्तु, 
इनके आगे ज्ञानोत्पादनादि के लिए सातिशय उद्योग करना होता है । 


४ योगी स्थूल काय-संस्कार? का उपशम करते हुए श्वास छोडने और श्वास 
ग्रहण करने का अभ्यास करता है । 


कर्मस्थान का आरम्भ करने के पूर्व शरीर और चित्त दोनो क्लेश-युक्त होते है । उनका 
गुरुभाव होता है। शरीर और चित्त की गुरुता के कारण आश्वास-प्रश्वास प्रवल और स्थूल 
होते है , नाक के नथुने भी उनके वेग को नही रोक सकते । और भिक्षु को मुंह से भी साँस 
लेना पडता है । किन्तु, जब योगी पृष्ठवश को सीधा कर पर्य क-आसन से बैठता है भ्रौर स्मृति 
को सम्मुख उपस्थापित करता है, तब योगी के शरीर और चित्त का परियग्रह होता है। इससे 
बाह्य विक्षेप का उपशम होता है, चित्त एकाग्र होता है श्नौर कर्मस्थान में चित्त की प्रवृत्ति 
होती है। चित्त के शान्त होने से चित्त-समुत्यित रूपधर्म लघु और मृदुभाव को प्राप्त होते 
है । श्राश्वास-प्रश्वास का भी स्वभाव शान्‍्त हो जाता है और वह धीरे-धीरे इतने सूक्ष्म हो 
जाते हे कि यह जानना भी कठिन हो जाता है कि वास्तव में उनका श्रस्तित्व भी है या नही । 


यह काय-सस्कार ऋरमपूर्वक स्थूल से सूक्ष्म, सूक्ष्म से सूक्ष्ततर, सूक्ष्मतर से सूक्ष्मतम हो 
जाता हैँ, यहाँतक कि चतुर्थ ध्यान के क्षण में यह परम सूक्ष्मता की कोटि की प्राप्त हो दुलंक्षय 
हो जाता है। जो काय-सस्कार कर्मस्थान के श्रारम्भ करने के पूर्व प्रवृत्त था, वह चित्त-परिग्रह 
के समय शान्त हो जाता है । जो काय-सस्कार चित्त-परिय्रह के पूर्व प्रवृत्त था, वह प्रथम ध्यान के 
उपचार-क्षण में शान्त हो जाता है। इसी प्रकार पूर्व काय-सस्कार उत्तरीोत्तर काय-सस्कार 





१. काय-सस्कार 'आश्वास-प्रशवास! को कहते हैं, ययपि आश्वासं-प्रश्वास चित्तन्‍्सम्ुत्यित धर्म है, 
तथापि शरीर से प्रतिबद्ध होने के कारण इन्हें 'काय' कहते हैं । शरीर के होने पर ही श्रारवास- 
प्रश्वास की क्रिया सम्मव है, अन्यथा नहीं । “कतने कायपछखारा * दीप अस्सास परस्सासा 
कायिका एते धम्मा कायपटिघदधा कायपतलारा पटिसमिदा ! 

२ उपचार और अपणा समाधि के प्रकार हैं। अपँणा का अर्थ दै--आलम्बन में एकाग्र चित्त का श्रपँण | 
अपरणा ध्यान की प्रतिलाम-भूमि है । शर्पणा के उत्पाद से ही ध्यान के पाँच अग सुदृ होते हैं । 
श्रुप॑णा का समीपवरत्ती प्रदेश उपचार दै | उपचार-समाधि का ध्यान अत्प-्प्रमाथ का हीता है | 


मी 
पंचम्त अध्याये घेछ 


द्वारा शान्त हो जाता है। काय-ससस्‍्कार के शान्त होने से शरीर का कम्पन, चलन, स्पन्दन और 
नमन भी शान्त हो जाता है । 


आानापान-स्मृति-भावना के ये चार प्रकार प्रारम्भिक अवस्था के साधक के लिए बताये 
गये हे, इन चार प्रकारो से भावना कर जो योगी ध्यानो का उत्पाद करता है, वह यदि विपश्यना 
द्वारा श्रहंतू-पद पाने की श्रभि लाषा रखता है, तो उसे शील को विशुद्ध कर आचाय॑ के समीप 
कर्म-स्थान को पाँच आकार से ग्रहण करना चाहिए। यह पाँच आकार कमं-स्थान की सन्धि 
( >-पवे भाग ) कहलाते हे । यह इस प्रकार है -- 


उद्ग्रह, परिपृच्छा, उपस्थान, अ्रपंणा और लक्षण। कर्मस्थान-प्रन्थ का स्वाध्याय 
'उद्ग्रह' कहलाता है। कर्मेस्थान के श्र का स्पष्टीकरण करने के लिए प्रश्न पूछना 'परि- 
पुच्छा' है। भावनानुयोगवश निमित्त के उपधारण को 'उपस्थान! कहते है । चित्त को एकाग्र 
कर भावना-बल से ध्यानो का प्रतिलाभ 'अ्रप॑णा' है। कमंस्थान के स्वभाव का उपधारण 
लक्षण? कहलाता है । योगी दीघंकाल तक स्वाध्याय. करता है, उपयुक्त श्रावास में निवास 
करते हुए झानापान-स्मृति-कर्मस्थान की ओर चित्तावर्जन करता है और प्राश्वास-प्रश्वास पर 
चित्त को स्थिर करता है। कमंस्थान श्रभ्यास की विधि इस प्रकार है --- 


शणना-योगी पहिले भ्राश्वास-प्रश्वास की गणना द्वारा चित्त को स्थिर करता है। एक 

बार में एक से आरम्भ कर कम-से-कम पाँच तक श्र श्रधिक-से-प्रधिक दस तक गिनती गिननी 
चाहिए। गणना-विधि को खण्डित भी न करना चाहिए। श्रर्थात्‌ एक, तीन, पाँच इस प्रकार 
बीच-बीच में छोड ते हुए गिनती न गिननी चाहिए। पाँच से नीचे रुकने पर चित्त का स्पन्दन 
होता है और दस से श्रधिक गिनती गिनने पर चित्त कर्मस्थान का श्राश्नय छोड गणना का 
आश्रय लेता है । गणना-विधि के खण्डन होने से चित्त में कम्पन होता है और कर्मस्थान की 
सिद्धि के विषय में चित्त सशयान्वित हो जाता है । इसलिए, इन दोषो का परित्याग करते हुए 
गणना करनी चाहिए । पहले धीरे-धीरे गिनती करनी चाहिए । जिस प्रकार धान का तौलने- 
वाला गिनती करता है, उसी प्रकार धीरे-धीरे पहले गिनती करनी चाहिए । धान का तौलने- 
वाला तराजू के एक पलडे में धान भरता है और उसे तौलकर 'एक” कहकर जमीन पर उडेल 
देता है । फिर, पलडे मे धान भरता है श्लौर जबतक दूसरी बार नही उडेलता, तबतक बरावर 
'एक?-'एक' कहता जाता है। श्राश्वास-प्रश्वासो मे जो विशद और विभूत होता है, उसी का 
ग्रहण कर गणना आरम्भ होती है और जबतक दूसरा विशद और विभूत नही होता, तबतक 
निरन्तर आश्वास-प्रश्वास की ओर 'एक'-'एक” कहता रहता है, दृष्टि रखते हुए दस तक गणना 
की जाती है। तदनन्तर, फिर से उसी प्रकार गणना शुरू होती है। इस प्रकार, गणना करने से 
जब आश्वास-प्रश्वास विशद और विभूत हो जाय, तव जल्दी-जल्दी गणना करनी चाहिए । पूर्व 
प्रकार की गणना से आश्वास-प्रश्वास विशद हो जल्दी-जल्दी वार-वार निष्क्रमण और प्रवेश 
करते है । ऐसा जानकर योगी आाभ्यन्तर और वाह्म प्रदेश मे आश्वास-प्रश्वास का ग्रहण नही 


ला] > ह 
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करता । वह द्वार पर (नासिका-पुट ही निष्कमण-द्वार और प्रवेश-द्वार है) ही आ्ाते-जाते 
उनका ग्रहण करता है। और 'एक-दो-तीन-चार-पाँच” में 'एक-दो-तीन-चार-पाँच-छ ! 
इस प्रकार एक वार में दस तक जल्दी-जल्दी गिनता है। इस प्रकार, जल्दी-जल्दी गिनती करने 
से भ्राश्वास-प्रश्वास का निरन्तर प्रवत्तेन उपस्थित होता है । श्राभ्वास-प्रश्वास की निरन्तर प्रवृत्ति 
जानकर अभ्यन्तर-गत और बहिगंत वात का ग्रहण न कर जल्दी-जल्दी गिनती करनी चाहिए । 
क्योकि, अम्यच्तर-गत वात की गति की ओर ध्यान देने से चित्त उस स्थान पर वात से आहत 
मालूम पडता है, और वहिर्गंत वात की गति का अस्वेषण करते समय नाना प्रकार के वाह्म 
आलम्बनो की ओर चित्त विधावित होता है और इस प्रकार विक्षेप उपस्थित होता है । इसलिए, 
स्पृष्ट-स्पृष्ट स्थान पर ही स्मृति उपस्थापित कर भावना करने से भावना की सिद्धि होती है। 
जवतक गणना के विना ही चित्त आश्वास-प्रग्वास-रुपी आलम्बन में स्थिर न हो जाय, तवतक 
गणना की क्रिया करनी चाहिए । वाह्य-वितर्क का उपच्छेद कर आश्वास-प्रश्वास में चित्त की 
प्रतिष्ठा करने के लिए ही गणना की क्रिया की जाती है । 
झनुवन्धना--जब गणना का कार्य निष्पन्न हो जाता है, तव गणना का परित्याग कर 
भ्रनुबन्धना की क्रिया का आरम्भ होता है। इस क्रिया के द्वारा विना गिनती के ही चित्त 
आश्वास-प्रश्वास-लूपी आरालम्वन में आवद्ध हो जाता है। गणना का परित्याग कर स्मृति 
प्राएवास-प्रश्वास का निरन्तर अनुगसन करती है। इस क्रिया को अनुबस्धना कहते हे। 
अभिधर्मकोश में इसे अनुगमन' कहा है। आदि, मध्य और अवसान का अनुगमन करने से 
अनुवन्धना नही होती । श्राश्वासवायु की उत्पत्ति पहले नाभि में होती है, हृदय मध्य है और 
नासिकाग्र पर्यंवसान हैं। इनका अनुगमन करने से चित्त असमाहित होता है श्रौर काम तथा 
चित्त का कम्पन और स्पन्दन होते है | इसलिए , अनुवस्धना की क्रिया करते समय ग्रादि, मध्य 
झौर अवसान-क्रम से कर्मस्थान का चिन्तन न करना चाहिए । 
स्पर्श श्रौर स्थापना--जिस प्रकार गणना और अश्रनुवन्धता द्वारा अनुक्रम से अलग- 
प्रलग कर्मस्थान की भावना की जाती है, उस प्रकार केवल स्पर्श या स्थापना द्वारा पृथक 
रूप से भावना नही होती । गणना कर्मस्थान-भावना का मूल है, श्रनुबन्धना स्थापना का 
मूल है । क्योकि, अनुवन्धना के वित्ा स्थापना (+>अपंणा) असम्भव है। 
इसलिए, इन दोनो (गणना और अनुवसन्धना) का प्रधान रूप से ग्रहण किया गया है । 
स्पर्श और स्थापना की प्रधानता नहीं है। स्पर्श गणना काअग है। स्पर्श का अ्र्य है 
स्पष्ट स्थान! । भ्रभिधर्मकोश में इसे स्थान कहा है । स्पर्श-स्थात नासिकाग्र है। स्शन्‍्थात 
के समीप स्मति को उपस्थापित कर गणना का कार्य करना चाहिए। इस प्रकार, गणना और 
स्पर्श द्वारा एक साथ अभ्यास किया जाता है। जब गणना का परित्याग कर स्मृति स्पर्श-स्थान 
में ही आश्वास-प्रश्वास का निरन्तर अनुगमन करती है झोर अनुबन्धना के निस्तर ग्रस्वस हु 
झर्पणा-समाधि के लिए चित्त एकाग्र होता है, तब अनुवन्धना, स्पश्न और स्थापना तीनो द्वारा 


पंचम अ्रध्याय धहै 


एक साथ कर्मस्थान का चिन्तन होता है। इसके अरथ&को स्पष्ट करने के लिए हम यहाँ अर्थ- 
कथा-वर्णित पगुल और द्वारपाल की उपमा का उल्लेख करेगे। 

जिस प्रकार पगूल खम्भे के पास बंठकर जिस समय बच्चो को झूला झुलाता है, उस 
समय झूले के पटरे का अगला भाग ( श्राते समय ), पिछला भाग ( जाते समय ) और 
मध्यभाग अनायास ही उसको दृष्टिगोचर होता है और इसके लिए उसे कोई प्रयत्न नही करना 
पडता, उसी प्रकार स्पर्श-स्थान (+-नासिकाग्र ) में स्मृति को उपस्थापित कर योगी का 
चित्त आते-जाते आश्वास-प्रश्वास के आदि, मध्य और अवसान का अनायास ही 
भ्रनुगमन करता है । 


जिस प्रकार नगर का द्वारपाल नगर के भीतर और बाहर लोगो की पूछताछ नही 
करता फिरता, किन्तु जो मनुष्य नगर के द्वार पर आता है, उसकी जाँच करता है, उसी प्रकार 
योगी का चित्त अन्त प्रविष्ट वायु और बहिर्निष्क्रान्त वायु की उपेक्षा कर केवल द्वार-प्राप्त 
आश्वास-प्रश्वास का अनुगमन करता है। स्थान-विशेष पर स्मृति को उपस्थापित करने से 
क्रिया सुलभ हो जाती है, कोई विशेष प्रयत्न नही करना पडना । 


पटिसम्मिदा' में आरे की उपमा दी गई है। जिस प्रकार आरे से काठते समय वृक्ष 
को समतल भूमि पर रखकर क्रिया की जाती है और आते-जाते आरे के दाँतो की ओर ध्यान न 
देकर जहाँ-जहाँ आरे के दाँत वृक्ष का स्पर्श करते है, वहाँ-वहाँ ही स्मृति उपस्थापित कर आत्ति- 
जाते आरे के दाँत जाने जाते हे और प्रयत्न-वश छेदन की क्रिया निष्पन्न होती है और यदि कोई 
विशेष प्रयोजन हो, तो वह भी सम्पादित होता है, उसी प्रकार योगी नासिकाग्र या उत्तरोष्ठ में 
स्मृति को उपस्थापित कर सुखासीन होता है। आते-जाते आश्वास-प्रश्वास की ओर ध्यान 
नही देता । किन्तु, यह वात नही है कि वे उसको अ्रविदित हो, भावना को निष्पन्न करने के 
लिए वह प्रयत्नशील होता है, विष्नो. (_|नतीवरण ) का नाश कर भावनानुयोग साधित 
करता है और उत्तरोत्तर लौकिक तथा लोकोत्तर-समाधि का प्रतिलाभ करता है । 


काय और चित्त वीर्यारम्भ से भावना-कर्म में समर्थ होता है, विघ्नो का नाश और 
वितक का उपशम होता है, दस सयोजनों का परित्याग होता है, इसलिए अनुशयो का 
लेश-मात्र भी नही रह जाता । 


इस कर्मस्थान की भावना करने से थोडे ही समय में प्रतिभाग-निमित्त का उत्पाद होता 
है और ध्यान के अन्य अगो के साथ अर्पणा-समाधि का लाभ होता है। जब गणना-क्रिया-वणश 
स्थूल आश्वास-प्रश्वास का क्रमश निरोध होता है और शरीर का क्लेश दूर हो जाता है, तव 
शरीर और चित्त दोनो बहुत हल्के हो जाते है । 

अन्य कर्मस्थान भावना के बल से उत्तरोत्तर विभत होते जाते है । किन्तु, यह कर्मस्थान 
अधिकाधिक सूक्ष्म होता जाता है। यहाँतक कि यह उपस्थित भी नही होता । जब कमरथान 
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की उपलब्धि नहीं होती, तब योगी को झासन से उठ जाना चाहिए । पर, यह विचार कई ने॑ 
उठना चाहिए कि आचार्य से पूछना है कि--क्या मेरा कर्मस्थान नष्ट हो गया है। ऐसा 
विचार करने से कर्मस्थान नवीन हो जाता है । इसलिए, अनुपलब्ध आरश्वास-प्रश्वास का पर्येपण 
प्रकृत स्पर्ण-स्थानवश करना चाहिए । जिसकी नाक वडी होती है, उसके आ्राश्वास-प्रश्वास- 
प्रवत्तेन के समय नासिकाग्र का स्पर्श करते है श्रौर जिसकी नाक छोटी होती है, उसके श्राश्वास- 
प्रश्वास उत्तरोष्ठ का स्पर्श कर प्रवत्तिं त होते है । स्मृति-सम्प्रजन्यपूर्वक योगी को प्रकृत स्पर्श- 
स्थान में स्मृति प्रतिष्ठित करनी चाहिए। भ्रकृत स्पर्श-स्थान को छोडकर अन्यत्न पर्येपण 
न करना चाहिए । इस उपाय से अनुपस्थित भ्राइवास-प्रश्वास की सम्यक्‌ उपलब्धि में योगी 
समर्थ होता है । 
भावना करते-करते प्रतिभाग-निमित्त उत्पन्न होता हे । यह किसी को मणि के सदृश, 
किसी को मुकता, कुसुममाला, धूमशिखा, पद्मपुष्प, चन्द्र-मण्डल या सूर्य-मण्डल के सदृश 
उपस्थित होता है । प्रतिभाग-निमित्त की उत्पत्ति सज्ञा से ही होती है। इसलिए, संज्ञा की 
विविधता के कारण कर्मस्थान के एक होते हुए भी प्रतिभाग-निमित्त नाना रुप से प्रकट होता 
है। जो यह जानता है कि आश्वास-प्रश्वास और निमित्त एक चित्त के आलम्वन नही है, उसी 
का कर्मस्थान उपचार और भअर्पणा-समाधि का लाभ करता है ।॥ प्रतिभाग-निम्ित्त के इस प्रकार 
उपस्थित होने पर योगी को इसकी सूचना आचार्य को देनी चाहिए । आचार्य, भिक्षुक 
उत्साह को बढातें हुए वार-वार भावना करने का उपदेश करता है। उक्त प्रकार के प्रतिभाग- 
निमित्त में ही अनुबन्धना और स्पर्श का परित्याग कर भावना-चित्त की स्थापना की जाती है.। 
इस भावना से क्रमपूर्वक अपंणा होती है। प्रतिभाग-निमित्त को उत्पत्ति के समय से विघ्त 
श्रौर क्लेश दूर हो जाते हैं, स्मृति उपस्थित होती है और चित्त उपचार-समाधि द्वारा 
समाहित होता है । 
योगी को उक्त प्रतिभाग-निमित्त के वर्ण और लक्षण का ग्रहण न करना चाहिए । 
निमित्त की अच्छी तरह रक्षा करनी चाहिए । इसलिए अनुपयुक्‍त श्रावास श्रादि का परित्याग 
करना चाहिए । इस प्रकार, निमित्त की रक्षा कर निरन्तर भावना द्वारा कर्म स्थान की वृद्धि 
करनी चाहिए। अर्पणा में कुशलता प्राप्त कर, वीर्य का सम-भाव प्रतिपादित करना चाहिए | 
तदनन्तर, ध्यानों का उत्पाद करता चाहिए । 
इस प्रकार, ध्यानों का उत्पाद कर जो योगी सलक्षणा (-# विपश्यना, इसे अभिधर्मकोश 
यें 'उपलक्षण' कहा है) और विवत्तंना ( "+मार्ग ) द्वारा कर्मस्थान की वृद्धि करना चाहता 
है और परिशुद्धि ( 5 मार्गफल) प्राप्त करता चाहता है, उसे पाँच प्रकार से (भ्रावर्जन, हक 
होना, अधिष्ठान, व्युत्थान और प्रत्यवेक्षण) व्यानों का श्रभ्यास करना चाहिए श्रौर व 
की व्यवस्था कर विपश्यना का आरम्भ करना चाहिए। योगी सोचता है कि शरीरऔर 3 
के कारण आश्वास-प्रश्वास होता है, चित्त इनका समुत्थापक है और 'शरीर के (8 
प्रवर्तन सम्भव नही है । वह स्थिर करता है कि श्राश्वास-प्रश्वास और शरीर रूप हैं और 
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चित्त तथा चैतसिक धर्म भ्ररूप (+-नाम) हे । इस प्रकार, नाम-रूप की व्यवस्था कर वह 
इनके हेतु का पर्येयण करता है, वह अनित्यादि लक्षणों का विचार करता है, निमित्त का 
निरवर्त्तन कर आय॑-मार्ग मे प्रवेश करता है, और सकल क्लेश का ध्वस कर श्रहेत्फल में प्रतिष्ठित 
हो विवत्त'ता और परिशुद्धि की प्रत्यवेक्षा-श्ञान की कोटि को प्राप्त होता है । इस प्रत्यवेक्षा को 
पालि मे 'परिपस्सना' कहा है । , 

श्रानापान-स्मुति समाधि की प्रथम चार प्रकार की भावना का विवेचन सर्वरूप से किया' 
जा चुका है। अब हम शेष बारह प्रकार की भावना का विचार करेगे । 

यह बारह प्रकार भी तीन वर्गों मे विभक्त किये जाते हे । एक-एक वर्ग में चार प्रकार 
सम्मिलित हे। इनमें से पहिला वर्ग वेदनानुपश्यना-वश चार प्रकार का है। 

भू इस वर्ग के पहिले प्रकार मे योगी प्रीति का अनुभव करते हुए श्वास का परित्याग 
और ग्रहण करना सीखता है। दो तरह से प्रीति का श्रनुभव किया जाता है--शमथ-मार्ग 
(5 लौकिक-समाधि) मे आलस्बन-वश और विपश्यता-मार्ग . मे असमोह-वश। श्रीति-सहगत 
प्रथम और द्वितीय ध्यान सम्पादित कर ध्यान-क्षण में योगी प्रीति का श्रनुभव करता है। प्रीति 
के आश्रयभूत श्रालम्बन का सवेदन होने से प्रीति का अनुभव्‌ होता है । इसलिए, यह स्वेदन 
आलम्बन-वश होता है । योगी प्रीति-सहगत प्र थम और द्वितीय ध्यानो को सम्पादित कर ध्यान 
से व्यूत्थान करता है भ्रौर ध्यान-सम्प्रयुक्त प्रीति के क्षय-कर्म का ग्रहण करता है । विपश्यना-प्रज्ञा 
द्वारा प्रीति के विशेष और सामान्य लक्षणो के यथावत्‌ ज्ञान से दशन-क्षण मे प्रीति का अनुभव 
होता है । यह सवेदन अ्रसमोह-वश होता है । 

'पटिसमिदा' में कहा है--जब योगी दीर्घश्वास लेता है और स्मृति को ध्यान के सम्मुख 
उपस्थापित करता है, तब इस स्मृति के कारण तथा इस ज्ञान के कारण कि चित्त एकाग्र होता 
है, योगी प्रीति का भ्रतुभव करता है । इसी प्रकार, जब योगी दीघेश्वास छोडता है, ह्ृस्व श्वास 
लेता है, हस्व श्वास छोडता है, सकल श्वास-काय सकल श्रश्वास-काय के आदि, मध्य और 
श्रवसतान सब भागो का अववोध कर तथा उन्हे विशद श्र विभकत कर श्वास छोडता और श्वास 
लेता है, काय-सस्कार ( श्वास-प्रश्वास ) का उपशम करते हुए श्वास छोडता है और श्वास 
लेता है, तब उसका चित्त एकाग्रहोता है और इस ज्ञान द्वारा वह प्रीति का अनुभव करता 
है। यह प्रीति-सवेदन आलम्बनवश होता हैं। जो ध्यान की ओर चित्त का श्रावजेन करता 
है, जो ध्यान-समापत्ति के क्षण में आलम्वन को जानता है, ध्यान से उठकर ज्ञान-चक्षु से 
देखता है, जो ध्यान की प्रत्यवेक्षा करता है, जो यह विचार कर ध्यानचित्त का श्रवस्थान 
करता है कि "मे इतने काल तक ध्यान-समर्जन रहूंगा, वह आलम्बन-वश श्रीति को अनुभव 

करता है। जिन धर्मो द्वारा शमथ और विपश्यना की सिद्धि होती है, उनके द्वारा भी योगी 
प्रीति का अनुभव करता ई। यह धर्म श्रद्धा श्रादि पाँच इन्द्रिय हैँ (श्रद्धा, वीयें, स्मृति, समाधि 
और प्रज्ञा। क्लेश के उपशम में इनका आधिपत्य होने से “इन्द्रियः सज्ञा पडी ) जो शमथ 
आऔर विपश्यना में दृढ श्रद्धा रखता है, जो कुशलोत्साह करता है, जो स्मृति उपस्थापित करता 
है, जो चित्त समाहित करता है ओर जो प्रज्ञा हारा यथाभूत दर्शन करता है, वह प्रीति का 
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अनुभव करता है । यह सवेदन आालम्बन-वश श्र श्रसमोह-वश होता है। जिसने छ' अभिज्ञा 
का श्रधिगम किया है, जिसने हेय दुख को जान लिया है और जिसकी तद्विषयक जिज्ञासा 
निवृत्त हो गई है, जिसने दु ख के कारण क्लेशो का परित्याग ( हेय-हेतु या दु.ख-समुदय ) 
किया है, जिसके लिए और कुछ हेय नही है, जिसने मार्ग की भावना की है ( हानोपाग्र ) 
तथा जिसके लिए और कुछ कर्त व्य नही है तथा जिसने निरोध का साक्षात्कार किया है भौर 
जिसके लिए अ्रव श्र कुछ प्राप्य नही है, उसको प्रीति का अनुभव होता है। यह प्रीति 
प्रसमोहवश होती है । 

६ इस वर्ग के दूसरे प्रकार में योगी सुख का श्रनुभव करते हुए श्वास छोडना भर 
एवास लेना सीखता है। सुख का अनुभव भी आ्ालम्बन-वश और असमोह-वश होता है। सुख- 
सहगत प्रथम तीन ध्यान सम्पादित कर ध्यान-क्षण में योगी सुख का अनुभव करता है, और 
घ्यान से व्युत्थान कर ध्यान-सयुकत सुख के क्षयधर्म का ग्रहण करता है। विपश्यना द्वारा सुख 
के सामान्य भर विशेष लक्षणों को यथावत्‌ जानने से दर्शन-क्षण में श्रसमोह-वश सुख का अनुभव 
होता है। विपश्यना-भूमि में योगी कायिक और चैतसिक दोनो प्रकार के सुख का श्रतुभव 


करता है । 
७ इस वर्ग के तीसरे प्रकार में योगी चारो ध्यान द्वारा चित्त-सस्कार ( +-सन्ञायुक्त 


वेदना। सज्ञा और वेदना चैतसिक धर्म है । चित्त ही इनका समुत्थापक है । ) का अनुभव 
करते हुए श्वास छोडता और श्वास लेता है । 

८ इस वर्ग के चौथे प्रकार में स्थूल चित्त-सस्कार का निरोध करते हुए श्वास छोडता 
और श्वास लेता है। इसका क्रम वही है, जो काय-सस्कार के उपशम का है। दूसरा वर्ग 
चित्तानुपश्यना-वश चार प्रकार का है । 

६ पहले प्रकार में योगी चारो ध्यान द्वारा चित का श्रनुभव करते हुए श्वास छोडना 
और लेना सीखता है । रे 

१०. दूसरे प्रकार में योगी चित्त को प्रमुदित करते हुए श्वास छोडना या लेता 
सीखता है। समाधि और विपश्यना द्वारा चित्त प्रमुदित होता है । योगी प्रीति-सहगत प्रथम 
और द्विंतीय ध्यान को सम्पादित कर ध्यान-क्षण में सम्प्रयुक्त प्रीति से चित्त को प्रमुदित करता 
है । यह समाधि-वश चित्त-प्रमोद है । प्रथम और द्वितीय ध्यान से उठकर योगी ध्यात- 
सम्प्रयकत प्रीति के क्षय-धर्म का ग्रहण करता है। इस प्रकार, योगी विपश्यना-क्षण मं ध्यान- 
सम्प्रयुक्त प्रीति को आलम्बन बना, चित्त को प्रमुदित करता है । यह विपश्यता-वश 

-प्रमोद है। 
्थ ११ हक प्रकार में योगी प्रथम ध्यानादि द्वारा चित्त को भ्रालम्बन में समझूप से 
अवस्थित करते हुए श्वास छोडना और श्वास लेना सीखता है। अरपणा-क्षण मं समाधि के 
चरम उत्कर्प के कारण चित्त किचिन्मात भी लीन और उद्धत भाव को नही प्राप्त होता 2 
स्थिर और समाहित होता है । ध्यान से उठकर योगी ध्यान-सम्प्रयुक्त 2 अटल 
देखता है और उसे विपश्यना-क्षण में चित की अनित्यता आदि लक्षणों का 


पंचम अध्याय €्षे 


पर अवबोध होता है । इससे क्षणमात्र स्थायी समाधि उत्पन्न होती है। यह समाधि आलम्बन 
में एकाकार से निरल्तर प्रवृत्त होती मालूम पडती है श्रौर चित्त को निश्चल रखती है। 

१२ चौथे प्रकार में प्रथम ध्यान द्वारा विष्तो ( +-वीवरण ) से चित्त को मुक्त कर, द्वितीय 
द्वारा वितक-विचार से मुक्त कर, तृतीय द्वारा प्रीति से मुक्त कर चतुर्थ ध्यान द्वारा सुख-ढु ख से 
चित्त को मुक्त कर, योगी श्वास छोडने और श्वास लेने का अ्यास करता है श्रथवा ध्यान 
से व्यूत्थान कर ध्यान-सम्प्रयुक्त चित्त के क्षय-धर्म का ग्रहण करता है और विपश्यना-क्षण में 
श्रनित्य-भावदर्शी ! हो चित्त को नित्य-सज्ञा से विमुक्त करता है, श्र्थात्‌ योगी अनित्यता की 
प्रमकोटि “'भग' का दर्शन कर सस्कार की अनित्यता का साक्षात्कार करता है । इसलिए, सस्क्ृत- 
धर्मों के सम्बन्ध मे उसकी जो मिथ्या-सज्ञा है, वह दूर हो जाती है । जिसका अनित्य भाव है, 
वह दु ख है, सुख कदापि नही है, जो ढुख है, वह अनात्मा है, आत्मा कभी नही है। 
इस ज्ञान द्वारा वह चित्त को सुख-सज्ञा और आत्म-सज्ञा से विमुक्त करता है। वह देखता है 
कि जो अनित्य, दु ख और अनात्मा है, उसमे अभिरति और राग न होता चाहिए । उसके 
प्रति योगी को निर्वेद और वीराग्य उत्पन्न होता है | वह चित्त को प्रीति और राग से विमृक्‍त 

करता है । जब योगी का चित्त सस्कृत-धर्मो से विरक्‍्त होता है, तब वह सस्कारो का निरोध 

करता है, उन्हें उत्पन्न होने नही देता । इस प्रकार, निरोध-नज्ञान द्वारा वह चित्त को उत्पत्ति 

धर्मसमुदय से विमुक्त करता है । सस्कारो का निरोध कर वह नित्य आदि आकार से उनका 

ग्रहण नही करता, वह उनका परित्याग करता है, वह क्लेशो का परित्याग करता है और 

सस्क्ृत-धर्मों का दोष देखकर तद्ठविपरीत असस्क्ृत-धर्म निर्वाण में चित्त का प्रवेश करता है । 
तीसरा वर्ग भी चार प्रकार का है । 

१३ पहले प्रकार में योगी अनित्य-ज्ञान के साथ श्वास छोडना और इवास लेना 
सीखता है । पहले यह जानना चाहिए कि अनित्य क्या है ” अनित्यता क्या है ? अनित्य-दर्शन 
किसे कहते है ? और, अनित्यदर्शी कौन है ? पचस्कन्ध अनित्य हे, क्योकि इनके उत्पत्ति, 
विनाश और अच्यथाभाव हे । पचस्कन्धो का उत्पत्ति-विनाश ही अनित्यता है । यह उतन्न 
होकर अभाव को भ्राव्त होते हैं । उस आकार में उनकी श्रवस्थिति नही होती । उनका क्षण-भग 
होता है । रूप आदि को अनित्य देखना अनित्यानुपश्यना है। इस ज्ञान से जो समन्वागत है, 
वह अनित्यदर्शी है । 

१४. दूसरे प्रकार में योगी विराग-ज्ञाव के साथ श्वास छोड़ना और श्वास लेना सीखता 
है । विराग दो हे--१ क्षय-विराग और २ अत्यन्त-विराग । सस्कारो का क्षण-भग क्षय-विराग 
है । यह क्षणिक निरोध है। अत्यन्त विराग, निर्वाण के अधिगम से ससस्‍्कारो का श्रत्यन्त, न कि 
क्षणिक, निरोध होता है । क्षय-विराग के ज्ञान से विपश्यना और अत्यन्त विराग के ज्ञान से 
मार्ग की प्रवृत्ति होती है ! 

१५ तीसरे प्रकार मे योगी निरोधानुपण्यना से समन्वागत हो श्वास छोडना और श्वास 
लेना सीखता है । निरोध भी दो प्रकार का है-- क्षय-निरोध और २ अत्यन्त-निरोध | 


श्ड बौद्ध-धर्म-दर्शन 


१६ चौथे प्रकार में योगी प्रतिनिसर्गानुषद्षयना से समत्वागत हो श्वास छोडता और 
श्वास लेना सीखता है । प्रतिनिसर्ग (त्याग) भी दो प्रकार का है--१ परित्यांग-प्रतिनिसर्ग 
आर २ प्रस्कन्दन-प्रतिनिसर्ग | विपद्यवा और मार्ग को प्रतिनिसगनिपश्यना कहते है । विपश्यना 
द्वारा योगी श्रभिसस्कारक स्कन्धो-सहित क्लेशो का परित्याग करता है तथा सस्कृत-ध्वर्मों का 
दोव देखकर तद्विपरीत श्रसस्क्ृत-निर्वाण में प्रस्कन्दत, अर्थात्‌ श्रवेश करता है ॥ 

इस तरह १६ प्रकार से आनापान-स्मृति-समाधि की भावना की जाती है। चार-चार 
प्रकार का एक-एक वर्ग हूँ। श्रन्तिम वर्ग शुद्ध उप्रासना की रीति से उपदिष्ट हुआ है; शेष वर्ग 
शमथ तथा विपश्यता, दोनो रीतियो से उपदिष्ट हुए है | (शरमंथ लौकिक समाधि को कहते है, 
विपश्यना एक प्रकार का विशिष्ट ज्ञान है, इसे लोकोत्तर समांधि भी कहते है ) 

आतापान-स्मृति-भावना,का जब परमोत्कर्ष होता है, तव चार स्पृत्युपस्थापत का परिपूरण 
होता हूँ । स्मृत्युपस्थापनाओं के सुभावित होने से सात वोध्यगो ( स्मृति, धर्मविचय, वीर्य, 
प्रीति, प्रश्व्धि, समाधि, उपेक्षा) का पूरण होता हुँ और इनके पूरण से मार्ग और फल का 


अधिगम होता हूँ । 
इस भावना की विशेषता यह हूँ कि मृत्यु के समय जब श्वास-प्रश्वास निरुद्ध होते है, 


वबब योगी भोह को प्राप्त नही होता । मरण-समय के अन्तिम श्राश्वास-प्रश्वास उसको विशद 
और विभूत होते है । जो योगी आनापान-स्मृति की भावना भली भाँति करता हैँ, उसको 
मालूभ पडता है कि मेरा आयुसस्कार अ्रव इतना अवशिष्ट रह गया है। यह जानकर वह अ्रपता 
कृत्य स्म्पादित करता है और शान्तिपूर्व॑ंक शरीर का परित्याग करता हो । 


चार ब्रह्म-विहार 

मैत्नी, करुणा, मुदिता और उपेक्षा यह चार चित्त की सर्वोत्कृष्ट और दिव्य भ्रवस्थाएँ 
है । इनको 'ब्रह्म-विहार” कहते हे । चित्त-विशृद्धि के ये उत्तम साधन है ) जीवो के प्रति किस 
प्रकार सम्यक्‌ व्यवहार करना चाहिए, इसका भी यह निदर्शन हूँ । जो थोगी इन चौरजह्म- 
विहारो की भावना करते है, उनकी सम्यक्‌ प्रतिपत्ति होती है । वह सब प्राणियों के हित-सुख 
की कामना करता है । वह दूसरो के दु खो को दुर करने की चेष्टा करता हूँ । जो सम्पन्न सस- 
भाव होता है, किसी के साथ वह पक्षपात नही करता । 

सक्षेप में---इन चार भावनाओं द्वारा राग, द्वेष, ईर्ष्या, असूया श्रादि चित्त के भलो 
का क्षालन होता है । योग के अन्य परिकर्म केवल आ्रात्महित के साधन है, किन्तु यह चार 
ब्रह्मविहार परहित के भी साधन हे । 

आर्य-धर्म के ग्रन्थों में इन्हें 'अप्रामाण्यः या अप्रमाण” भी कहा हैँ । क्योकि, इनकी 
इयत्ता नही है । अपरिमाण जीव इन भावनाओझ के आलम्बन होते हैं । 

जीवो के प्रति स्नेह और सुहृदुभाव प्रवर्त्तित करना मैत्री हूँ । मंत्री की प्रवृत्ति परहित- 
पाधन के लिए है । जीवी का उपकार करना, उनके सु की कामना करना; देप श्रौर प्रोहका 


, पंचम श्रध्याय॑ हर 


परित्याग; इसके लक्षण हे । मैत्नी-भावना की सम्यक्‌ निष्पत्ति से द्वेघ का उपशम होता है । 
राग इसका श्रासन्न शत्र्‌ है। राग के उत्पन्न होने से इस भावना, का नाश होता है। मंत्री की 
प्रवृत्ति जीवो के शील आदि गुण-ग्रहण-वश होती है । राग भी गण देखकर प्रलोभित होता है । 
इस प्रकार, राग और मंत्री की समान शीलता है। इसलिए, कभी-कभी राग मैँत्तीवत्‌ प्रतीय- 
मान हो प्रवचना करता है । स्मृति का किचिन्मात्न भी लोप होने से राग मंत्री को श्रपनीत कर 
आलम्बन में प्रवेश करता है।।. इसलिए, यदि विवेक भर सावधानी से भावना न की जाय, तो 
चित्त के रागारूढ होने का भय रहता है । हमको सदा स्मरण रखना चाहिए कि मंत्री का 
सौहादं तृष्णा-वश नही होता, किन्तु जीवो की हित-साधना के लिए होता है। राग लोभ, 
और मोह' के वश होता है, किन्तु मंत्नी का स्नेह मोह-वश नही होता, किन्तु ज्ञानपूर्वक होता है । 
मेत्नी का स्वभाव अ्रद्वेष है श्रौर यह अलोभ-युक्त होता है । 
पराये दु ख को देखकर सत्पुरुषो के हृदय का जो कम्पन होता है, उसे 'करुणा' 
कहते; है । करुणा की प्रवृत्ति जीवोः के दु ख का अपनय करने के लिए होती है, दूसरो के दु ख 
को देखकर साधु-पुरुष का हृदय करुणा से द्रवित हो जाता है । वह दूसरो के दु ख को सहन नही 
कर सकता, जो करुणाशील पुरुष है, वह दूसरो की विहिसा नहीं कर्ता । करुण-भावना की 
सम्यक्‌, निष्पत्ति! से विहिसा का उपशम होता है । शोक की उत्पत्ति से इस भावना का नाश 
होता.है । शोक, दौर्मतस्य इस भावना का निकट शत्रु है । 
'मुदिता' का लक्षण 'हष॑' है। जो मुदिता की भावना करता है, वह दूसरो को सम्पन्न 
देखकर हर्ष करता है, उनसे ईर्ष्या या द्वेष वही,करता । दूसरो की सम्पत्ति, पुण्य और गुणो- 
' त्कर्ष को देखकर उसको असूया और श्रप्नीति नही उत्पन्न होतीं । मृदिता की भावना की 
निष्पत्ति से ऋरति का उपशम होता हैँ, पर यह प्रीति ससारी पुरुष की प्रीति नही है। 
पृथग्जनोचित प्रीति-वश जो हर्ष का उद्देग होता है, उससे इस भावना का नाश होता है। 
मुदिता-भावना मे हर्ष का जो उत्पाद होता है, उसका शान्त प्रवाह होता है । वह उद्देग और 
क्षोभ से रहित होता है । 
जीवो के प्रति उदासीन भाव “उपेक्षा' है। “उपेक्षा' की भावना करनेवाला योगी 
जीवो के प्रति सम-भाव रखता हू, वह प्रिय-अप्रिय मे कोई भेद नही करता । सबके प्रति उसकी 
उदासीन वृत्ति होती है । वह' प्रतिकूल भ्रौर अप्रतिकूल इन दोनो झ्ाकारो को ग्रहण नही करता, 
इसीलिए उपेक्षा-भावना की निष्पत्ति होने से विहिसा और अनुनय दोनो का उपशम होता हूँ । 
उपेक्षा-भावना द्वारा इस ज्ञान का उदय होता है कि “मनुष्य कर्म के अ्रधीन है, कर्मानुसार ही 
सुख से सम्पन्न होता है या दु ख से मुक्त होता है या प्राप्त सम्पत्ति से च्चुत नही होता ।” यही 
ज्ञान इस भावना का आसन्नकारण है। मंत्री आदि प्रथम तीन भावनाझो द्वारा जो विविध 
प्रवृत्ति होती थी, उसका ज्ञान द्वारा प्रतिषेध होता है । पृथकू-जनोचित अज्ञान-वश उपेक्षा की 
उत्पत्ति से इस भावना का नाश होता है । 


ये चारो ब्रह्म-विहार समान रूप से ज्ञान और सुगति को देनेवाले है । 
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मत्री-भाव-भावना का विशेष कार्य ढवेप (+-व्यापाद) का प्रतिघात करना है । करुणा- 
भावना का विशेष कार्य विहिसा का प्रतिघात करना है | मुदिता-भावना का विश्ञेप कार्य अरति, 
श्रप्नीति का नाश करना है और उपेक्षा-भावना का विशेष कार्य राग्र का प्रतिधात करना है। 

प्रत्येक भावना के दो शत्रु हे--१ समीपवर्त्ती श्र २. दूखर्त्ती। मैत्री-मावना का 
समीपवर्त्ती शत्रु राग है । राग की मंत्री से समानता है। व्यापाद उसका दूरवर्ती श्र है। 
दोनो एक दूसरे के प्रतिकूल हे । दोनो एक साथ नहीं रह सकते। व्यापाद का नाश करके 
ही मंत्री की प्रवृत्ति होती है। करुणा-मावना का समीपवर्त्ती शत्रु शोक, दौर्मनस्थ है । जिन 
जीवो की भोगादि-विपत्ति देखकर चित्त करुणा से श्रार्द् हो जाता है, उन्हीं के विपय में 
तन्निमित्तशोक भी उत्पन्न हो सकता है । यह शोक, दौर्मनस्थ पृथग्जनोचित है, जो ससारी 
पुरुष है, वह इष्ट, प्रिय, मनोरम श्रौर कमनीय रूप की अ्रप्राप्ति से और प्राप्त सम्पत्ति के 
नाश से उद्विग्त और शोकाकुल हो जाते है । जिस प्रकार दु ख के दर्णन से करुणा उत्पन्न 
होती है, उसी प्रकार शोक भी उत्पन्न होता है। शोक करुणा-भावना का आसन्न गत्तु है। 
विहिसा दूरवर्त्ती शत्रु है | दोनो से भावना की रक्षा करनी चाहिए । 

पृथग्जनोचित सौमनस्य मुदिता-भावना का समीपवर्त्ती शत्रु है। जिन जीवो की भोग- 
सम्पत्ति देखकर मुदिता की प्रवृत्ति होती है, उन्ही के विपय में तन्निमित्त पृ थगजनोचित सौमनस्‍्य' 
भी उत्पन्न हो सकता है । वह इष्ट, प्रिय, मनोरम और कमनीय रूपो के लाभ से ससारी पुरुषी 
की तरह प्रसन्न हो जाता है। जिम प्रकार सम्पत्ति-दर्शन से मुदिता की उत्पत्ति होती है, उसी 
प्रकार पृथग्जनोचित सौमतस्य भी उत्पन्न होता हँ । यह सौमनस्य मृदिता काआसन्न शत्रु है । 
अरति, श्रप्रीति दूरवर्त्ती शत्तु हें | दोनों से भावना को सुरक्षित रखना चाहिए । 

अज्ञान-सम्मोह-प्रवत्तिंत उपेक्षा उपेक्षा-मावना का आसन्न शत्रु हँ । मूढ और श्रज्ञ पुरुष, 
जिसने क्लेशो को नही जीता है, जिसने सब क्लेशो के मूलभूत सम्मोह के दोष को नही जाना हूँ 
और जिसने शास्त्र का मनन नही किया हैँ, वह रूपो को देखकर उदेक्षा-भाव प्रदर्शित कर सकता 
हैँ, पर इस सम्मोहपूर्वक उपेक्षा द्वारा क्लेणों का अतिक्रमण नहीं कर सकता। जिस प्रकार 
उपेक्षा-भावना गुण-दोप का विचार न कर केवल उदासीन वृत्ति का आलम्बन करती हूँ, उसी 
प्रकार अज्ञानोपेक्षा जीवो के गुण-दोप का विचार न कर केवल उपेक्षावश प्रवृत्त होती है । यही 
दोनो की समानता है। इसलिए, यह अज्ञानोपेक्षा उपेक्षा-भावना का आसन्न शत्तु है । यह 
प्रज्ञानोपेक्षा पृथग्जवोचित हैँ । राग और द्वेप इस भावना के दूरवर्त्ती शत्रु है । दोनों से भाववा 


चित्त की रक्षा करनी चाहिए । । मिल 
सव कुशल कर्म इच्छामूलक है । इसलिए, चारो ब्रह्म-विहार के आदि मे इच्छा हें, 


नीवरण (तन्योग के अ्न्तराय ) श्रादि क्लेशो का परित्याग मध्य में हैं श्रौर ५20 06% 
पर्यवसान में है | एक जीव या अनेक प्रज्ञप्ति रूप में इत भावनाओं के आलम्बन हूँ ' आलम्बन 
की वद्धि ऋ्रश होती है । पहले एक आवास के जीवो के प्रति भावना की जाती हूँ । झनुक्रम 
से आलम्वन की वृद्धि कर एक ग्राम, एक जनपद, एक राज्य, एक दिशा, एक चक्रवाल के 


जीवों के प्रति भावना होती हैँ । 
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सब कलेश, हेष, मोह, राग पाक्षिक है । इनसे चित्त,को विशुद्ध करने के लिए ये 
चार ब्रह्म -विहार उत्तम उपाय है। जीवो के प्रति कुशल-चित्तऑंकी चार ही वृत्तियाँ हे--दूसरो 
का हित-साधन करना, उनके दु ख का अपनयन करना, उनकी सम्पन्न अवस्था देखकर प्रसन्न 
होना और सब प्राणियो के प्रति पक्षपात-रहित और समदर्शी होना । इसलिए, ब्रह्म-विहारों की 
सख्या चार हैं । जो योगी इन चारो की भावना चाहता है, उसे पहले मंत्री-भावना द्वारा जीवो 
का हित करना चाहिए । तदनन्तर, दु ख से अभिभूत जीवो की प्रार्थना सुनकर करुणा-भावना 
हारा उनके दु ख का अपनयन करना चाहिए। तदलन्तर, दु खी लोगो की सम्पन्न अवस्था 
देखकर मुदिता-भावना द्वारा प्रमुदित होता चाहिए और तत्पश्चात्‌ कत्तेव्य के अभाव में 
उपेक्षा-भावना हारा उदासीन वृत्ति का अवलम्ब करना चाहिए । इसी क्रम से इत भावनाओं 
की प्रवृत्ति होती है, अन्यथा नही । 
यद्यपि चारो ब्रह्म-विहार अ्रप्रमाण है, तथापि पहले तीन केवल प्रथम तीन ध्यानो का 
उत्पाद करते हे और चौथा ब्रह्म-विहार अन्तिम ध्यान का ही उत्पाद करता है । इसका कारण 
यह है कि मंत्री, करुणा और मुदिता, दौर्मनस्य-सम्भूत, व्यापाद, विहिंसा और अरति के प्रतिपक्ष 
होने के कारण सौमनस्य-रहित नहीं होती । सौमनस्य-सहित होने के कारण इनमें सौमनस्य- 
विरहित उपेक्षा-सहगत चतुर्थे,ध्यान का उत्पाद नही हो सकता । उपेक्षा-वेदना से सयुकत होने 
के कारण केवल उपेक्षा-ब्रह्म-विहार मे अन्तिम-ध्यान का लाभ होता है। 
चार प्ररूप-ध्यान 
चार ब्रह्म-विहारो के पश्चात्‌ चार अरूप-कर्मस्थान उद्िष्ट हूं । अरूप-आयतन चार 
हँ--आकाशानन्त्यायतन, विज्ञानानन्त्यायतन, आकिचन्यायतन और नेवसज्ञानासज्ञायतन । 
चार रूपध्यानो की प्राप्ति होने पर ही अरूप-ध्यान की प्राप्ति होती है, करजरूप काय 
में और इन्द्रिय तथा उनके विषय में दोष देखकर रूप का समतिक्रम क रने के हेतु से यह ध्यान 
किया जाता है| चौथे ध्यान मे कसिण -रूप रहता है । उस कसिण-रूप का समतिक्रम इस ध्यान 
में होता है । जिस प्रकार कोई पुरुप सर्प को देखकर भयभीत हो भाग जाता है, और सर्प 
के समान दिखाई देनेवाले रज्जु आदि का भी निवारण चाहता है, उसी प्रकार योगी करजरूप 
से भयभीत हो चतुर्थ ध्यान प्राप्त करता है, जहाँ करजरूप से समतिक्रम होता है, लेकिन उसके 
प्रतिभाग-रूप में कसिण-रूप स्थित होता है । उस कसिण -रूप का निवारण करने की इच्छा 
से योगी अ्रूप-ध्यान को प्राप्त करता है, जहाँ सभी प्रकार के रूप का समतिक्रम सम्भव है । 
आाकाश[नन्त्यायतन--में तीन सज्ञाओं का निवारण होता है रूप-सन्ना, श्रर्थात्‌ 
जडसुष्टि-सम्बन्धी विचार, प्रतिघ-सज्ञा, अर्थात्‌ इन्द्रिय और विषयो का प्रत्याघात-मूलक 
विचार; नातात्व-सज्ञा, अर्थात्‌ अनेकविध रूप-शब्दादि-आलम्बनो का विचार। इन तीनो 
सज्ञाओ का अनुक्रम से समतिक्रम, अस्तगम और अमनसिकार होने पर “आकाश अनन्त है! 
ऐसी सज्ञा उत्पन्न होती है। इसे श्राकाशानन्त्यायतन-ध्यान कहते है । 
परिच्छिन्न आकाश-कसिण को छोड़कर अन्य किसी कसिण को आलम्बन कर चतुर्थ 
ध्यान को प्राप्त करने पर ही यह भावना की जाती है । कसिण पर चतुर्थ ध्यान साध्य करने 


हद बौद्ध-घर्म-दर्शन 


के पूर्वे ही उस कसिण की मर्यादा श्रनन्‍्त की जानी चाहिए। कसिण प्रथम छोटे आकार का 
होता है, जिसे अनुक्रम से वढाकर समस्त विश्वाकार किया जाता है, उस विश्वाकार आ्राकृति 
पर चतुर्थ ध्यान साध्य करने के पश्चात्‌ योगी अपने ध्यान-वल से उस आकृति को दूर करके 
“विश्व में केवल एक भ्राकाश ही भरा हुआ्ना है', ऐसा देखता है। चतुर्थ ध्यान तक रूपात्मक 
आलम्बन था, अब श्ररूपात्मक शालम्बन है। इसलिए '“आ्राकाश अनन्त है', ऐसी सज्ञा होने 
से इसे आकाशानन्त्यायतन कहा है। 

विज्ञानानन्त्यायतन--इस ध्यान में योगी श्राकाश-सज्ञा का समतिक्रम करता है । 
श्राकाश की अनन्त मर्यादा ही विज्ञान की मर्यादा है। ऐसी सज्ञा उत्पन्न करने पर वह विज्ञान 
का आननन्‍्त्य जिसका आलम्बन है, ऐसे ध्यान को प्राप्त करता है । 

अकिज्चन्यायतत--इस ध्यान में योगी विज्ञान में भी दोष देखता है और उसका 
समतिक्रम करने के लिए विज्ञान के श्रभाव की सज्ञा प्राप्त करता है। “अभाव भी अनन्त है, 
कुछ भी नही है, कुछ भी नही है, सब कुछ शान्त है”, इस प्रकार की भावना करने पर योगी 
इस तृतीय अरूप-ध्यान को प्राप्त होता है। 

नेवसज्ञानासज्ञायतन--अ्रभाव की सज्ञा भी वडी स्थूल है। अभाव की सज्ञा का 
भी श्रभाव जिसमें है, ऐसा अश्रति शान्त, सूक्ष यह चौथा आयतन है। इस ध्यान में सज्ञा 
श्रति सूक्ष्मरूप में रहती है, इसलिए उसे अ्रसज्ञा नहीं कह सकते, और स्थूलरूप में न 
होने के कारण उसे सज्ञा भी नही कहते हे । पालि में एक उपमा देकर इसे समझाया है । 
गरु श्रौर शिष्य प्रवास में थे। रास्ते मे थोडा पानी था। शिष्य ने कहा--- आचार्य  मार्य॑ 
में पानी है, इसलिए जूता निकाल लीजिए !? गुरु ने कहा--अच्छा तो स्नान कर लू, 
लोटा दो ।' शिष्य ने कहा--'गुरु जी स्तान करने योग्य पानी नही हूँ ।! जिस प्रकार 
उपानह को भिंगाने के लिए पर्याप्त पानी हूँ किन्तु स्नान के लिए पर्याप्त नही, इसी प्रकार 
इस आयतन में सज्ञा का अतिसूक्ष्म अश विद्यमान है, किन्तु सज्ञा का कार्य हो, इतना स्थूल भी 
वह नही है, इसीलिए आयतन को न॑वसज्ञानासज्ञायतत कहा है । 

इस आयतन को प्राप्त करने पर ही योगी निरोध-समापत्ति को प्राप्त कर सकता हैं, 
जिसमें अमुक काल (5-सात दिन) तक योगी की मनोवृत्तियो का श्रात्यन्तिक निरोध होता है। 

इन चार अरूप-ध्यानो में केवल दो ही ध्यानाग रहते हें-- उपेक्षा भ्ौर चित्तंकाग्नता | 
ये चार ध्यान अनुक्रम से शान्ततर, प्रणीततर भर सूक्ष्मतर होते हे । 


प्राहर में प्रतिकूल संज्ञा 
झारूप्य के भ्रनन्तर आहार में प्रतिकूल-मज्ञा नामक कर्मस्थान निदिष्ट है। श्राहरण 
करने के कारण “आहार' कहते हे । यह चतुर्विध हँ---कवलीकार (5-८ खाद्य पदार्थ ), स्पर्शाहार, ' 
मनोसचेतनाहार और विज्ञानाहार । इनमें से कवलीकार आहार आ्ोजयुक्त-रूप का श्राहरण 
करता है, स्पर्शाहार सुख, दु ख, उपेक्षा, इन तीन वेदनाओ का श्राहरण करता है, मनोसचेत- 
नाहार काम, रूप, अरूप भवो में प्रतिसन्धि का श्राहरण करत है, विज्ञानाहार प्रतिसन्धि के क्षण ु 


बड़ 
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में नाम-रूप का आहरण करता है। ये चारो आहार भयस्थान है, किन्तु यहाँ केवल कवलीकार 
झाहार ही अभिप्रेत है। उस' आहार में जो प्रतिकूल-सज्ञा उत्पन्न होती है, वही यह कर्मस्थान है । 
इस कर्मस्थान की भावता करने का इच्छुक योगी श्रसित, पीत, खायित, सायित, प्रभेद का 
जो कवलीकार आहार है, उसके गमन, पर्येषण, परिभोग, श्राशय, निधान, अपरिपक्वता, 
परिपक्वता, फल, निष्यन्द श्रोर सम्नक्षण, रूप से जो अशुचिभाव का विचार करता है, उस 
विचार से उसे भ्राहार में प्रतिकूल-सज्ञा उत्पन्न होती है, और कवलीकार-आहार उसी प्रकार 
प्रकट होता है। वह उस प्रतिकूल भावना को बढाता है । उसके नीवरणो का विष्कम्भन होता है 
झौर चित्त उपचार-समाधि को प्राप्त होता है, श्रपणा नही होती है। 
इस सज्ञा से योगी की रसतृष्णा-तष्ट होती है। वह केवल दु ख-निस्सरण के लिए ही 
प्राहार का सेवन करता है, पच काम-ग्ण में राग उत्पन्न नही होता और कायगता स्मृति उत्पन्न 
होती है। 
चतुर्धातु-व्यवस्थान 
चालीस कर्मस्थानो मे यह श्रन्तिम कर्मस्थान है। स्वभाव-निरूपण द्वारा विनिश्चय को 
व्यवस्थान! कहते है। महासतिपट्टान, महाहत्थिपादोपम, राहुलोवाद आदि सत्रो में इसका 
विशेष वर्णन आता है। महासतिपट्ठान-सुत्त मे कहा है--“भिक्षुओ जिस प्रकार कोई दक्ष 
गोघातक बैल को मारकर चोराहे पर खण्ड-खण्ड कर रख दे -झऔर उसे उन्त खण्डो को देखकर 
धह बल है', ऐसी संज्ञा नही उत्पन्न होती, उसी प्रकार भिक्षु इसी काय को धातु द्वारा 
उयवस्थित करता है कि--इस काय में पृथिवी-धातु है, आपोधातु है, तेजोधातु है, वायु-धातु 
है। इस प्रकार के व्यवस्थान से काय में “यह सत्त्व है, यह पुद्गल है, यह आत्मा है, ऐसी संज्ञा 
नष्ट होकर धातु-सज्ञा ही उत्पन्न होती है । 
भिक्षु इस सज्ञा को उत्पन्न कर अपने आध्यात्मिक और बाह्य रूप का चिन्तन करता है। हे 
घह श्राचार्य के पास ही केशा लोमा-नखा-दन्ता आदि कर्मस्थान को ग्रहण कर उनमें भी 
'चतुर्धातु का व्यवस्थान करता है, फिर पृथिवी-भ्रादि महाभूतो के लक्षण, समुत्यान, नानात्व, 
एकत्व, प्रादुर्भाव, सज्ञा, पारिहार और विकार का चिन्तन करता है। उनमें श्रनात्म-सज्ञा, दुःख- 
सज्ञा, और अनित्य-सज्ञा को उत्पन्न करता है और उपचार-समाधि को प्राप्त करता है। अपंणा 
प्राप्त नही होती । 
चतुर्घातु-व्यवस्थान में अनुयुक्त योगी शून्यता में श्रवगाह करता है, सत्त्वसज्ञा का समुद्घात 
करता है और महाप्रज्ञा को प्राप्त करता है । 


विपरयना 


समाधि-मार्ग का विस्तृत वर्णन हमने ऊपर दिया है। किन्तु, निर्वाण के प्रार्थी को शमथ 
की भावना के पश्चात्‌ विपश्यता की वुद्धि करता आवश्यक है। इसके विना अ्त्यद में प्रतिष्ठा 


नही होती । 


१०० मोद्-धर्म-दर्शन 


विपश्यना एक प्रकार का विशेष दर्शन है। जिस समय इस ज्ञान का उदय होता है 
कि--सब धर्म अनित्य हैँ, दु खमय है तथा श्नात्म हें--उस समय विपश्यना का, प्रादुर्भाव 


होता है। 

वौद्धागम में पुदूगल (जीव) सस्कार-समूह है। यह एक सन्तान'हूँ । झात्मा नाम का 
तित्य, घ्रुव भर स्वरूप से श्रविपरिणाम-धर्मवाला कोई पदार्थ नहीं हैं, पच-स्कस्ध-मात्त है। 
रूप, वंदना, सज्ञा, सस्कार और विज्ञान यह स्कन्ध-पचक क्षण-क्षण' में उत्पद्यमान और विनश्य- 
मान हैं। यह साश्रव धर्म 'दुःख' है; क्योकि क्लेश-हेतु-वश इनकी उत्पत्ति होती है। क्लेश 
सन्तान को दूषित करते हैं। दु ख का श्रन्त करने में प्रज्ञा की प्रधानता है। पहले इसका ज्ञान 
होना चाहिए किन श्रात्मा है, न आत्मीय, सब सस्क्ृत-धर्म श्रतित्य हैं। जो सब धर्मों को 
अतित्यता, दु खता और श्रनात्मता के रूप में देखता है, वह यथाभूतदर्शी है । उसको विपश्यता- 
ज्ञान प्राप्त हैं। इसीलिए, धर्मपद की अर्थकथा” में श्रात्मभाव के क्षय-व्यय की प्रतिष्ठा कर 
सतत अभ्यास से अहँत्पद के ग्रहण को विपश्यना कहा है । 

विपश्यना प्रज्ञा का मार्ग है। इसे लोकोत्तर समाधि भी कहते हैं। इस मार्ग का अनु- 
गामी “विपश्यनायानिक' कहलाता हँ । सप्त विशुद्धियो द्वारा विपश्यना-मार्ग के फल की प्राप्ति 
होती ह । यह सात विशुद्धियाँ इस प्रकार है--- 

१ शील-विशुद्धि, २. चित्त-विशुद्धि, ३ दृष्टि-विशुद्धि (++ नामरूप का यधावहर्शन) , 
४ कांक्षा-वितरण-विशुद्धि (+- सशयो को उत्तीर्ण कर ताम-रूप के हेतु का परिग्रह), * मार्या- 
भार्म-ज्ञानदर्शन-विशुद्धि (>-मार्गे और अमार्ग का ज्ञात और दर्शन), ६ प्रतिपत्तिज्ञानदशन- 
विशुद्धि ( >>अ्रष्ठागिक मार्ग का ज्ञान तथा प्रत्यक्ष-साक्षात्कार) , ७ ज्ञानदर्शन-विशुद्धि (5 स्नोता- 
पत्ति-मार्ग, सकृदागरामि-मार्ग अनाग्रामि-मार्ग, अहन्मार्य, इन चार मार्गों का ज्ञान और 


प्रत्यक्ष दर्शन ) । 
€ 


१ इमस्सि सासने कति धुरानीति ? यन्यधुरं विपस्सना धुरन्ति दे येव घुरानि भिक्‍खूति। 
क॒तरमम ' विपस्सना घुरन्ति ? संललइक बुत्तिनों पन पतन्‍्य पेतासनामिरतस्स अत्तमावे खथवर्य॑ 
पटव्पेत्वा सातचकिर्यिक्तेव विपस्सन वडद्ेत्वा अरहत्तगहणन्ति इं विप्रस्सनाधुर नामावि | 


( धम्मपददउकपा, ११? 


द्वितीय खण्ड 


[ महायान-धर्म श्रौर दर्शन, उसकी उत्पत्ति तथा विकास-साहित्य श्रौर साधना ] 


षष्ट अध्याय 


महायान-धर्म की उत्पत्ति 


जब महाराज अशोक बौद्ध हो गये, तब उनका प्रश्नय पाकर बौद्ध-धर्म बहुत फैला | 
उनका विस्तृत साम्राज्य था। उन्होने धर्म का प्रचार करने के लिए दूर-दूर उपदेशक भेजे । 
भारत के वाहर भी उनके भेजे उपदेशक गये थे । उन्होने अनेक स्तूप और विहार बनवाये। 
भ्रशोक के कोशाम्दी के लेख से मालूम होता है कि यहाँ एक भिक्षू-सघ था। एक सघ का 
पता सारनाथ के लेख से चलता है। भाबू-लेख मे श्रशोक कहते हैँ कि सब ब॒द्ध-वचन 
सुभाषित है, किल्तु में कुछ वचनों की विशेष रूप से सिफारिश करता हें । उन्ही के समय में 
खुतन' में भारतीयों का उपनिवेश हुआ । वहाँ से ही पहले-पहल बौद्ध-धर्म चीन गया । 
प्रशोक के समय में बौढ़ो में मूत्तिपूजा नथी। बुद्ध का प्रतीक रिकत-आसन, चक्र, 

कमल-पुष्प या चरणपादुका था। स्तूप मे वुद्ध का धातु-मार्ग रखकर पूजा करते थे । कथा है 
कि भ्रशोक ने बुद्ध की अस्थियो को प्राचीन स्तूपो से_निकालकर ८४,००० स्तृपो में वाँट 
दिया । चैत्य की पूजा भी प्राचीन थी | श्रारम्भ में बुद्ध यद्यपि भ्रन्य भहंतो की श्रपेक्षा श्रेष्ठ 
समझे जाते थे, यद्यपि उनका जन्म, उनके लक्षण, मार-धषंण, जन्म के पूर्व तुषितलोक में 
निवास उनकी मृत्यु, सभी श्रद्भुत थे; तथापि प्राचीन निकायो के अनुसार बुद्ध का निर्वाण 
ग्रन्य अ्रहतों के निर्वाण से भिन्न न था । उनका यह विश्वास नथा कि परिनिवृ त वुद्ध इस 
लोक में हस्तक्षेप कर सकते हूं । यच्पियेवुद्ध के निर्वाण को महाशून्य मानते थे, तथापि 
उनके लिए बुद्ध त्ञाता नही थे, जैसे ईसाईयो के लिए ईसामसीह त्ाता है | शास्ता ने कहा है 
कि तुम्ही अपने लिए दीपक हो, दूसरे का आश्रय मत लो, धर्म ही एकमात्र तुम्हारा दीप, 
शरण, सहाय हो । बुद्ध का कहना था कि निर्वाण का साक्षात्कार प्रत्येक को स्वयं करना होता 
है | उनके लिए वे संघ के गणाचार्य थे, शास्ता थे । वे उनके लिए मैत्री और ज्ञान की मूत्ति 
थे। उनको बुद्ध की शरण में जाना पडता था। बुद्ध की अनुस्मृति एक कमेस्थान था, किन्तु 
जब शास्ता का परिनिर्वाण हो गया, तब पूजा का विषय अतीन्द्रिय हो गया । अब प्र एन यह हुआ 

कि पूजा से क्या फल होगा ? 

कर्मवाद के अनसार बौद्ध यह नही मानते थे कि पूजा करने सेव॒द्ध वरदान देगे। 

किन्तु वे मानते थे कि बुद्ध का ध्यान करने सेचित्त समाहित और विशुद्ध होगा, और 
पजक अपने को निर्वाण के लिए तैयार करेगा । सिद्धान्त यह है कि प्रत्येक अपने किये कर्मों 

का फल भोगता है । बुद्ध की शिक्षा में प्रसाद (ग्रेस) और प्रार्थना को स्थान नही दिया गया है। 

इसके लिए कोई उचित शब्द भी नही है। मिलता-जुलता एक शब्द प्रणिधि, प्रणिधान है. | 


१०४ बौद-घर्म-दर्गन 


किन्तु उसका अर्थ 'प्रतिज्ञा' है। कभी-कभी यह पृण्य-विपरिणामना (>्सत्य-्वचन) है। किन्तु, 
ईसवी-सदी के कुछ पहले से वौद्धों में करणामय देवों की पुजा प्रारम्भ हुईं, जिनकी प्रतिमा या 
प्रतीक की वे पूजा करने लगे श्रौर जिनसे सुख शरीर मोक्ष की प्राप्ति के तिए वे प्रार्थना करने 
लगे । ये देव शाक्यम्‌नि, पूर्व-बुद्ध , अनागत-बुद्ध, मैत्नेय, बोधिसत्त्व हे । भक्ति का प्रभाव बढ़ने 
लगा। निर्वाण का स्वरूप भी बदलने लगा । सुखभूमि की प्राप्ति इसका उद्देश्य होने लगा । 
बुद्ध लोकोत्तर हो गये । यद्यपि पालिनिकाय में बुद्ध को लोकोत्तर कहा है, किन्तु वहाँ इसका 
श्र्थ केवल इतना है कि बुद्ध पद्म-पत्न की तरह लोक से ऊपर हैं | उनका विशेषत्व केवल यही 
है कि उन्होने निर्वाण के मार्ग का आविष्कार किया है। वुद्ध को लक्षण श्रौर अनुव्यजनो से 
युक्‍त महापुद॒प भी कहा है, वह भी इसी श्र॒थ्थ में है । जैसे---तारायण को 'महापुरुष” कहते है, 
जो एक, भ्रद्धितीय, शाश्वत है, व से पालि-भ्रागम के बुद्ध नही हे । 
किन्तु, कुछ बौद्ध उनको विशेष अर्थ में लोकोत्तर मानने लगे। कुछ श्रन्धक और 
उत्तरापथक मानते थे कि भगवान्‌ के उच्चार-प्रस्राव (तमल-मूत्र ) की गन्ध अन्य गन्धों से 
विशिष्ट हैँ । कथावत्यु के १५वें वर्ग के श्रनुसार भगवान्‌ ने एक शब्द भी नही कहा है । झ्रानन्द ने 
ही उपदेश दिया है । इस मत के बौद्ध लोकोत्तरवादी कहलाते थे। उनके अनुसार निर्वाण का 
श्र्थ बुद्ध-अवस्था का शाश्वतत्व है । गाय्धार-रीति की जो बुद्ध की मूर्तियाँ हे, उनमें शाक्यमुनि, 
पुवंबुद्ध तथा अन्यबुद्धों को ध्यान की. अवस्था में दिखाया हैं। चरम-भविक ( --अन्तिम 
जन्मवाला) बोधिसत्व तुषित-लोक से बुद्ध होने के लिए अ्रवतीर्ण होता है। वह लोकोत्तर 
पुरुष है। उसका जन्म अदभुत है, श्रौर वह लक्षणों से सयुक्त है । स्थविरों का कहना हैँ कि 
बोधि के अनन्तर वह लोकोत्तर होते हूँ, किन्तु वह लोकानुवत्तेंन करते हे ।' अनेक कल्प हुए कि 
हमारे शाक्यमूनि ने पूर्वचुद्ध के सम्मुख यह प्रणिधान किया कि “में बुद्ध हूंगा'। उन्होंने अनेक 
जन्मों में १० पारमिताओ की साधना की । उन्होने श्रन्तिम जन्म में कुमारी-माया के गर्भ में 
मनोमय-शरीर घारण किया । उनकी पत्नी भी कुमारी थी, क्योकि अ्रन्तिम जन्म में बुद्ध काम-राग 
में श्रप्मिनिविष्ट नही होते | भूतदया से प्रेरित हो वे मानव-जन्म ले लोगो को उपदेश देते हे । 
'वेतुल्लक' कहते हैं कि---शाक्यमुनि ने मनुष्य-लोक में कभी भ्रवस्थात नही किया, वें वास्तव 
में तुषित-लोक में रहते हे । मनुष्यों श्रौर देवताओ ने केवल उनकी छाया देखी है। सद्धर्म- 
पुष्डरीक' में यह वाद सुपल्‍लवित हुआ है । इस ग्रन्थ में शाक्यमुनि का माहात्य वर्णित है 
ये धमदेशना के लिए समय-समय पर लोक म॑ प्रादुभू त 





उनका यथार्थ-काय सम्भोगकाय हूँ । स त 
होते है । यह उनका निर्माणकाय हूँ । इसी की स्तूप-पूजा होती है । पाँचवी-छठी शताब्दी में 
आ्रादि कल्पिक बुद्ध) भी मर्निनें लगे, जिनसे अन्य बुद्धों का प्रादुर्भाव 


8308 बन तीथंक (हेरिटिक) विचार माना जाता था। 
सकता था । किन्तु, यह विचार तीथ क न क) विचार 
का सुत्नालकार (६७७ ) में इसका प्र यह कहकर है कि कोई पुरुष भादि से बुद्ध 
पे पुण्य और ज्ञान-सम्भार की आवश्यकता है। धीरे- 


नही होता, क्योकि बुद्धत्व की ग्राप्ति के लिए पुष्ट ् 
धीरे बद्धो की सख्या वढने लगी । पूर्वविश्वास के अनुसार एक काल मे एके साथ दो के 
रे पं एक काल में भ्रवेक बुद्ध हो सकते हैं, किन्तु एक लोक में अर्वेक 


नही होते थे। महायात्र मं 


षण्ठ अध्याय १०४ 


नही हो सकते । पहले ७ मानृषी वृद्धों का उल्लेख मिलता है, धीरे-धीरे यह सख्या २४ हो 
जाती है । इनके अलग-अलग वुद्ध-क्षेत्र है, जहाँ इनका आधिपत्य हैं। इसी प्रकार का एक 
बुद्ध -क्षेत्र सुखावती-व्य्‌ह है, जहाँ अमिताभ या अमितायु-वुद्ध शासन करते हूँ । यहाँ दुख का 
लव-लेश भी नही है । यह विशणुद्ध-सत्त्व से निर्मित है। बहाँ श्रमिताम के भक्त मरणानन्तर 
निवास करते हैं । सुखावती-च्यूह में नाम-जप, नाम-घोप, वाम-सकीत्तंत का वडा माहात्म्य है । 
जो सुशील-पुरुप सच्चे हृदय से अमिताभ का नाम एक वार भी छेते हूँ , वे सुखावती में जन्म 
लेते हैं । इस निकाय का प्रचार जापान में विशेष रूप से हुआ । यहाँ एक मन्दिर में ही यश 
ग्रन्थ मिला था । 

इस प्रकार धीरे-धीरे बुद्धवाद विकसित हुआ । यह वौद्ध-शासन मे एक नूतन परि- 
वत्तेन है । यह लोकोत्तरवाद महामसाघधिको में उत्पन्न हुआ | हम महस्साधिको का स्थविरो से 
पृथक्‌ होना बता चुके हैं । विकसित होवे-होते इस तिकायब से मद्धायान की उत्पत्ति हुई । 
वौद्ध-सघ दो प्रधान यानो ( मार्ग ) मे॑ विभकत हो गया--हीनयान और महायात्त । 

हमने देखा कि किस प्रकार महायान ने वृद्ध को एक विशेष शअ्रथ में लोकोत्तर 
बना दिया । इससे वद्ध-भक्ति वढने लगी । जब यनानियो ने वौद्ध-धर्म स्वीकार किया, तव 
“बुद्ध की म॒त्तियाँ बनने -लगी । भक्ति के कारण मृत्तिकला में भी उन्नति हुई । प्रसिद्ध रूपकारों 
7 नै प्रस्तर में भगवान्‌ के कुशल-समाहित-चित्त, उनकी मंत्री-भावना और करुणा, उनके-पुण्य 
और ज्ञान के सम्भार का उद्ग्रहण करने की सफल चेष्टा की । यह व्यक्त हैं कि मत्ति-कला 
पर इसका बडा प्रभाव पडा । गप्तकाल इसका समृद्धिकाल है । 

महायान-धर्स कीं विशेषता 

स्थविरवाद का आदर्श अहुंत्त्त और उसका लक्ष्य निर्वाण था। अहंत रागादि-मलों का 
उच्छेद कर क्लेश-बन्धन-विनिमु क्त होता था । उसका चित्त ससार से विमक्त और मन 
निर्विषय होता था । अहँत्‌ अपनी ही उन्नति के लिए यत्नवान्‌ होता था। उसकी साधना 
अप्टागिक सार्ग की थी । स्थविरवादियो के मत में बुद्ध यद्यपि लोक-ज्येप्ठ एव श्रेष्ठ हैं 
तथापि वुद्ध-काय जरा-व्याधि-मरण इत्यादि दु खो से विमुक्त न था। महासाधिको के विचार 
में वुद्ध एक विशेष श्र्थ मे लोकोत्तर थे। महासाधिक-वाद के अन्तर्गत लोकोत्तरवाद एक 
अवान्तर शाखा थी । इसके विनय का प्रधानत्रन्थ “महावस्तु' हैं । इनके मत में बुद्ध को विश्वाम 
अथवा निद्रा की आवश्यकता नही हैं, और जितने समय तक वह जीवित रहना चाहे, उतने 
समय तक जीवित रह सकते हूँ । स्थविरवादियों के अनुमार यदि नियम-पूर्वक अच्छा श्रभ्यास 
किया जाय, तो इस दृष्ट-धर्म मे ही निर्वाण-फल का अधिगम होता है । मोक्ष के इस मार्ग का 
अनुसरण वह करता हूँ, जो शील-प्रतिप्ठित हैँ, और ब्रह्मचर्य का पालन करता है। वद्ध अन्य 
अहंतो से मिलते हँ , क्योकि उन्होने सत्य का उद्घाटन किया और उस मार्ग का निर्देश किया, 
जिसपर चलकर लोग ससार से विमृकत होते हैं। इस विशेषता का कारण हैँ कि बुद्ध ने 
पूर्व-जन्मों में पुण्य-राशि का सचय और अन्त ज्ञान प्राप्त किया था। 

१४ 





१०६ वौद्ध-धर्म-दर्गन 


चरियापिटक मे ब्‌द्ध के पूर्वजन्मो की कथा वर्णितहै। इस ग्रन्थ में भी पारमिता 
का उल्लेख मिलता है। अर्हत्‌ का आदर्श परम कारुणिक वृद्ध के' श्रादर्श की अपेक्षा 
तुच्छ मालूम पडने लगा। वुद्धचरित के अनुशीलन से वृद्ध के अनुकरण करने की 
इच्छा प्रकट हुई। भगवान्‌ सर्वज्ञ थे। वह जानते थेंकि जीव दुख से आर्त्त है। 
जीवो के प्रति उनको महा-करुणा उत्पन्न हुईओऔर इसी करुणा से प्रेरित होकर 
भगवान्‌ बुद्ध ने जीवों के कल्याण के लिए ही धर्मोपदेश करना स्वीकार किया । वृद्धचरित 
से प्रभावित होकर वौद्धों में एक नवीन विचार-पद्धति का उदय हुआ | अपष्टागिकमार्ग की 
जगह पर वोधिसत्त्व-चर्या का विकास हुआ और इस समुदाव का आदशं अर्हत्त्व न होकर 
वोधिसत्त्व हुआ , क्योकि भगवान्‌ वुद्धत्व की प्राप्ति के पूर्व तक 'वोधिसत्त्व' थे । बोधिसत्त्व' उसे 
कहते हैँ, जो सम्यक्‌ ज्ञान की प्राप्ति चाहता है । जिसमें सम्यक्‌ ज्ञान है, उसी के चित्त में 
जीवलोक के प्रति करुणा का प्रादरर्भाव हो सकता है। इस नवीन धर्म का नाम महायात पडा । 
महायानवादी प्राचीन विचारवालो को हीनयान-वादी कहते थे । होनयान का दूसरा नाम 
श्रावक-यान है। इसका प्रतिपक्ष महायान या बोधिसत्त्ववान है, इसको अग्रयान भी कहा है। 
वुद्ध-बश से श्रावक और प्रत्येक-बुद्ध सम्यक्‌-सम्बुद्ध के प्रतिपक्षी हे । श्रावकयान और प्रत्येक- 
वुद्धयान में ऐसा अन्तर नही है, दोनों एक ही वोधि झ्रौर निर्वाण को पाते हे । प्रत्येक-बुद्ध सद्धर्म 
के लोप हो जाने पर अपने उद्योग से वोधि प्राप्त करते हूँ। प्रत्येक-वुद्ध उपदेश से विरत हें, 
केवल प्रातिहाय॑ द्वारा श्रन्यधर्मावलस्वियो (तीर्थियो) को वौद्धधर्म की शिक्षा देते हे । हि 
सद्धमंपुण्डरीक, तथा अ्रन्य कई सूत्रों का स्पष्ट कहना है कि एक ही यान है-बुद्धयान । 
पर इसकी साधना में बहुत समय लगता है, इसलिए वुद्ध ने अहंत्‌ के निर्वाण का निर्देश 
किया है । एक प्रश्त यह उठता है कि-क्या महायान के आचार्यो के मत में महायान हीं मोक्ष- 
दायक है ? इत्सिंग का कहना है कि दोनों यान बुद्ध की आरर्य-शिक्षा के भ्रतुकूल हैं । दोनो 
समान कूप से सत्य और निर्वाणगामी हैँ | इत्सिंग स्वय हीनयान-वादी था । वह कहता है कि यह 
बताना कठिन है कि हीनयानान्तर्गत अट्टारह वादो में से किसकी गणना महायान या हीनवान में 
की जाय । युश्रान-च्वाग (द्वेतत्सग) ऐसे झिक्षुओं का उल्लेख करता है, जो स्थविरवादी होकर 
भी महायान के अनुयायी थे और विनय में पूर्ण ये । ऐसा मालूम पडता है कि कुछ हीनयान के 
भिक्ष भी महायान-सवर का ग्रहण और पालन करते थे । महायान के विनय का प्राचीनतम रूप 
ज्ञात नही है । यह सम्भव है कि थ्रादि में महायान-वाद के निज के विनय नही थे । पीछे से 
साधक के लिए न्‍यों की रचना की गईं। इत्सिंग के अनुसार महायात की विश्ञेपता कैवल 
बोधिसत्त्वों की पूजा में यी । महायान के अन्तर्गत भी हीनयान के समान अनेक वाद थे। इनस 
पारमिता-यान या वोधिसत्त्व-यान या बुद्ध-यान, प्रज्ञायान (75ज्ञानमार्ग ) श्रौर भविति-मार्ग 
प्रधान हे । आगे चलकर तत्त्र के प्रभाव से मन्त्रवान, वज्ञयान, और तलियान का विकास ह्भा | 
प्राय महायानवादी हीनयान की साधना को तुच्छ समझते हूं। रा शक पे 
कहना है कि श्रावकयान द्वारा निर्वाण नही मिल सकता । झान्तिदेव का कहना है मम ३ 
यना की कथा का उपदेश नही करना चाहिए, न उसको सुने , न उसका पढ़, क्याक | 
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क्लेशो का अन्त न हो सकेगा । हम आगे चलकर महायान के दर्शन एवं साधना का विस्तार 
से विचार करेंगे । यहाँ इतना कहना पर्याप्त होगा कि प्रज्ञा-यान के शअ्रन्तर्गत दो दाशंनिक 
विचार-पद्धतियो का उदय हुआ---सध्यमक और विज्ञानवाद । मध्यमक-वादी मानते थे कि सब 
वस्तु स्वभाव-शून्य है और विज्ञानवादी बाह्य वस्तु-जात को असत्‌ और विज्ञान को सत्‌ मानते थे 
गऔ,और यह विश्वास रखते थे कि बोधिसत्त्व सहायता करते हैँ। महायान-वादियो को प्राचीन 
निकाय मान्य है, पर हीतयान के अनुयायी महायान के ग्रन्थों को प्रामाणिक नहीं मानते। 
महायान-वादियो का कहना है कि महायान नवीन नही है श्रौर हीनयान के आगम-प्रन्थ ही 
महायान की प्राम्माणिकता सिद्ध करते हे । मध्यमक-कारिका के वृत्तिकार चन्द्रकीत्ति का कहना 
है कि हीनयान के ग्रन्थो में भी शून्‍्यता की शिक्षा मिलती है। हीनयान के ग्रन्थों में महावस्तु 
में दशभूमि और पारमिता का भी वर्णन है । महायान के ग्रन्थ गाथा और सस्क्ृत में हैं । 

हीनयान के वैभाषिक-प्रस्थान के ग्रन्थ सस्कृत में हैं । उनका विवरण '“बीद्ध-सस्कृत- 
साहित्य के भ्रध्ययन' के प्रकरण में दंगे । 

लोकोत्तरवाद का पयंवसान त्रिकायवाद में हुआ, जो महायान की विशेषता है, इसलिए 
अब त़िकायवाद का उल्लेख करेगे । 


त्रिकायवाद 

पालिनिकाय मे त्विकायवाद नही है, किन्तु उसमे बुद्ध के तीन कायो में विशेष किया 
गया है--चातुर्महाभौतिक काय, मनोमय काय और धमर्मकाय । प्रथम काय पूतिकाय है। यह 
जरायुज-काय है । शाक्यम्‌ नि ने माता की कुक्षि मो इसी काय को धारण किया या । पालि में 
बुद्ध के निर्माण-काय क। उल्लेख नही है । किन्तु चातुर्महाभीतिक काय के विपक्ष में एक मनो- 
मय काय का भी उल्लेख है (सयुत्त, पृ० २८५२, दीध, २, पृ० १०६९)। सर्वास्ति-वाद की 
परिभाषा में बुद्ध में नर्माणिकी और पारिणामिकी ऋद्धि थी । वह अपने सदृश अ्रन्य रूप निर्मित 
कर सकते थे और अपने काय का पारिदापत्न भी कर सकते थे । यथा ब्रह्मा का काय श्रधर 
देवो के भ्रसदृश है, वह अभिनिर्मित शरीर से उनको दर्शन देते हे (दीघ २, पृ० २१२, कोश, 
३, पृ० २६९) । इसलिए , अवतसक में बुद्ध की तुलना ब्रह्मा से करते हे | पालिनिकाय में रूपी 
देव को मनोमय कहा है । मज्ञिम, १, ४१०, विनय, २, १८५ में कहा हूँ कि कोलियपुक्त 
कालकर मनोमय काय में उपन्त हुआ है । बाह्य प्रत्यय के विना मनस्‌ से निष्पन्न, निव त-काय 
मनोमय काय है । विशुद्धिमार्ग के अनुसार (पृ० ४०५) यह भ्रधिष्ठान मन से निर्मित हूँ । 
यह अ्ररूपी का सज्ञामय काय नही हू । सर्वास्तिवादी भी मनोमय काय के देवों का रूपावचर 
मानता है। सौत्नान्तिक के मत से यह रूप और आरूप्य दोतो के हे । अच्तराभव भी मनोमय 

कहलाता है, क्योकि यह केवल मन से निर्मित हैं श्रौर शुक्र-शोणितादि किचित्‌ बाह्य का 

उपादान न लेकर इसका भाव होता है। योगाचार के अनुसार--श्राठवी भूमि में काय मनोमय 

होता हूँ, इसमे मन का वेग होता हू , यह मन की तरह शीघ्र गमन करता हूँ और इसकी गति 

अश्रतिहत होती है । सत्र श्रावक्र मगोमय काथ धारण कर सक्री हे ([ योगशास्त्र , ८०) | 
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मनोमय काय के १० प्रकौर है । कुछ के अनुसार यह काय मन स्वभाव है, दूसरो के श्रतुसार 
इस काय की उत्पत्ति इच्छानुसार होती है, पूर्वकाय का परिणाम-मात्र हैँ । श्रभिनव काय की 
उत्पत्ति नही होती । 

बुद्ध का यथार्थ-काय रूप-काय नही है, जिसके धातु-गर्भ की पूजा-उपासना करते हे, 
किन्तु धर्म (5 धर्म-विनय) यथार्थ-काय है। धर्म-काय प्रवचन-काय है। शाक्य-पुत्रीय भिक्ष्‌ 
इसी धर्म-काय से उत्मन्न हुए हे... “में भगवत्‌ का आऔऔरस पुत्र हैँ, धर्म से उत्पन्न हूँ, धर्म का 
दायाद हूँ” (दीघ, ३, पृ० ८४, इतिवृत्तक, पृ० १०१) । दूसरा कारण यह है कि भगवान्‌ ध्मे- 
भूत है, ब्रह्म-भूत हैं धर्म-काय भी है (दीघ, ३, ८४, मज्मिम, ३, पृ० १६५) | इसी प्रकार 
कहते है, प्रणा-पारमिता धर्म-काय है, तथागत-काय है । जो प्रतीत्यममुत्याद का दर्शन करता हैं, 
वह धर्म-काय का दर्शन करता है। प्रज्ञापारमितास्तोत्र में नागाजू न कहते हँ--जो तुझे भाव से 
देखता हैं, वह तथागत को देखता है । शान्तिदेव बोधिचर्यावतार के झ्रारम्भ में सुगतात्मजण श्ौर 
धर्म-काय की भी वन्दना करते हुँ (पु० ३) | 

स्थविरवाद से महायान में श्राते-श्राते बुद्ध में पूर्ण भलौकिक गृण थ्रा जाते है । श्रव 
बुद्ध को केवल अलौकिक गुण-व्यू ह-सम्पत्ति से समन्वागत ही नहीं किया गया, पर उनका व्यक्तित्व 
ही नप्ट कर दिया गया | वृद्ध अजन्मा, प्रपच-विमुक्त, अव्यय और झ्राकाश-प्रतिसम हो गये । 


स्थविस्वाडियों के अनुसार भगवान्‌ वृद्ध लोकोत्तर थे । वृद्ध ने स्वय कहा था कि में 
लोक में ज्येप्ठ और श्रेष्ठ हूँ प्रौर सव सत्त्वो में अनुत्तर हूँ । एक वार द्रोण ब्राह्मण दुंढें के पादो 
में सर्वाकार-परिपूर्ण चक्रों को देखकर चकित हुआ्ना । उसने बुद्ध से पूछा कि श्राप देव है, यक्ष 
हैं, गन्धव हैं, वया है ” भगवान्‌ ने कहा--में इनमें से कोई नहीं हें । द्रोण बोला--फिर कया 
श्राप मनुष्य है ? बुद्ध ने उत्तर दिया--में मनृष्य भी नहीं हूँ, मे वुद्ध हैं) जिससे देवोत्पत्ति 
होती है, जिससे यक्षत्व या गन्धर्व॑त्व की प्राप्ति होती है। संव आरसवो का मैने नाश किया है। 
हे ब्राह्मण !' जिस प्रकार पुण्डरीक जल से लिप्त नही होता, उसी प्रकार मैं लोक से उपलिप्त 
नहीं होता । दीघनिकाय ” के अनुसार वोधिसत्त्व की यह धर्मंता है कि जब वह तुपितकाा से 
च्यूत हो माता की कुक्षि में अवक्रान्त होते है, तव सब लोको में अ्रश्नममाण-झवभास का प्राढुभवि 
होता है । यह अवभास देवताओं के तेज को भी अभिभूत कर देता है। लोको के बीच जहां 
अन्धकार-ही-श्रन्धकार है, जहाँ चन्द्रमा और सूर्य ऐसे महानुभावों की भी श्राभा नही पहुँचती, 
वहाँ भी अप्रमाण-अवभास का प्रादुर्भाव होता है । बोधिसत्त्व महापुरुषों के वत्तीस लक्षणों से 
आ्रौर अस्सी अनुव्यजनों से समन्वागत होता है |? एक स्थल परर्ड भगवान्‌ आनन्द से 'कहते हैं 
कि काल में तवावत का छरिवर परिषद होता है। 


अगुत्तरनिकायः भाग १४ चतुक्कनिर्षत, व्वककवगा, १० *८ | 
भाग २; १० 3% महापदानसुत्तन्त ! 
दीवनिकायः भांग 2 ६ १5 । 


दीघनिकाय) भीरगे ३, १ १३४ | 


व त00 ८ +>+० 
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१ जिस रात्रि को भगवान्‌ सम्यक्‌ सम्बोधि प्राप्त करते है । 
२ जिस रात्रि को भगवान्‌ अनुपधि-शेष-निर्वाण मे प्रवेश करते है । 


पालिनिकाय के अनुसार जब बोधिसत्त्व ने गर्भावक्रान्ति की, तब मानुष और अमानुष 
परस्पर हिसा का भाव नही रखते थे और सब सत्त्व हष्ट और तुष्ट थे। भगवान्‌ के यह सब 
प्रदूभुत धर्म त्विपिटक में वर्णित है । इन सब अद्भुत धर्मों से समन्‍्वागत होते हुए भी स्थविरवादी 
बुद्ध को इसी अर्थ मे लोकत्तर मानते थे कि वह लोक को अभिभूत कर स्थित है, अर्थात्‌ लोक से 
श्रनुपलिप्त होकर विहार करते हे । जहाँ दूसरे बुद्ध के बताये हुए मार्ग का अ्रनुसरण कर श्रहंत्‌ 
क्रवस्था को प्राप्त करते है और उनको मार्ग का अच्वेषण नही करना पडता, वहाँ बुद्ध स्वय 
श्रपने उद्योग से निर्वाण-मार्ग का उद्घाटन करते हे । यही उनकी विशेषता है । पर स्थविरवादी 
भनुष्य-लोक मे बुद्ध की स्थिति को स्वीकार करते थे। वे उनके जीवन की घटनाओं को सत्य 
मानते थे। इसपर उनका पूरा विश्वास था कि बुद्ध लोक मे उत्पन्न हुए, लोक मे ही 
उन्होने सम्यक्‌-ज्ञान की प्राप्ति की लोक श्ौर में ही उन्होने धर्म का उपदेश किया । स्थविरवादी 
बुद्ध के व्यक्तित्व को स्वीकार करते हुए उनकी शिक्षा पर श्रधिक जोर देते थे। परिनिर्वाण के 
पूर्व स्वय ब्‌ द्ध ने अपने शिष्य आनत्द से कहा था)--”हे आनन्द ! तुमसे से किसी का विचार 
यह हो सकता है कि शास्ता का प्रवचन अतीत हो गया, अब हमारा कोई शास्ता नही है। 
पर ऐसा विचार उचित नही है। जिस धर्म और विनय का मेने तुमको उपदेश किया है, 
मेरेपीछे वह तुम्हारा शास्ता हो।” बुद्ध ने यह भी कहा है कि जो धर्म को देखता है 
वह मुझको देखता है और जो मुझको देखता है, वह धर्म को देखता है। इसका 
यही अर्थ है कि जिसने धर्म का तत्त्व समझ लिया है, उसी ने वास्तव में बुद्ध का 
दर्शन किया है। बुद्ध के निर्वाण के पश्चात्‌ यही धर्म शास्ता का कार्य करता है। बुद्ध का 
वुद्धत्व इसी मे है कि उन्होने दु ख की अत्यन्त-निवृत्ति के लिए धर्म का उपदेश किया। बद्ध 
केवल पथ-प्रदर्शक है, उनके बताये हुए धर्म की शरण में जाने से ही निर्वाण का अधिगम होता 
है। बुद्ध कहते हें --' हे आनन्द ! तुम अपने लिए स्वय दीपक हो, धर्म की शरण में जाओ, 
किसी दूसरे का आश्रय न खोजो ।” धर्म की प्रधानता को मानते हुए भी स्थविरवादी बुद्ध के 
व्यक्तित्व को स्वीकार करते थे, पर बुद्ध के निर्वाण के पश्चात्‌ श्रद्धालु-आवक बुद्ध को देवातिदेव 
मानने लगे और यह मानने लगे कि वुद्ध सहस्न-कोटि-कल्प से हें और उनका आयु प्रमाण 
ग्रतन्‍्त कल्प का है। बुद्ध लोक के पिता और स्वयम्भू हो गये, जो सदा गृध्रकूट-पवेत पर निवास 





१. दीघनिकाय, भाग २, पृ० १५४, महापरिनिव्बान-सुत्त | 


२ “थम्म हि सो भिक्‍्खवे भिकखु पस्सति, धम्म पस्सन्‍्तो म॑ पस्सतिः ति ।--इतिवुत्तक, वर्ग ५, 
सुत्त३२, पु० ६१ । “यो रवो वक्कलि धम्स परसति सो म पस्सति । यो म पस्सति सो 
भम्म पस्सति”?-संयुत्तनिकाय, भाग ३$ पृ० १२० 7 


११० “अ 
बोद्-धर्म -दर्शान 


करते हूँ*, और जब धर्म का उपदेश करना चाहते है, तब भ्रूमध्य के ऊर्गाकोश से 

प्रसृूत करते हैजिससे अद्वारह सहस्त बुद्धक्षेत् अवधापिते होते हैं हक 
अ्रनन्‍्त हो गई। महायान मे इस अकार बम सा कई 262 
न 3 हायान-सूत्रो में इस प्रकार के विचार प्राय पाये जाते हैँ । सद्ध्म पुण्डरीक' 
वैपुल्य-सूतरो में सर्वश्रेष्ठ माना जाता है। इसमें तथागतायुष्प्रमाण पर एक अ्रध्याय है। इस 
अध्यन में भगवान्‌ बुद्ध कहते हैँ कि सह्न-कोटि-कल्प व्यतीत हुए, जिसका कि प्रमाण नही है 

जन से सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त किया, और मे नित्य-धर्म का उपदेश करता हूँं।? ह भगवान्‌ 
कहते हे कि | सत्त्वो की शिक्षा के लिए उपाय का निदर्शने करता हूँ श्रौर उनको निर्वाण- 
भूमि का दर्शन कराता हू । में स्वय निर्वाण में प्रवेश नही करता और निरन्तर धर्म का प्रकाश 
करता रहता हू । पर विमूढ-चित्त पुरुष मुझको नही देखते । यह समझकर कि मेरा परिनिर्वाण 
हो गया है, वह सेरे धातु की विविध प्रकार से पूजा करते है, पर मुझको नही देखते। उनमे 
एक प्रकार की स्पृह्य उत्पन्न होती है, जिससे उनका चित्त सरल हो जाता है। जब ऐसे सरल 
श्रौर मृदु सत्त्त शरीर का उत्सगग करते है, तव में श्रावक-सघ को एकत्न कर गुप्नकूठ-पर्वत पर 
उनको अपना दर्शन कराता हूँ, श्रौर उनसे कहता हूँ, कि मेरा उस समय निर्वाण नही हुआ था, 
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यह मेरा केवल उपाय-कौशल था, में जीवलोक में वार-वार आता हू 





१ एवेम इ लोकपिता स्वयभू चिकित्सक संर्व-प्रजान-नाथ । 


विपरीत मूठाश्च विदित्व बालान्‌ अनिवु तो निष्त दर्शायामि ॥२१॥ 
( सद्र्मपुण्डरीक, ५० ३२६ ) 


२ अचिन्तिया कल्पसहलकोय्यो यासा प्रमाण न कदाचि विद्यते | 
प्राप्त मया एप तदाग्रवोधिधर्म' च देशेम्यट नित्यकालम ॥१॥ 


( सड््म॑पुस्डरीक, पु० ३२३ ) 
निर्वाणभूमिं. चुपदर्शयामि विनयाथमत्त्वान वदाग्युपायम्‌ ! 

न चापि निर्वाम्यहु तरिम काले इहैव चो धर्म प्रकाशयामि ॥॥॥| 

तत्रापि चास्मानमधिष्ठहामि सर्वा श्व सत्तान तथव चाहम्‌ | 

विपरीतयुद्धी च नरा विमूढ़ा॒तत्रेत लिष्ठन्तु न पश्यिषू माम ॥४!। 

परिनिन त दृष्ट्व ममात्ममाव धावूपु पूजा विविधा करोन्ति 

मा च अपश्यन्ति जनेन्वि तृष्णा ततोजुक चित्त प्रसोति तेपाम्‌ ॥५॥ 


ऋजू यदा ते मुदुमादवाश्च उत्सष्टकामाश्च सवस्ति सत्ता । 
५0 ०५ 
तती अह श्रावकसव छता आत्मान दरश म्यहु गृम्तकूट ॥8॥। 


एय च ६ तेप वदामि पश्चात इदैवनाइ तद आसि निवुत । 


उपायकौशल्य ममति मिक्षव पुन पुनो मोस्यहु जीवलोके ॥७।॥ 


( सड मैपुस्डरीक, पृ० १२३-३२४ ) 


घष्ठ अध्याय १११ 


प्रज्ञापारमिता-सूत्र के भाष्य में नागाजु न कहते हे कि तथागत सदा धर्म का उपदेश 
करते रहते है, पर सत्त्व अपने पाप-कर्म के कारण उनके उपदेश को नही सुनते और न उनकी 
आभा को देखते है, जैसे बहरे वजत्र के निनाद को नहीं सुनते और अन्धे सूर्य की ज्योति को 
नही देखते । 'ललितविस्तर” में एक स्थल पर आनन्द और बुद्ध का सवाद है। भगवान्‌ आनन्द 
से कहते हे कि--“भविष्य-काल में कुछ भिक्षु अभिमानी और उद्धत होगे। वे वोधिसत्त्व की 
गर्भावक्रान्ति-परिशुद्धि में विश्वास न करेगे | वे कहेगे कि यह किस प्रकार सम्भव है कि बोधि- 
सत्त्व माता की कुक्षि से बाहर आते हुए गर्भभल से उपलिप्त नही हुए । वे नही जानते कि 
तथागत देवतुल्य हें और हम मनुष्य-मात्र हे, और उनके स्थान की पूत्ति करने में समर्थ नही ह। 
उनको समझता चाहिए कि हमलोग भगवान्‌ की इयत्ता या प्रमाण को नहीं जान सकते, वह 
अचिन्त्य हे ।” 'करण्डक-व्यूह' मे अ्वलोकितेश्वर के गुणों का वर्णन है । इस ग्रन्थ मे लिखा है कि 
आरम्भ में आदिबुद्ध का उदय हुआ । इनको स्वयम्भू ओर आदिनाथ भी कह। है। इल्होने ध्यान 
द्वारा ससार की सृष्टि की । अवलोकितेश्वर की उत्पत्ति आदिवुद्ध से हुई है भर उन्होने सृष्टि 
की रचना में आदिबुद्ध की सहायता की । अवलोकितेश्वर की आँखों से सूर्य और चन्द्रमा की 
सृष्टि हुई, मस्तक से महेश्वर, स्कन्ध से ब्रह्मा और हृदय से नारायण उत्पन्न हुए । 


सुखावती-व्यूह में लिखा है कि यदि तथागत चाहें, तो एक पिण्डपात कर कल्पशत-सहस्र 
तक श्र इससे भी अधिक काल तक रह सकते हे, और तिस पर भी उनकी इ-द्रयाँ नप्ट न होगी, 
उनका मुख विवर्ण न होगा, और उनके छविवर्ण में परिवत्तंव न होगा । यह बुद्ध का लोकोत्तर 
भाव है ।१ सुखावती-लोक में अ्रमिताभ-तथागत निवास करते है, अमिताभ की प्रतिभा 
अनुपम है, उसका प्रमाण नही है । इसी कारण उनको '“अमिताभ', “अ्रमितप्रभ' श्रादि नाम सै 
सकीत्तित करते हे । यदि तथागत कल्प-भर अमिताभ के कर्म का प्रभा से आरम्भ कर वर्णन 
करे, तो उनकी प्रभ्ना का गुण-पर्यन्त अधिगत न कर सके, क्योकि अ्रमिताभ की प्रभा-गुण-विभूति 
अप्रमेय, असख्येय, अचिन्त्य और अपर्यन्त है। अमिताभ का श्रावकसघ भी अनन्त और 
भ्रपर्यन्त है । अमिताभ की आयू अपरिमित है । इसी लिए, इन्हें अमितायु' भी कहते है । साम्प्रत 
कल्पगणना के अनुसार इस लोकधातु मे अमितायु को सम्बोधि प्राप्त किये दस कल्प व्यतीत हो 
चुके हें । समाधिराज में लिखा है कि बुद्ध का ध्यान करते हुए श्रावक को किसी रूपकाब का 
ध्यान न करना चाहिए। क्योकि, बुद्ध का धर्म-शरीर है, बुद्ध की उत्पत्ति नही होती, वह विना 
कारण के ही कार्य हें, वह सबके आदिकारण हे, उनका आरम्भ नही है। सुवर्णप्र भाससूत्र मे 
भी बतलाया है कि बुद्ध का जन्म नही होता । उनका सच्चा शरीर “धर्म-काय' या धर्म-धातु है । 
इसीलिए, सुखावतीव्यूह में वुद्ध को “धमेस्वामी' और बुद्धचरित में धर्मराज' कहा है। 





१ आकाक्षन्नानन्द तथागत एकपिस्डपातेन कल्प वा तिष्ठेत कव्पशर्तं वा कल्पसहस्व् वा कल्पशतसहस्त 
वा यावत्‌ कल्पकोटीन्ययुतशतसहस्त्र वा ततो वोत्तरि तिप्ठेत न च तथागतस्थेन्द्रियाण्युपनस्येयु- 
ने मुखवणस्यान्यघात्व भवेज्ञापि च्छविवर्ण उपहन्येत । ( सुल्लावतीन्यूट, पृ० ४ ) 


कर, बौद्ध-धमं-दर्शन 


महायानश्रद्धोत्पाद-शास्त्र का कहना है कि बुद्ध ने निर्वाण में प्रवेश नहीं किया, उनका काय 
शाश्वत है । 

स्थविरवादियो ने महायानियो के लोकोत्त रवाद का विरोध किया, जैसा कथावत्य से 
स्पष्ट है। कथावत्यु के अद्टारहवें वर्ग मे इसकी स्थापना की गई है कि बुद्ध मनष्य-लोक में थे 
और इस पूर्वे-पक्ष का खण्डन किया गया है कि उनकी स्थिति मनुष्य-लोक में त थी। पूर्व-पक्ष 
का खण्डन करते हुए पिटक-प्रन्थो से वुद्ध-वचन उद्धृत कर यह दिखाया गया है कि बुद्ध के 
सवादो से ही यह सिद्ध है कि बुद्ध की स्थिति मनुष्यलोक में थी। बुद्ध लोक में उत्पन्न हुए थे, 
सम्यक्मम्बोधि प्राप्त कर उन्होने धर्म-चक्त का प्रवर्तन किया था और उनका परिनिर्वाण 
हुआ था । इसी वर्ग में इस पूर्व-पक्ष का भी खण्डन किया गया है कि बुद्ध ने धर्म का उपदेश 
नही किया । स्थविरवादी पूछता है कि यदि बुद्ध ने धर्म का उपदेश नहीं किया, तो फिर 
किसने किया । पूर्व-पक्ष इसका उत्तर देता है कि अभिनिर्मित' ने धर्म-देशना की, और यह 
अभिनिर्मित श्रानन्द' था । सिद्धान्त वताते हुए सूत्रों से उद्धरण दिये गये हे, जिनसे मालूम 
होता है कि बुद्ध ने स्वय शारिपुत्र से कहा था कि मे सक्षेप मे भी और विस्तार से भी धर्म का 
उपदेश करता हूँ, इसलिए यह स्वीकार करना पडता है कि भगवान्‌ वुद्ध ने स्वयं धर्मदेशना 


की थी । 

यह हम ऊपर कह चुके है कि त्विपिटक मे ही, बुद्ध के धर्म-काय की सूचना मिलती है । 
बुद्ध ने स्वय कहा है कि जो धर्म को देखता है , वह मुझको देखता है और जो मुझको देखता है, 
वह घर्म को देखता है । ैं 

धर्मंकाय--यह उन धर्मों का समुदाय है, जिनके प्रतिलाभ से एक आाश्रय-विशेष सर्व- 
धर्म का ज्ञान प्राप्त कर वुद्ध कहलाता है। वुद्ध कारकधर्म-क्षयज्ञान, अनुत्पादज्ञान, सम्यकू- 
दृष्टि है । इन ज्ञानो के परिवार अ्रनास्रव पच-स्कन्ध हूँ । धर्मकाय अनान्नव धर्मों की सन्तति है 
या आश्रयपरिनिर्व्‌ ति है । यह पचभाग या पचाग धर्मकाय कहलाता है । धर्म-सग्रह (पृ० २३) 
में इन्हें लोकोत्तर-स्कन्ध कहा है, महाव्युत्पत्ति में असमसमस्कन्ध है, इन्हें जिन-स्कन्ध भी 
कहते है । यह दीघनिकाय (३,२२६, ४, २७६) के धम्मक्खन्ध है । यह इस प्रकार हँ-- 
शील, समाधि, प्रज्ञा, विमुक्ति, विमुक्ति-ज्ञान-दर्शन। बुद्ध की शरण में जाने का अर्थ है, 
धर्मकाय की शरण मे जाना, यह उनके रूपकाय की शरण में जाना नही है। 
भिक्षु की भिक्षुता, उसका सवरशील उसका धर्मकाय है । इसी प्रकार, बुद्ध का बुद्धत्व, बुद्ध के 
ग्रनाख्रव-धर्म, उनके धर्मकाय है। दीघनिकाय (३, ८४) में कहा है कि तथागत का यह 
धर्मकाय श्रेष्ठ श्रधिवचन है । धर्मकाय ब्रह्म काय है । यह धर्मभूत, ब्रह्मभूत भी है। भगवत्‌ के 
फलसम्पतु का लक्षण धर्मकाय है । फलसम्पत्‌ चतुर्विध है । धर्मकाय की परिनिध्पत्ति से इनकी 
श्रामन्वा-- हल्वि भगवा लोके जातो लोके सम्बुद्धो 
रे बत्तत्वे बुदधो भगवा मनुस्स लोके अटठा- 





2 3-22 सपना करन नर नक 
१ “न कतव्य बुदुधो भगवा मनुस्सलोके अद्ठासीति 
लोक अभिमुय्य विहरति अनुपलित्तो लोकेन, नो बतव 


सीति ।” (मनुस्सलोककथा) | 


षष्ठ अ्रध्याय ११३ 


प्राप्ति होती है। चार सम्पत्तियाँ ये हे--ज्ञानसम्पत्‌, प्रहाणसम्पत्‌, प्रभावसम्पत्‌, रूपकायसम्पत्त्‌'। 
प्रभावसम्पत्‌ बाह्य विषय के निर्माण, परिणाम और अधिष्ठानवशिता की सम्पत्‌ है । अपूर्व- 
वाह्य सम्पत्‌ का उत्पादन निर्माण है । पत्थर का सोना बनता देता आदि परिणाम है । किसी विषय 
को दीघं काल तक अवस्थान कराने की सामर्थ्य अधिष्ठानवशिता है। प्रभावसम्पत्‌ के अन्तर्गत 
आयु के उत्सर्ग और अधिष्ठानवशिता की सम्पत्‌ आवृत्त-गमन, आकाश-गमन, सुदृर-क्षिप्र-गमन, 
अल्प में बहु का प्रवेश, विविध और स्वाभाविक आश्चर्ये-धर्मों की सम्पत्‌ भी है । यह अन्तिम 
भगवत्‌ का सहज प्रभाव है । बुद्धों की यह धर्मता है कि उनके चलने पर निम्नस्थल समतल हो 
जाता है, जो ऊंचा है, वह नीचा हो जाता है, जो नीचा है, वह ऊंचा हो जाता है। अन्धे 
दृष्टि का, बहरे श्रोत्न का, उन्मत्त स्मृति का प्रतिलाभ करते है । 
यह धर्मकाय अचिन्त्य है और सब तथागतो द्वारा समान रूप से अधिकृत है। अ्रष्ट- 

साहस्रिका-प्रज्ञापारमिता के अनुसार वास्तव में बुद्ध का यही शरीर है। रूपकाय सत्काय नही 
है। धर्मशरीर ही भूतार्थिक शरीर है ।१ आर्यशालिस्तम्बसूत्र के अनुसार धमंशरीर शअनुत्तर है । 
“वज्त्च्छेदिका' का कहना है कि बुद्ध का ज्ञान धर्म द्वारा होता है, क्योकि बुद्ध धर्मकाय हूँ, 
पर धर्मता शअविज्ञेय है ।* धर्म क्‍या है? आयंशालिस्तम्बसूत्र के श्रनुसार प्रतीत्यसमुत्पाद ही 
धर्म है। जो इस प्रतीत्यसमुत्पाद को यथावत्‌ अविपरीत देखता है और जानता है कि यह अ्रजात, 
अव्युपशम-स्वभाव है, वह धर्म को देखता है ।? यह प्रतीत्यसमुत्पाद बुद्ध के | मध्यम मार्ग का 
सार है। इसको भगवान्‌ ने गम्भीर-तय कहा है । तत्त्वज्ञान-अधिगम धर्म के कार ण ही बुद्धत्व 
की प्राप्ति होती है। 'तत्त्वज्ञान' को 'धर्म' और 'प्रज्ञा' दोनो कहते है । इसलिए, कोई आश्चर्य 
की बात नही है, जो बुद्ध-स्वभाव को “धर्म' और 'प्रज्ञा' कहा गया है। अष्टसाहजिका से प्रज्ञा- 
पारमिता को बुद्ध का धर्मकाय बताया है। प्रज्ञा को एक स्थान पर तथागतो की माता भी 
कहा है । यह धर्मकाय के असदुश सर्वप्रप च-व्यतिरिक्त है। यह 'शुद्धकाय' है, क्योकि यह 
१ “तथापि नाम तथागतनेत्रीचित्रीकारेण एतद्धि तथागताना भूतार्थिकशरीरम्‌ | तत्कस्य हेतो ? 

उक्त हो तद भगवता धमकाया चुद्धा भगवन्त | मा खलु पुनरिम भिक्षव संत्काय 

काय मन्यध्वम्‌ । धर्मकायपरिनिष्पत्तितों मा सिक्षवों द्रक््यन्त्येष च तथागतकायों भूतकोटि- 


है प्रभावितों द्रष्टब्यों यदुत प्रशापारभिता । अपषि नु खल॒ पुनर्भंगवन्नित प्रशापारमितातो 
निर्जातानि तथागतशरीराणि पूर्जा लगते 7 (अष्टसाहल्लिकाप्रशापारमिता, पृ० ६४) 


२ “ब्धर्मतों बुड्ा द्रष्टव्या धर्मंकाया हि नायका । धर्मता चाप्यविशेया न सा शक्या विजानितुम_ 

( वज्नच्छेदिकाम, पु० ४३ ) 

३ * यदुक्त भगवता धर्मस्वामिना स्वशेनयो भिक्षव प्रतीत्यसमुत्पा: पश्यति स धर्म पश्यति 

यो धर्म पश्यति स॑ बुद्ध पश्यति - य इस प्रतीत्यसमुत्पाद सततसमित निजीव 

ययावदविपरीतमजातमभूतमसस्कृत प्रतिघमनालम्धन शिवमभयमरहारयमव्युपशमस्वभाव 
पश्यति स॑ धर्म पश्यति। सोघ्नुत्तर धर्मशरीर बुद्ध पश्यति ।” 

(वोधिचयवितारपल्निका, पु० ३८६) 
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प्रपच या श्रावरण से रहितऔर प्रभास्वर है। इसको सस्वशावकाय' भी कहा हैं 
क्सोमा' के अनुसार चार काय हे श्रौर 'स्वभावकाय' प्र्मकाय से भिन्न तथा अन्य भी अनत्त र 
शरीर है। 'अ्रमृतकणिका' का भी यही मत है कि धर्मकाय स्वाभाविक काय से भिन्न है। तत्त्वज्ञान 
से ही निर्वाण का अधिगम होता है। इसलिए, कही-कही धर्मकाय को 'समाधि-काय' भी 
कहा है । यह तत्त्वज्ञान या बोधि ही परमार्थ- सत्य है । सवृतिसत्य की दृष्टि से उसको शून्यता, 
तथता भूतकोटि और धर्मधातु कहते है ।” सब पदार्थ नि स्वभाव, श्र्थात्‌ शून्य हे; न उनकी 

उत्पत्ति है और न निरोध । यही परमार्थसत्य है । तागाजुन "माध्यमिकसूत्र' में कहते है -- 

श्रप्रतीत्यसमुत्पन्नी धर्म कव्चिन्न विद्यते । 
यस्मात्तस्मादशून्यो हि धर्म: कश्चिन्न विद्यत्ते।। 
(प्रकरण २४, इलोक १६ ) 

श्र्थातू, कोई ऐसा धर्म नही है, जिसका उत्पाद हेतु-प्रत्यय-वश न हो । इसलिए, श्रशन्य 

धर्म कोई नही है। सव धर्म शून्य है , श्र्यात्‌ नि स्वश्वाव हैं, क्योकि यदि भावों की उत्पत्ति 
स्वभाव से हो, तो स्वभाव हेतु-प्रत्यय-निरपेक्ष होने के कारण न उत्पन्न होता है और न उसका 
उच्छेद होता है, यदि भावों की उत्पत्ति हेतु-प्रत्यव-वश होती है, तो उनका स्वभाव नही होता । 
इसलिए, स्वभाव की कल्पना में श्रह्देतुकत्व का आगम होता है और इससे कार्य, कारण, कर्त्ता 
करण, क्रिया, उत्पाद, निरोध और फल की बाघा होती है। पर जो स्वभाव-शून्यतावादी हैं, 
उनके लिए किसी कार्य को बाधा नही पहुंचती, क्योकि जो प्रतीत्य-समुत्पाद है, वही शून्यता है 

प्रर्थात्‌ स्वभाव से भावों का श्रनुत्पाद है । भगवान्‌ कहते हे -- 
यः प्रत्ययर्जायत्ति सह्मजातों न तस्य उत्पादु स्वभावतो5स्ति । 
य॒प्रत्ययाधीनु स शृनन्‍्य उक्‍तो य शून्यतों जानति सो5प्रमत्त' ॥ 
(मध्यमकवृत्ति, पृ० ५०४) 
भ्र्थात्‌, जिसकी उत्पत्ति प्रत्ययवश है, वह श्रजात है, उसका उत्पाद स्वभाव से नही है । 
जो प्रत्यय के अधीन है, वह शून्य है । जो शून्यता को जानता है, वह प्रमाद नहीं करता | 
माध्यमिकसूत्र के अ्रटुठारहवे प्रकरण में नागाज्‌ूत कहते है कि शून्यता, अर्थात्‌ धर्मता 
चित्त और वाणी का विषय नही है। यह निर्वाण-सदृश अनुत्पन्न और अ्रनिरुद्ध है।? शून्यता 


यम 2 अप कल दर सकल 
१. “'संबंप्रपन्चव्यतिरिक्तों भगवतः स्वाभाविकी धर्मंकाय त एच चाधिगमस्वभावों धर्म ।? ह 
(वोधिच यवितारपब्जिका, १९ है 


बंप्रपल्वविनिम वत- 


ध्ध वक्‍्तमनुत्पन्नानिरुद्मनु' च्छेदमशाश्व त 
बोधियु द्धत्वमेफानेकस्तमावविविक्तमनुत्पन्नानिरुद्मनुर तथता भूत- 


माकाशप्रतिसम धर्मकायाख्य॑ परमार्थतत्त्मुच्यते | प्तदवच प्रणापारमिता-शुन्यता- 


कोडि-धर्मधात्वादिशन्देन सब्ृतिमुपादायामिधीय्ते 
(घोधिचयव्रिवारपन्जिका, अं? £&३ श्लो० रै८) 


३ “मनवृत्तममिषातव्य॑ निशते चिचगोचर। 
अनुत्पत्ञा निरुद्या हि निर्वामिव धर्मता ॥ अप आओ 
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एक प्रकार से सब दृष्टियो का नि सरण है। माध्यमिक की कोई प्रतिज्ञा नही है। जो शून्यत्ता 
की दृष्टि रखते है, अर्थात्‌ जिनका शून्यता में अभिनिवेश है, उनको बुद्ध ने असाध्य बताया है ।* 

अब शुन्यतावादी के अनुसार बुद्धकाय की परीक्षा करनी चाहिए । 

माध्यमिकसूत्र मे 'तथागतपरीक्षा' नाम का एक प्रकरण है। नागाजुन कहते हैँ कि 
निष्प्रपच-तथागत के सम्बन्ध में कोई भी कल्पना सम्भव नही है । तथागत न शून्य है, न अशुन्य, 
न उभय और न न-उभय । जो प्रपचातीत तथागत के सम्बन्ध में विविध प्रकार के परिकल्प 
करते है, वे मूढ पुरुष तथागत को नही जानते, अर्थात्‌ तथागत की गुण-समृद्धि के अत्यन्त 
परोक्षवर्त्ती है ।* जिस प्रकार से जन्मान्ध सूर्थ॑ को नही देखता, उसी प्रकार वे बुद्ध को नही 
देखते । नागार्जुन आगे चलकर कहते हैं कि तथागत का जो स्वभाव है, वही स्वभाव इस 
जगत्‌ का है, ज॑ से तथागत नि स्वभाव है, उसी प्रकार यह जगत्‌ भी नि स्वन्नाव है 3 प्रज्ञा 
पारमिता मे कहा है कि सब धर्म मायोपम है, सम्यक्‌ सम्बुद्ध भी मायोपम है, निर्वाण भी 
मायोपम है, और निर्वाण से भी विशिष्टतर यदि कोई धर्म हो, तो वह भी मायोपम है। माया 
और निर्वाण अद्वय है । एक मूत्र * में कहा है कि तथागत अनास्रव-कुशल धर्म के प्रतिविम्ब हैं, 
न तथता है, न तथागत, सव लोको में विम्व ही दृश्यमान है। इन सबका आशय यही है कि 
शुन्यतावादी के मत मे वुद्ध नि स्व्नाव हे, अर्यात्‌ वस्तुनिवन्धन से मुक्त हे और परमार्थ सत्य की 
दृष्टि से तथागत और जगत्‌ का यही यथार्थ रूप है । ५ 

अब विज्ञानवाद के अनुसार वुद्धकाय की परीक्षा करनी है । 


विज्ञानवादी का कहना है कि--शून्यत्ता लक्षणों का अ्रभाव है और तत्त्वत यह एक 
झलक्षण “वस्तु' है । क्योकि, शून्यता की सम्भावना के लिए दो वातों का मानना परमावश्यक 
है--१. उस आश्रय का अस्तित्व, जो शून्य है और २. किसी वस्तु का अभाव, जिसके कारण हम 
कह सकते हे कि यह शून्य है, पर यदि इन दोनो का अस्तित्व न माना जाय, तो शून्यता असम्भव 





१ “ुन्यता स्वदृष्टोना प्रोक्ता निसरणं जिने । 
येपां तु शृन्यतादष्टिस्तानसाध्यान्‌ घसाषिरे |? 


( माध्यमिकसत्न, १३।८ ) 
२ “प्रपन्चर्यान्ति ये बुद्ध प्रपन्चातीतमव्ययम्‌ | 


ते प्रपप्च हता सर्वे न पश्यन्ति तथागतम्‌ ॥? 


( माध्यमिकयन्न, २२१५ ) 
३, "तथागतो यत्खमभावस्तत्सभावमिद जगत्‌ | 


तथागतोी नि स्वभावो नि ख्वमभावमिदं जगत ॥)” 


( माध्यमिकसत्न, २०१६ ) 
४ “तथायगतो हि प्रतिविन्धभूत' कुशलस्य धर्मस्य अनाश्रवस्थ । 


तेवान् तथता न तथागतोएस्ति भिम्ब च सदृश्यात सरबलोके ॥/7 
( माध्यमिकेदृत्ति, पृ० ४४६ ) 
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हो जायगी। शून्यता को विज्ञानवादी 'वस्तुमात्न' मानते है और यह वस्तुमात्र चित्तविज्ञान' 
था 'अआ्रालम-विज्ञान' है, जिनमें सास्रव श्रौर भ्रनाख़व वीज का सम्रह रहता है। साम्नव-बीज 
प्रवृत्ति-धर्मों का और श्रनास्रव-बीज निवृत्ति-धर्मो' का हेतु है। जो कुछ है, वह चित्त का ही 
श्राकार है । जगत्‌ चित्तमात्र है। चित्त के व्यतिरिकत अन्य का श्रभ्युपगम विज्ञानवादी को 
नही मान्य है। इस चित्त के दो प्रभास हे--१. रागादि भ्राभास, और २ श्रद्धादि झाभास । 
चित्त से पृथक धर्म भौर श्रधर्म नही है। सव कुछ मनोमय है। ससार श्रौर निर्वाण दोनो चित्त 
के धममें हे । परमार्थत , चित्त का स्वभाव प्रभास्वर और श्रद्यय है तथा वह आगन्तुक दोष से 
विनिम्‌क्त है। पर, रागादि-मल से श्रावृत होने के कारण चित्त स्व्लिष्ट हो जाता है, जिससे 
भागन्तुक धर्मों का प्रवत्तेत होता है और ससार की उत्पत्ति होती है। यही प्रवृत्ति धर्म या 
विज्ञान का सक्‍्लेश-ससार कहलाता है झौर विज्ञान का व्यवदान ही निर्वाण है। यही शृन्यता है । 
विज्ञानवादी के श्रनुसार तथता, भूततथता, घर्मकाय, सत्यस्वभाव है। प्रत्येक वस्तु का स्वधाव 
शाश्वत और लक्षण-रहित है । जब लक्षण-युवत हो जाता है, तब उसे माया कहते हें श्रौर 
जब वह अलक्षण है तब वह शून्य के समान है। वुद्धत्व ही धर्मकाय है । क्योकि, बुद्धत्व 
विज्ञान की परिशुद्धि है और यदि विज्ञान वास्तव में सक्लिष्ट होता, तो वह शुद्ध न हो सकता । 
इस दृष्टि मे बुद्धत्व प्रत्येक वस्तु का शाश्वत और अपरिवत्तित स्वभाव है । “त्िकायस्तव' नाम 
का एक छोटा सा स्तोत्-ग्रन्थ है । इसमे खग्धरा छन्‍्द के सोलह श्लोक है । नालन्दा के किसी 
भिक्षु ने सन्‌ १००० ईसवी ( >-विक्रम-स० १०५७) के लगभग इस स्तोत्न को चीवी भ्रक्षरों 
में लिपिवद्ध किया था।  फाहियान ने चीनी-लिपि में उसे लिखा था। तिब्बती-भाषा मे 
इसका अ्रनुवाद पाया जाता है श्र पहले बारह इलोको का सस्क्षतत्त-पाठ भी वही सुरक्षित है । 
धर्मकाय के सम्बन्ध का श्लोक यहाँ उद्धुत किया जाता है। इस एलोक में धर्मकाय की बडी 
सुन्दर व्याख्या की गई है। कुछ लोगों का अनुमान है कि त्रिकायस्तव' नागार्जु त का है 

यो नेको नाथनेको स्वपरहितमहासम्पदाधारभूतों 

नंवाभावों न भाव. ख्िव समरतसों निर्विभावस्वभावः । 

निर्लेप निरविकार शिवमसमसम व्यापिन निष्प्रपल्‍च 

वन्‍दे प्रत्यात्मबेय तमहमतुपम्र घर्मकाय जिनानान्‌ ॥| 


“घर्मंकाय एक नही है, क्योकि वह सबको व्याप्त करता है. श्रौर सबका आश्रय हैँ, 
धर्मकाय अनेक भी नहीं है, क्योकि वह समरत है | यह बुद्धत्व का श्लाश्रय है । यह अरूप है । 
न इसका भाव है, न श्रभाव ) आकाश के समान्त यह एकरस है, इसका स्वभाव अव्यक्त है। 
यह निलेप, निविकार, भ्रतुल्य, सर्वव्यापी और प्रपचरहित है। यह स्वसवेद्य है। बुद्धों का ऐसा 
धर्मकाय श्रनुपम है ।” । 

ताबिक ग्रत्थों में धर्मकाय को वरोचन, वजसत्त्व या आविवुद्ध कहा है। यह धर्मकाय 


बुद्ध का सर्वश्रेष्ठ काय है । 
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रूपकाय या निर्माण-काय--भगवान्‌ का जन्म लुम्बिनी वन मे हुआ था । उनका जन्म 
जरायूज है, औपपादुक नही । वह गर्भ में सम्प्रजन्य के साथ निवास करते है और सम्प्रजन्य के 
सहित गर्भ से बाहर झाते है । औपपादुक योनि श्रेष्ठ समझी जाती है, किन्तु बोधिसत्त्व जरायुज 
योनि पसन्द करते है। मरण पर झपपादुक श्रचि के सदृश विनष्ट हो जाता है। ऐसा होने पर 
उपासक धातुगर्भ की पूजा न कर सकते। इसलिए, बोधिसत्त्व ने जरायूज योनि पसन्द की । 
महावस्तु के अनुसार यद्यपि बोधिसत्त्व की गर्भावक्रान्ति होती है, तथापि वह ग्रौपपादुक हे । 
सर्वास्तिवादियों के अनुसार रूपकाय सास्रव है, किन्तु महासाधिक और सौत्नान्तिको का 
मत है कि बुद्ध का रूपकाय अनाखव है । महासाघिक इस सूत्र का प्रमाण देते हे। “तथा- 
गत लोक में समुद्ध होते हे, वह लोक को अ्भिभूत कर विहार करते हे, वह लोक से उपलिप्त 
नही होते (सयुत्त, ३। १४०) । विभाषाकार इस मत का निराकरण करते हे और यह सिद्ध 
करते हे कि जन्मकाय सास््रव है। यदि भ्रनाख्रव होता, तो श्रनुपमा मे बुद्ध के प्रति कामराग 
उत्पन्न नही होता, अगुलिमाल मे देंष-भाव उत्पन्न नही होता इत्यादि । वह कहते हैँ कि सूत्र के 
पहले भाग में जन्मकाय का उल्लेख है श्रौर जब सूत्र कहता है कि यह काय लौकिक धर्मों" से 
उपलिप्त नही होता है, तो उसकी अभिसन्धि धर्मकाय से है । भगवान्‌ का रूपकाय अविद्या-तृष्णा 
से निवृत्त है, अ्रत वह सास्रव है। किन्तु, हम रूपकाय के लिए भी यह कह सकते है कि यह 
लाभादि ८ लोकिक धर्मों से प्रभावित नही है। 
बुद्ध का रूपकाय निर्माण-काय या निर्मित-काय कहलाता है। सुवर्णप्रभास में कहा है 
कि भगवान्‌ न कृत्रिम है और न उत्पन्न होते हैं । केवल सत्त्वों के परिपाक के लिए निर्मित-काय 
का दर्शन करते है । अ्स्थि और रुधि र-रहित काय में धातु ( >> अस्थि) की कहाँ सम्भावना है ? 
भगवान्‌ में सर्षप-मात्र भी धातु नही है। केवल सत्त्वोका हित करने के लिए वह उपाय- 
कौशल द्वारा धातु का निर्माण करते है। वेतुल्यको का यह विचार था कि बुद्ध ससार में जन्म 
नही लेते, वह सदा तुषित-लोक में निवास करते हे, पर ससार के हित के लिए निर्मित रूप- 
मात्र लोक मे भेजते है । 'सद्ध्मपुण्डरीक' में एक स्थल पर तथागत-मंत्नेय का सवाद है, जिसमे 
मंत्रेय पूछते है कि इन असख्य-बोधिसत्त्वों का, जो पृथ्वी-विवर से निकले हैँ, समुद्गम कहाँ से 
हुआ । उस समय जो सम्यक्‌ सम्बुद्ध अन्य असख्य लोक-धातुओ से आये हुए थे, और शाक्‍्य- 
मुनि तथागत के निर्मित थे, भ्रौर श्रन्य लोकधातुझो में घर्म का उपदेश करते थे, शाक्यमुनि 
के चारो ओर पर्य क-बद्ध हो आसनोपविष्ट हुए। यहाँ अन्य लोकधातु के तथागतो को शाक्य- 
मुनि तथागत का निर्मित कहा है", अर्थात्‌ वह उनकी लीला या माया-मात्र हे । 'कथावत्थु' में भी 
इस मत का उल्लेख पाया जाता है । “दिव्यावदान' में हम 'वुद्ध-निर्माण' और निर्मित का प्रयोग 
पाते है । 'प्रातिहर्य-सूत्नावदान' में यह कथा वर्णित है कि एक समय भगवान्‌ राजगृह में विहार 
“4 जन खल पुन समयेन ये ते त्थागता अहन्त सम्यकसम्दुद्धा अन्येग्यो लोकपातुकोटीन थुतशत- 
सहस्त्रे भ्योप्स्यागता भयवत शाक्यमुनेस्तथागतस्यनिर्मिता येभ्न्येष लोकपातृप॒ सत्त्वानां प्म 


देशयन्ति सम । 
(संद़मंपुर्डरीक, पु० ३०७ ) 


पृ१८ बाद-धर्म-वर्शन 


करते थे । उस समय पुरणकश्यप आदि छ तीर्थिक राजगृह मे एकत्न हुए और कहने लगे कि 
जब से श्रमण गौतम का लोक मे उत्पाद हुआ है तवसे हम लोगो का लाभ-सत्कार सर्वथा 
समुच्छिन्न हो गया है । हम लोग ऋद्धिमान्‌ और ज्ञानवादी है, श्रमण-गौतम अपने को ऐसा 
समझते हैं, उनको चाहिए कि हमारे साथ ऋद्धि-प्रातिहाय दिखलावे । जितने ऋड्धिप्रातिहाय 
वह दिखलायेंगे, उसके दुगुने हम दिखलायेंगे । भगवान्‌ ने विचारा कि श्रतीत वुद्धों ने किस 
स्थान पर प्राणियों के हित के लिए महाप्रातिहाय॑ दिखलाया था। उनको ज्ञात हुआ कि 
श्रावस्ती में | तव वह भिक्षु-सघ के साथ श्रावस्ती गये । तीर्थिको ने राजा प्रसेनजित्‌ से प्रार्थना 
की कि झ्राप श्रमण-गौतम से प्रातिहार्य दिखलाने को कहे । राजा ने वुद्ध से निवेदन किया । 
बुद्ध ने कहा-मेरी तो शिक्षा यह है कि कल्याण को छिपाश्ो श्रीर पाप को प्रकट करो । राजा ने 
कहा कि आप ऋद्धिप्रातिहार्य दिखलावें और तीर्थिको की निर्भत्संना करें। बुद्ध ने प्रसेवजित्‌ 
से कहा कि--आ्राज से सातवें दिन तथागत सवके समक्ष महाप्रातिहार्य दिखलायेंगे। जेतवन में 
एक मण्डप बनाया गया श्रौर तीर्थिकों को सूचना दी गई। सातवे दिन तीर्थिक एकत्र हुए । 
भगवान्‌ मण्डप में आये । भगवान्‌ के काय से रश्मियाँ निकली श्रौर उन्होनें समस्त मण्डप को 
सुबर्ण-वर्ग की कान्ति से अवभासित किया। भगवान्‌ ने अनेक प्रातिहार्य दिखलाकर महाप्राति- 
हाय दिखलाया । ब्रह्मादि देवता भगवान्‌ की तीन वार प्रदक्षिणा कर भगवान्‌ के वक्षिण ओर 
तथा शक्रादि देवता वाई ओर बैठ गये | नन्‍्द, उपनन्द, नाग-राजाओ ने शकट-चक्र के परिमाण 
का सहस्र दल सुवर्ण-कमल निर्मित किया । भगवान्‌ पद्मकर्णिका में पर्य क-बद्ध हो बैठ गये श्रोर 
पद्म के ऊपर दूसरा पद्म निर्मित किया । उसपर भी भगवान्‌ पर्य क-बद्ध हो बैठे दिखाई पडे । 
इस प्रकार, भगवान्‌ ने वुद्ध-पिण्डी अकनिष्ठ-भवन-पयन्त निर्मित की । कुछ बुद्ध-निर्माण शय्यासीन 
थे, कुछ खडे थे, कुछ प्रातिहार्य करते थे और कुछ प्रश्न पूछते थे । राजा ने तीर्थिको से कहा कि 
तुम भी ऋद्धि-प्रातिहायं दिखलाओ। पर वे चुप रह गये और एक दूसरे से कहने लगे कि 
तुम उठो, तुम उठो, पर कोई भी नही उठा। पूरणकण्यप को इतना दुख हुआ कि वह गले 
में वालुकाघट वाँधकर शीत-पुष्करिणी में कूद पडा और मर गया । इस कथा से ज्ञात होता है 
कि वुद्ध प्रातिहार्य द्वारा अनेक वुद्धों की सुष्टि कर लेते थें। इनको बुद्ध-निर्माण' कहा है। 
तथागत की यह धर्मता है कि महाप्रातिहार्य करने के पश्चात्‌ वह अपनी माता माया को अप 
धर्म का उपदेश करने के लिए स्वर्गलोक को जाते हैं। उनको प्रतिदिन भिक्षा के लिए मत्त्येलोक 
में जाना पडता था। इसलिए, श्रपनी अनुपस्थिति में शिक्षा देने के लिए उन्होने श्रपना प्रतिरूष 
निर्मित किया था। वर्पा में भगवान्‌ स्वर्ग मे रहे । जब वह उतरनेवाले थे, तव श्र ते विश्वकर्मा 
से त्रिपद सोपान बनवाया, जिसका अधोपाद साकाश्य नगर के समीप रखा गया। भगवान्‌ हि 
साकाश्य के समीप स्वर्गलोक से अवतरण हुआ । यहाँ सव वुद्ध स्वर्ग से उत्तरे है। बुद्ध अनेक 
प्रकार का रूप स्वेत्र धारण कर सकते है। इसलिए, निर्माण-काय को “सर्वत्नग” कहा है 
'क्विकायस्तव' में कहा है कि तत्त्वो के परिपाक के लिए वुद्ध अनेक रूप धारण करते है । > 
वादियों के श्रनुसार बुद्ध के श्रनेक तिर्मित रूप ही निर्माण-काय नहीं है, किन्तु समस्त जगत उड़ 
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का निर्माण-काय कहा जा सकता है । शून्य और प्रकृति-प्रभास्वर विज्ञान धर्म-काय है । निर्माण- 
काय इस धर्म-काय के अ्रसत्‌-रूप हे । जब विज्ञान वासना से सर्क्लिष्ट होता है, तव वह रूपलोक 
और कामलोक का निर्माण करता है। 


सम्भोग-काय--धर्मकाय और निर्माण-काय के श्रतिरिक्त एक और काय की कल्पना की 
गई है, यह है 'सम्भोग-काय । इसे 'विपाक-काय' भी कहते हे । स्थविरवादियो के ग्रन्थों मे सम्भोग- 
काय की कोई सूचना नहीं मिलती | वैसिलीफ का कहना है कि सौंब्ान्तिक धर्मकाय और 
सम्भोग-काय दोनो को मानते थे । सम्भोग-काय वह काय है, जिसको वुद्ध दूसरो के कल्याण के 
लिए बोधिसत्त्व के रूप में अपने पुण्य-सम्भार के फल-स्वरूप तवतक धारण करते है, जवतक 
निर्वाण में प्रवेश नही करते । महायान-प्रन्थों में हम वार-वार इस विचार का उल्लेख पाते हें 
कि बुद्धत्व ज्ञान-सम्भार और पुण्य-सम्भार का फल है। महायान-प्रन्थो में ऐसे बुद्धों की सूचना 
मिलती है, जो शून्यता में प्रवेश नही करते, जो दूमरो का कल्याण चाहते है श्रौर जो सवको 
सुखी करने के लिए ही बुद्धत्व की आकाक्षा करते हे। बह एक उत्कृष्ट प्रणिधान की रचना 
करते है, जो प्रणिधान अन्त मे सफल होता है। वह फल-स्वरूप एक वुद्ध-क्षेत्र के श्रधिकारी 
हो जाते है, जो नाना-प्रकार की प्रचुर दिव्य-सम्पत्‌ के समन्‍्वागत होता है। उस बुद्ध-क्षेत्न में 
अपने पाषंदो के साथ वह सुशोभित होते हे । सुखावती-व्यूह में वर्णित है कि धर्माकार भिक्षु ने 
ऐसे ही प्राणिधान का अनुष्ठान किया था और सुखावती-लोक उनका बवुद्ध-क्षेत्र हुआ । 
वहाँ अमिताभ नाम के बुद्ध निवास करते हे। भगवान्‌ के मुख से धर्माकार भिक्षु की प्रणिधान- 
सम्पत्ति को सुनकर आनन्द बोले--क्या धर्माकार भिक्षु सम्यक्‌ सम्बोधि प्राप्त कर परिनिर्वाण में 
प्रवेश कर गयग्रे अथवा अभी सम्बोधि को प्राप्त नही हुए अथवा अभी वत्तेमान है और धर्म- 
देशना करते है ” भगवान्‌ बोले--वह न अतीत और न अनागत-वबुद्ध है। वह इस समय 
वत्तमान है। सुखावती-लोकधातु मे अमिताभ नाम के तथागत धर्म-देशना करते हैं । उनके 
बुद्ध-क्षेत्र की सम्पत्ति अनन्त है। उनकी प्रतिभा अमित है, उनकी इयत्ता का प्रमाण नहीं है । 
अनेक बोधिसत्त्व अ्रमिताभ का दर्शन करने, उनसे परिप्रश्न करने तथा वहाँ के बोधिसत्त्वगण 
और बुद्ध-क्षेत्र के गुणालकार-व्यूहू को देखने सुखावती जाते हैं। वुद्ध श्रपनी पुण्य-राशि से 
यहाँ शोभित है । अभितान्न के पार्षद अवलोकितेघ्वर और महास्थाम-प्राप्त ह । अमिताभ के 
नाम-श्रवण से ही जिनको चित्तप्रसाद उत्पन्न होता है, जो श्रद्धावान्‌ है, जिनमे सशय और 
विचिकित्सा नही है। जो अ्रमिताभ का नाम-कीर्त्तत करते हे, वह सुखावती में जन्म लेते हे । 
अमिताभ बुद्ध का सम्भोग-काय है। यह सुकृत का फल है ज॑सा “क्विकायस्तव' में 
कहा है -- 
लोकातीतामच्िन्त्या सुकृतशत्फलामात्मनो यो विभूति 
पर्षन्मध्ये विचित्रा प्रथयति सहतों घीमतों प्रीत्तिहंतो । 
बुद्धानां सर्वलोकप्रसुतमविरतोदारसद्धभंघोष 
वनन्‍्दे सस्भोगकाय तमहमिह महाधर्मराज्यप्रततिष्ठम्‌ ॥। 


हर बाद्ध-धर्म-दर्शन 


भगवान्‌ इस काय के द्वारा विभति ते है। धर्म 

काय छूपवान है, पर यह रूप बा 2 मेक 22 अल 
हे का ई हूं। चर सम्भोग-काय के लिए “हपकाय' का 
प्रयोग करते हैं श्रौर उसकी तुलना धर्मकाय से करते हे। मध्यमकाबतार की टीका मे वह 
कहते है! कि ज्ञान-सम्भार, भ्र्थात्‌ ध्यान और प्रजा से धर्मकाय होता है, जिसका लक्षण 'अन- 
त्पाद है और पुण्य-सम्भार रूपकाय का हेतु है। इस “रूपकाय' को 'नाना-रूप-वाला' कहा है, 
00205 200 ( ० पक ) में बट करने की शक्ति रखता है। 
( (पूृ० ३२ -काय को “लोकोत्तर काय' कहा है । 

चीन के बीद्ध-साहित्व में भी हम त्रिकाय का उल्लेख पाते हैँ । इस साहित्य के अतसार 
्रिकाय' बुद्ध के इन तीन रूपो का भी सूचक है -- है 

१ शाक्यमुनि (मानुषी बुद्ध), जिनका इस लोक में उत्पाद हुआ्ला। यह कामधातु में 
निवास करते है । यही निर्माणकाय है। 

२ लोचन, यह ध्यानी वोधिरात्त्व है । यह रूपधातु में निवास करते है । यह सम्भोग- 
काय है | 

३ वरोचन (या ध्याती बुद्ध ), यह धर्मकाय है। यह भ्ररूप-धातु में निवास करते है । 

ध्यानी वुद्ध की स्थिति से वह चतुर्य बुद्ध-क्षेत्र का आधिपत्य करते है । इस वुद्ध-क्षेत्र में सव 
सत्त्व शान्ति और प्रकाश की शाश्वत अवस्था में रहते हे। ध्यानी बोधिसत्त्व की स्थिति से 
बह तृतीय बुद्ध-क्षेत्र के श्रधिकारी है, जहाँ भगवान्‌ का धर्म सहज ही स्वीकृत होता है भौर 
जहाँ सत्त्व इस धर्म के अनुसार अ्रनायास ही पूर्णरपेण श्राचरण करते हे । मानुपी बुद्ध की 
स्थिति से बुद्ध द्वितीय और प्रथम क्षेत्र के अधिकारी हे । द्वितीय क्षेत्र मे अकुशल नही हैं, 
यहाँ सब सत्तव श्रावक और अ्नागामिन्‌ की अ्रवस्था को प्राप्त होते है। प्रथम क्षेत्र में शुभ 
और अशुभ, कुशल और अ्रकुशल दोनों पाये जाते हैं ।” 

सक्षेप में यदि कहा जाय, तो बुद्धत्व की दृष्टि से त्रिकाय की व्याख्या इस प्रकार होगी । 
बुद्ध का स्वभाव, वोधि या प्रज्ञा-पारमिता या धर्म है । यही परमार्थ सत्य है । इस ज्ञान-सम्भार 
के लाभ से निर्वाण का श्रधिगम होता है । इसीलिए, घर्मकाय निर्वाण-स्थित या निर्वाण-संदृश 
समाधि की अवस्था ये स्थित वुद्ध हे। बुद्ध जबतक निर्वाण में प्रवेश नहीं करते, तवतक 
लोक-कल्याण के लिए वह पुण्य-सम्भार के फलस्वरूप श्रपता दिव्य रूप सुखावती या तुपित-लोक 
में वोधिसत््वों को दिखलाते है । यह सम्भोग-काय है । मानुपी बुद्ध इनके निर्माण-काय हैं जो समय- 
समय पर ससार में धर्म की प्रतिष्ठा के लिए श्राते है । 


०5282: न न 
१ त्तुनत्न य॑ एण्यसम्भार स भगयती सम्यकसंउद्धानां शतपुण्यलक्षणवतोषद म॒ुताचिन्त्यसय 
नानारूपस्थरूपकायस्य दढेंठु , धमत्मिकस्य का्रस्य अनुत्पादलक्षयस्यथ शानसम्भारों हेतु ! 

( मध्यमावतारटीका, पृ० 5२-६३ ) 


२ देश्डबुफ आऑव चाइनीज उुद्धिप्म अनेस्ट जें० एस्टिल । पृ० 3 और १७८ | 
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दाशेनिक दृष्टि से यदि विचार किया जाय, तो धर्मकाय शून्यता है या अ्रलक्षण-विज्ञान 
है। सम्भोग-काय धर्मकाय का सत्‌, चित्‌, आनन्द या करुणा के रूप में विकास-मात्र है। यही 
चित्‌ जब दूषित होकर पृथग्‌-जन के रूप मे विकसित होता है, तब वह निर्माण-काय कहलाता है । 

व्िकाय की कल्पना हिन्दू-धर्म मे नही पाई जाती । पर, यदि सूक्ष्म रूप से विचार 
किया जाय, तो विदित होगा कि वेदान्त का परब्रह्म, विष्ण और विष्णु के मानुपी अ्रवतार 
(जैसे राम, कृष्ण) क्रमश धर्म-काय, सम्भोग-काय और निर्माण-काय के समान हे । जिस प्रकार 
बौद्ध-प्रन्थो में धर्मकाय को निर्लेप, निर्विकार, अतुल्य, सर्वव्यापी और प्रपच-रहित कहा है, उसी 
प्रकार उपनिषदो मे ब्रह्म को अग्राह्म, अलक्षण, अचिन्त्य, शान्त, शिव, प्रवचोपशम, निगु ण, 
निष्क्रिय, सूक्ष्म, निर्विकल्प और निरजन कहा है ।” दोनो मन और वाणी के विषय नही हें 
और दोनो के स्वरूप का निरूपण नही हो सकता । जिस प्रकार विष्णु करुणा के रूप हैँ उसी 
प्रकार बुद्ध भी करुणा के रूप हे । पुराणो में तथा श्रीरामानुजाचार्य-रचित “श्रीवेकुण्ठ-गद्य' 
में विष्णुलोक का जो वर्णन हमको मिलता है, उसकी तुलना सुखावती-लोक के वर्णन से करने 
पर कई बातो मे समानता पाई जाती है । दोनो लोक दिव्य है और प्रचुर दिव्य-सम्पत्ति से 
समन्वागत हे । दोनो लोको में सब वस्तु इच्छामात्र से ही सुलभ हे । दोनो का तेज श्रनन्त है । 
विष्णु और अमिताभ परिजनो से परिवृत हैं। विष्णु के शेष, शेपाशनादि पार्षद है । ये 
नित्य-मुक्त हू । लोग दोनो का स्तुति-पाठ करते है । दोनो लोको में आये हुए जीव सुखपद को 
प्राप्त करते हे और वहाँ से फिर नही लौटते ।* अनन्य-भक्त द्वारा ही दोनो लोको की प्राप्ति 
होती है ।? दोनो विशुद्ध-सत्त्व से निर्मित हे। इसीलिए, दोनो ज्ञान और आनन्द के वर्धक 





१ “अदृष्मव्यवहायमग्राह्ममलक्षणमचिन्त्यमव्यपदेश्यमेकात्मप्रत्ययसार प्रप्चोपशर्म शान्त शिवमद्दे त चतुर्थ 
मनन्‍्यन्ते स आत्मा स विडय ।” ( माण्डृक्योपनिषत्‌ ) 
“आअहेयमनुपादेयमनाधेयमनाश्रयम्‌ | 
नियु ण॒निष्किय सूक्ष्म निर्विकल्ष निरन्जनम्‌ | 
अनिरूप्यस्वरूप यन्‍्मनो. वाचामगोचरम्‌॥” ( अध्यात्मोपनिषत्‌ ) 
“पैज्रष्फके निष्किये शान्त निरवर्य निरज्जने। 
अद्वितीये परे तत्वे व्योमवत_ कल्पना कुत ॥ 

न विरोधो न चोत्पत्तिन बद्दो नच साधक । 
न सुमुक्षन ये सुक्त इत्येषा परमाधेता॥” (आत्मोपनिषत्‌ ) 
माध्यसिक सिद्धान्त से इसकी तुलना कीजिए | 

२ “तस्मिन्‌ बन्धविनिमुक्का- प्राप्यन्ते सुसुख पदम। 


य प्राप्प न निवत्तन्त तस्मात्‌ मोक्ष उदाहत* | 
( पद मपुराण, उत्तरखण्ड, अध्याय २६ 2 


|| 33 


३ “एकेन इयमन्त्रेण तथा भव्त्या त्वनन्यया । 
तदुगम्य शाश्वत दिव्य प्रपय॑ व॑ सनातनम्‌ ॥” ( अध्याय ३० ) 


१६ 


१२२, वोद्ध-धर्म-दशन 


है। दोनो अत्यद्भुत वस्तु हे। विष्णु और अ्रमिताभ की प्रभा से समस्त जगत्‌ उद्भासित हो 
जाता है। जिस प्रकार बौद्धागम में आदिवुद्ध शब्द का व्यवहार पाया जाता है उसी 
प्रकार '्िपाद्िभूतिमहानारायणोपनिषत्‌' में आदिनारायण' का प्रयोग मिलता है। जिस 
प्रकार मानुपी बुद्ध सम्भोग-काय के निर्माण-काय हैँ, उसी प्रकार राम, कृष्ण आदि विष्णु के 
अवतार है । यह धर्म की स्थापना के लिए ससार में समय-समय पर आते है । 


ईसाई-धर्म में भी ईसा के व्यक्तित्व के बारे में कुछ इसी प्रकार के विचार पाये जाते 
हैं | ईसाईयो में भी कुछ मत ऐसे प्रकट हुए, जो यह शिक्षा देते थे कि ईसा का पार्थिव शरीर 
न था, वह माता के गर्भ॑ से उत्पन्न नही हुए थे, देखने मे ही वह मनृष्य मालूम होते थे, यह उनका 
माया-निर्मित शरीर था । वे उनके लोक में उत्पाद को तथा उनकी मृत्यु को एक सत्य घटना 
नही मानते थे। इनमें से कुछ ऐसे भी थे, जो ईसा के शरीर का अस्तित्व तो मानते थे, पर' 
उसको पार्थिव न मानकर दिव्य मानते थे और उनका यह विश्वास था कि ईसा सुख और दु ख के 
श्रधीन न थे। इस प्रकार के विचारो को 'डोसेटिज्म' कहते हे । 

पारसियो के अवेस्ता में जिन चार स्वर्गों का उल्लेख मिलता है, उनमे से एक का नाम 
अनन्त प्रभावाला' है । इससे इलियट महाशय अनुमान करते है कि श्रमिताभ की पूजा बाहर 
से भारत में आई।" ज॑तो का सत्पुर भी सु खावती-लोक से मिलता-जुलता है।* 
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सप्तस अध्याथ 


बोद्ध-संस्कृत-साहित्य का श्रर्वाचीव श्रध्ययन 


महायान के ग्रन्थ गाथा और सस्कृत नें है । महायान के ग्रन्थो की भाषा सस्क्ृत होने 
के कारण प्राय लोग झ्राजकल महायान को सस्क्ृत-वौद्ध-धर्मं कहते हे, परन्तु यह ठीक नही है, 
क्योकि हीनयान के अन्तर्गत सर्वास्तिवाद के आगम-प्रन्थ भी संस्कृत मेहे। हम महायान के 
प्रन्यो का विवरण उसके प्रधान आचार्यो के परिचय के साथ देंगे, यहाँ हीनयान के सस्कृत-अ्रन्धो 
का थोडा परिचय देना आवश्यक है । 


पालिनिकाय का अ्रध्ययन यूरोप में अट्टारहवी शताब्दी में ही श्रारम्भ हो गया था, पर 
बौद्धधर्म के सस्क्ृत-साहित्य से यूरोपीय विद्वान्‌ अपरिचित थे । सन्‌ १८५१६ ० में जब नेपाल- 
युद्ध का अन्त हुआ और भअंगरेजो से नेपाल-दरवार की मंत्री स्थापित हुई, तब से सिगौली के 
सुलहनामे के अनुसार काठमाण्डू में अ्रंगरेज-रेजिडेण्ट रहने लगे। जब पहले-पहल रेजिडेसी 
कायम हुई, तब ब्रायन्‌ हाजसन्‌ रेजिडेण्ट के सहायक नियुक्त हुए । यह बडे विद्याव्यसनी थे। 
रेजिडेसी में अ्रमुतानन्द नाम के एक बौद्ध-पण्डित मुन्शी का काम करते थे। यहाँ यह कह 
देता अनुचित न होगा कि नेपाल में इस समय भी बौद्धधर्म जीवित था। जब मुसलमानों के 
आक्रमण और श्रत्याचारों के कारण बौद्धधर्म भारत से लुप्त हो गया, तब वौद्ध-भिक्षुओं को 
नेपाल और तिब्बत में ही शरण मिली । पहाडी प्रदेश होने के कारण नेपाल मुसलमानों के 
आक्रमण से भी सुरक्षित रहा। अमृतानन्‍्द एक अच्छे विद्वान थे। इन्होने कई सस्कृत-ग्रन्थो की 
रचना की थी। बुद्धचरित की जो पोथी उस समय नेपाल मे प्राप्य थी, वह अधूरी थी। 
अमृतानन्द ने इस कमी को पूरा किया और चार सर्ग अपने रचे जोड दिये । हाजसन्‌ का ध्यान 
बौद्धधर्म की ओर प्राकृष्ट हुआ और अ्रमृतातन्द की सहायता से वह हस्तलिखित पोथियों का 
सग्रह करने लगे। हाजसन्‌ का सग्रह वगाल की एशियाटिक सोसायटी, पेरिस के विव्लिग्रोथक 
नाश्लाल और इण्डिया श्रॉफिस के पुस्तकालय में बेंट गया। वन फ ने पेरिस के ग्रन्थों के 


क 


श्राधार पर वौद्धधर्म का इतिहास फ्रेच-भाषा में लिखा और 'सद्धमंपुण्डरीक' का अनुवाद किया । 
इधर नेपाल के राजमन्त्री राणा जगवहादु र ने एक वौद्ध-विहार पर कब्जा कर उसके ग्रन्थ 
सडक पर फेंक दिये थे । रेजिडेसी के डॉक्टर राइट ने इनको मांग लिया ओर केम्त्रिज की 
यनिवर्सिटी को दान दे दिया | वगाल की एशियाटिक सोसायटी को हाजसन्‌ का जो सग्रह मिला 
था, उसकी सूची डॉक्टर राजेन्द्रलाल मित्र ने तैयार की, जो सन्‌१८८२ ई० में 'नेपालीज्‌ वृद्धिस्ट 
लिट्रेचर' के नाम से प्रकाशित हुई। केम्ब्रिज के सश्रह का सूची-पत्न प्रोफेसर सी० सी० बेण्डल 


प२४ बोौद्ध-धर्म-दर्शन 


ने सन्‌ १८८३ ई० मे प्रकाशित किया | इन यूचीपत्रों के प्रकाशित होने से महायान-धर्म के 
सिद्धान्तो के सम्बन्ध में तथा उनके विकास के इतिहास के सम्बन्ध में वहत-सी उपयोगी वातें 
मालूम हुई और विद्वानों का ध्यान वौद्ध-सस्क्ृत-साहित्य की ओर गया । राजेन्द्रलाल मित्र ने 
'ललितविस्तर” और 'भअप्टसाहस़तरिकाप्रज्ञापारमिता ग्रन्यों को “विवुलिश्रोथिका इण्डिका' में 
प्रकाशित किया और वेण्डल महाशय ने “शिक्षासमुच्चय' नामक ग्रन्थ प्रकाशित किया। फ्रासीसी 
विद्वान्‌ सेनार्ट ने 'महावस्तु-अवदान' तीन खण्डो में श्रौर महामहोपाध्याय हरप्रसाद शास्त्री ने 
'स्वयम्भू-पुराण' प्रकाशित किया | हस्तलिखित ग्रन्थों की खोज में वेण्डल सन्‌ १८८४ ० में 
नेपाल गये। महामहोपाध्याय हरप्रसाद शास्त्री ने १८६७ में नेपाल की यात्रा की | सिलवाँ लेवी 
भी नेपाल गये और असग-रचित मसूत्नालकार' की एक प्रति उनके हाथ लगी, जिसको फ्रेच- 
अनुवाद के साथ उन्होने प्रकाशित किया । सन्‌ १८८६-६६ ई० में वेण्डल के साथ हरप्रसाद 
शास्त्रीजी फिर नेपाल गये और इस समय शास्त्रीजी ने दरवार के पुस्तकालय की पोधियों का 
सूचीपत्न तेयार किया, जो १६०४ में प्रकाशित हुआ इसका दूसरा भाग १६१४ में प्रकाशित 
हुआ । वगाल की एशियाटिक सोसायटी में जो वौद्ध-सस्कृत-साहित्य का सग्रह सन्‌ १८६७ ई० 
बाद से हुआ था, उसका सूचीपत्न शास्त्रीजी ने सन्‌ १६१६ ई० में प्रकाशित किया। शास्त्रीजी का 
खयाल था कि तिव्वत और चीन के पूर्व-भाग में सस्कृत के अनेक ग्रन्थ खोजने से मिल सकते हैं । 
इधर मध्य एशिया में तुरफान, काशगर, खुतन, तोखारा और कचा में खोज में बहुत-से 
हस्तलिखित ग्रन्थ तथा लेख और चित्र मिले हूँ । युश्रान-च्वाग के यात्रा-विवरण से ज्ञात होता है 
कि ७वी शताढ्दी..में इस. प्रदेश में वौद्धर्म का प्रचुरता से प्रसार. में वौद्धवर्म का प्रचुरता से प्रसारथा । यारकन्द और खुतन 
में महायान-धर्म और--उत्तरी भाग -से-सर्वास्तिकाद-प्रबलित था। लेफ्टिनेण्ट वावर_को ई० 
१८६० में भूर्जपत्न पर लिखी हुई एक प्राचीन पोथी मिली थी । डॉक्टर्र होगनेले ने इस पोथी 
को पढा। यह गुप्तेलेंख में लिखी हुई थी और इसका समय पाँचवी शताब्दी के लगभग था । 
इस अन्वेपण का फल यह हुआ कि कश्मीर, लद्गाख और काशगर के पोलिटिकल 
एजेण्टो को ब्विटिश-गवर्नमेण्ट ने पुरानी पोथियो की खोज का आदेश किया। ई० १८६२ में 
चुल्युएल-द-री १ ने खुतन मे तीन पोथियाँ पाई । इनमें एक ग्रन्थ खरोष्ठी लिपि_ में है। 
यह पालि-धघम्मपद का प्राकृत-रूपान्तर है। इससे यह सिद्ध हुआ कि प्राकृत मे भी बौद्धों के 
धार्मिक ग्रत्यू लिखे जाते थे। सर रेल स्टाइन ने खुतन के चारो ओर सन्‌ १६०१ ई० में खोज 
करना आरम्भ किया | स्टाइन की देखादेखी जर्मनी के विद्वानों ने सन्‌ १६०२ ई० में ग्रुव वंण्डल 
और हुथ को तुरफान भेजा। पिशेल के उद्योग से जम॑नी में खोज की एक कमेटी बनाई गई 
झ्लौर इस कमेटी की ओर से सन्‌ १६०४ आर १६०७ ६० में ल कौक* और ग्रनवेण्डल की 
श्रध्यक्षता में चुकिस्तान को मिशन भेजे गये । इंने लोगो ने कूचा और तुरफोर्न का कोना-कोना 
ढाढ डाला) सन्‌ १६०६-१६०८ ई० में स्टाइन ने तुनहुआग मपुस्तका का एक बहुत वडा 
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इस खोज से कई नई भाषाओं तथा लिपियो के अस्तित्व का पता चला है । मगोल, 
तोखारी इत्यादि भाषाझ्रो में बौद्ध-प्रन्यो के अ्रनुवाद मिले है । सबसे बडी वात यह मालूम हुई 
हैं कि सस्कृत मे भी एक निकाय था। इस निकाय के कुछ अश ही प्राप्त हुए हें । यह 
निकाय सर्वास्तिवाद का निकाय था । उदानवर्ग, एकोत्तरागम और मध्यमागम के अ्रश प्राप्त 
हुए हे । जो सग्रह इन खोजो से प्राप्त हुआ है, उसका अध्ययत्त किया जा रहा है। अनुमान 
किया जाता है कि कई वर्षों के निरन्तर परिश्रम के उपरान्त ही प्राप्त ग्रन्थो का पूरा 
विवरण प्रकाशित हो सकेगा । अभी तक इस निकाय के विनय और धर्मग्रन्यों के अश ही 
मिले ह । 
यहाँ सर्वास्तिवाद का सक्षेप में विवरण देता आवश्यक और उपयोगी प्रतीत होता 
है। वौद्ध-धर्म के अ्ट्ठारह निकायो में सर्वास्तिवाद की भी गणना है। एक समय इसका 
सबसे अधिक प्रसार और प्रभाव था। जैसा नाम से ही स्पष्ट है, सर्वास्तिवादियों के मत में 
वाह्य वस्तुजात और आध्यात्मिक वस्तुजात दोनो का अस्तित्व है। यह निकाय स्थविरवाद से 
बहुत पहले पृथक्‌ हो गया था । दीपवश से मालूम होता है कि वेशाली की धर्म-सगीति के 
अनन्तर महीशासक स्थविरवाद से और महीशासक से “सब्व॒त्यिवाद और धर्मगरुप्त पृथक हो 
गये । चीनी यातद्वी इत्सिग के विवरण ” से ज्ञात होता है कि उसके समय में चार प्रधान निकाय 
थे, जिनमे से एक आयेमूल-सर्वास्तिवाद-निकाय था। इसके अन्तर्गत मूलसर्वास्तिवाद, धर्म- 
गुप्त, महीशासक और काश्यपीय निकाय थे । इससे यह स्पष्ट है कि इत अन्तिम तीन वादों 
में और मूल-सर्वास्तिवाद मे विशेष अन्तर न था । अन्यथा, वह सव एक निकाय के विश्नि्न अग 
न समझे जाते । 
इस निकाय का इतिहास वास्तव में अशोक के समय की धर्म-सगीति से आरम्भ होता है । 
इसी सगीति में मोग्गलिपुत्त तिस्स ने कथावत्यु का संग्रह किया था। इस ग्रन्थ का उद्देश्य 
अपने समय के उन वादों का खण्डच करना था, जो स्थविरवाद को मान्य नही थे। इस ग्रन्थ में 
'सब्बत्थिवाद' के विरुद्ध केवल तीन प्रश्न उठाये गये हे--- 
१ कया एक अहंँत अहँत्त्व से हीन हो सकता है ? 
२ क्या समस्त वस्तुजात प्रत्यक्ष-ग्राह्म है ? 
३ क्या चित्त-सन्तति समाधि है ? 
इन तीनो प्रश्नों का उत्तर सब्वत्यिवाद के अनुसार और स्थविरवाद के प्रतिकूल था । 
अशोक के समय में जब कथावत्थु का सग्रह हुआ, तव इस निकाय का विशेष प्रभाव नदी 
मालूम पडता । ऐसा प्रतीत होता है कि गान्धार और कश्मीर में पहलें-पहल वैभाषिक नाम 
से इस निकाय का उत्थान हुआ और इन प्रदेशों मे इसने विशेष उन्नति प्राप्त की । “वभाषिक' 
शब्द" की व्युत्पत्ति 'विभापषा' शब्द से है। ज्ञान-प्रस्थान नामक ग्रन्थ की वृत्ति का नाम 
१ इ-त्सिग - रेका्े आव दि बुद्धिस्ट रिलिजन, ह्स्ट्रोडक्शन, पु० २३ | 


२ “विमाषया दिव्यन्ति चरन्ति वा वेभाषिका !? 
पविसाषा वा विदन्ति बेसापिकाः । विव्लिओशिका बुद्धिका, पु० २१,१२। 








3२६ बोद्ध-घर्म-दर्शन 


“विभापा' है । ज्ञान-प्रस्थान के रचयिता कात्यायनी-पुत्र॒ थे। यह सर्वास्तिवादी थे। ' 
विभायषा' का रचना-काल कनिष्क के राज्यकाल के पीछे है। विभापा मे 'सर्वास्तिवाद-निकाय 
के भिन्न-भिन्न आचार्यो का मत सावधानी के साथ उपनिवद्ध किया गया है, जिसमें पाठक 
अपनी रुचि के अनुसार जिस मत को चाहें, ग्रहण कर लें। इसी कारण इसका नाम 
विभापा है। ज्ञान-प्रस्थान-शास्त्र सर्वास्तिवादियो का प्रधान ग्रत्थ है । विभापा के रचयिता 
वसुमित्र थे और इस ग्रन्थ का पूरा नाम 'महाविभाषा-शास्त्र' हुआ । ह 
विभाषा-ग्रन्थ अपने असली रूप में उपलब्ध नही है। इसका कुछ ही श्रश मिला है, 
जिसके देखने से मालूम होता है कि वह विस्तार और उत्कृष्ठता मे किसी प्रकार कम नथा। 
इस ग्रन्थ से इसकी दार्शनिक पद्धति प्रौढ मालूम पडती है । परमार्थ (सन्‌ ४६९-५६६ ६०) के 
अनुसार छठी शताब्दी में यह ग्रन्थ शास्त्रार्थ का प्रधान विपय था । इस समय वौद्धो से साख्यो 


का विवाद चल रहा था । 
फाहियान” (सन्‌ ३६६-४१४ ६०) अपने यात्रा-विवरण में लिखता है कि सर्वास्तिवाद के 
अनुयायी पाटलिपुत्न श्रौर चीन में थे । पर उनका विनयपिटक उस समय तक लिपिवद्ध नही हुआ 
था। युश्रान-च्वाग (ह्लेतत्साग) (सत्‌ ६२९--६४५ ई०) के समय में इस निकाय का अच्छा 
प्रचार था । उसके अनुसार काशगर, उद्यान (स्वात), उत्तरी सीमा के कई त्रत्य प्रदेश, फारस, 
कन्नौज और राज [ह के पास किसी एक स्थान में इस मत का प्राधान्य था। यद्यपि युआ्रान-च्वाग 
तेरह स्थानों का उल्लेख करता है, जहाँ सर्वास्तिवाद का प्राधान्य था, परन्तु खास भारतवर्ष मे इस 
निकाय के उतने अनुयायी नही थे, जितने कि अन्य निकायो के थे । इत्सिग सातवी शताब्दी में 
भारत आया (६७१-६६५ ई०) । वह स्वय सर्वास्तिवाद का अनुयायी था । वह इस निकाय का 
पूरा विवरण देता है। इत्सिग* के अनुसार इसका प्रचार भगध, लाट, सिन्ध, दाक्षिणात्य, 
पूर्व भारत, युमात्रा, जावा, चम्पा (कोचीन चाइना), चीन के दक्षिण-पश्चिम-पूर्व के परान्त 
तथा मध्य एशिया में था। इस विवरण से ज्ञात होता है कि सातवी शताब्दी के पहले 
या पीछे किसी अ्रन्य निकाय का इतना प्रचार नही हुआ, जितना कि सर्वास्तिवादनिकाय का धा। 
इत्सिंग के अनुसार इस निकाय का त्रिपिटक तीन लाख श्लोको में था। चीनी भाषा में बौद्ध- 
साहित्य का जो भाण्डार उपलब्ध है, उसको देखने से मालूम होता है कि इस निकाय का 
झपना झलग विनयपिटक और अभिधम्म-पिटक था। इतूसिय ने सर्वास्तिवाद के समग्र 
विनयपिटक का चीनी-भाषा में श्रनुवाद किया और उसके प्रचलित विनय के नियमों पर स्वयं 


एक ग्रन्थ लिखा । | | 
अनुयायी थे। लका में यह वाद प्रचलित 


भारतवर्प में केवल मूलसर्वास्तिवाद के ही जल 
नही था। मूलसर्वास्तिवाद के श्रन्य तीन विभाग मध्य एशिया में पाये जाते थे। ९ 


पृ 





१. लग-फा-हिआन, पृ० ६६ । | 
२. रेकॉर्ड आव दि दुडिस्ट रिलिजन, इस्ट्रोडक्शन इत्सिंग | 


सप्तम अध्याय १२७ ' 


पश्चिम चीन में केवल धर्मगुप्त प्रचलित था। वासिलीफ ” कहते है कि तिव्वत का विनय 
सर्वास्तिवादी निकाय का है। 


सिलवाँ लेवी के अनसार सस्क्ृत के विनय-ग्रन्थ पहले-पहल तीसरी या चौथी शतान्‍्दी 
में सगृहीत हुए । एकोत्तरागम (->अश्रगुत्तरनिकाय), दीर्घागम ( --दीघनिकाय ), मध्यमागम 
( 55 मज्झिमनिकाय ) के अश पूर्वी तुकिस्तान मे खोज में मिलेहँ । धर्मत्नात के उदान 
वर्ग ( >उदान ) के भी अ्रश मिले हे। प्रातिमोक्षसूत्र के एक तिव्वती और चार चीनी 
अनुवाद मिलते है । इससे मालूम होता है कि प्रातिमोक्ष-सूत्र विनयपिटक मे या। पालि 
के विनयपिटक के ग्रन्थों के नाम सस्कृत-निकाय के त्रन्थो के नाम से मिलते हे । स्थविरवाद 
के समान सर्वास्तिवाद के अभिधर्म-ग्रल्यो की भी सख्या सात हे, पर नाम प्राय भिन्न है। 
सर्वास्तिवादी ज्ञान-प्रस्थान को अपना मुख्य ग्रन्थ समझते हे और अन्य, छ_ ग्रन्थ एक प्रकार 
के परिशिष्ट हैं । ज्ञान-प्रस्थान काय है और अन्य छ ग्रन्थपाद हँ। जो सम्बन्ध वेद, वेदाग 
का है, वही इनका सम्बन्ध हैं] इन अभिधर्म-ग्रल्थो का उल्लेख सबसे पहले यशोमित्र की अ्रभि- 
धर्मकोश-व्याख्या* (कारिका ३ की व्याख्या) मे_पाया जाता है। ज्ञान-प्रस्थान पर दो वत्तियाँ 
+विश्वाषा और महाविभाषा | प्रवाद है कि वसुमित्न ने विभाषा का सग्रह किया था। महा- 
विभाषा एक वृह॒त्‌ ग्रन्थ है और प्रामाणिक माना जाता है। यह वौद्-अभिधर्म का एक प्रकार का 
विश्वकोष है । महाविभाषा का बृहत्‌ आकार होने के कारण एक छोटे ग्रन्थ की आवश्यकता 
प्रतीत हुई, इसलिए श्राचार्य वसुवन्धु ने कारिका रूप में अभिधर्मकोश लिखा। वसुबन्धु का 
विरोधी सघभद्र था । उसने इस ग्रन्थ का खण्डन करने के लिए 'अभिधर्मन्यायानसार' और 
अभिधमंसमयप्रदीपिका' रचा । यह मूल सस्क्ृत-प्रन्थ श्रप्राप्य है, किन्तु चीनी-अनुवाद उपलब्ध है। 
पालि के अ्भिधर्म-ग्र न्‍्थो में और इनमे कोई समानता नही पाई जाती । 
सौत्नान्तिक इन अभिधर्म-ग्रन्थो को बुद्ध-वचन न मानकर केवल सामान्य-शास्त्र 
मानते थे । वह केवल सूत्रान्तों को प्रमाण मानते थे। इसलिए, इनको सौत्नान्तिक कहते हे । 
सौत्वान्तिक स्वसवित्ति के सिद्धान्तों को मानते थे। इनका कहना था कि वस्तु स्वभाव से नाश- 
वान्‌ है, वे अनित्य नही है, पर क्षणिक है । उनका परमाणुवाद के विकास में हाथ है । उनका 
कहना है कि अणुओो में स्पर्श नही है, क्योकि अणु के अवयव नहीं होते, इसलिए एक अवयव 
का दूसरे अवयव से स्पर्श नही होता । अ्रणुओ मे निरन्तरत्व है 
अबतक सौत्नान्त्रिक-साहित्य वहत कम प्राप्त हो सका है। वसुवन्धु यद्यपि वैभाषिक थे, 
तथापि सौत्नान्तिकवाद की ओर उनका विश्येप झुकाव था । अपने प्रसिद्ध गन्थ 'अ्भिधर्मकोश” और 





१ वासिलीफ बुडिज्म्स, पृ० &६ | 

२ “अलन्ते हयममिषर्मशास्त्राणा कर्तार । तद्यथा-शानप्रस्थानस्थ आर्यकात्यायनीपुत्र कर्ता । 
प्रकरणपादस्य स्थविरसुमित्र | विश्ञानकायस्य स्थविरटेवशर्मा ।  धर्मन्कन्धस्य 
आयशारिपुत्र । प्रशप्तिशास्त्रस्य आरयमोंदगल्यायन । धातुकायस्य पूर्ण । सगीतिपर्यायस्य 
महाकौष्यिलः ।? ( विव्लिओधिका, २१, पु० १२ ) 


१२६: . वौद्ध-धर्म-दर्शन 


उसके भाष्य में उन्होंने स्थल को 
को न -स्थल पर इसका परिचय दिया है। अभिधर्मकोश के व्याख्याकार 

न था तल सौतान्तिक- 

त्र तो स्पष्ट ही सौतान्तिक थे। युआत-च्वाग के अनुसार -सम्प्रदाय के प्रवत्तंक 
कुमारलाभ या कुमारलब्ध थे । सौत्वान्तिक आाचार्यो में श्रीलव्ध, धर्मत्वात, वुद्धदेव श्रादि के 
नाम आते है, परन्तु इनके ग्रत्थ अ्रभी तक उपलब्ध नही हो सके है । 

कुछ विद्वानों ने दिडनाग और उनकी परम्परा के अन्य आचार्यों को सौत्ान्तिक 

माना है। ऐसी अवस्था में सीत्रान्तिक साहित्य विपुल हो जाता है। वस्तुत , सौत्ान्तिक की 
गणना हीनयान में किया जाता है, जवकि उसके कुछ सिद्धान्त महायान से मिलते है, वयोकि 
सौत्ान्तिकवाद सक्रमणावस्था का दर्शन है । 


बौद्ध-संकर-संस्कृत का विकास 


'महावस्तु', 'ललितविस्तर' श्रादि ग्रत्थो की भाषा शुद्ध सन्‍्कत नही है। कोई इसे गाथा- 
सस्कृत कहता है, कोई मिश्र-सस्उुत या बौद्ध-सस्कृत । प्रोफेसर एजर्टन इसे वौद्ध-सकर-सस्कृत 
का नाम देते है । प्रो० एजर्टन के अनुसार यह भापा मूलत मध्यप्रदेश की कोई प्राचीन वोल- 

ए्‌ है ' 
चाल की भाषा थी या उसपर आश्रित थी। यह ईसा के पुवे की भापा है ।. किन्तु, आरम्भ से 
ही हम देखते है कि कम-से-कम हस्तलिखित पोधियो में सस्कृत के प्रति इसका झुकाव है। 
शब्दों की वर्णवा में हम अशत सस्क्षत का श्रभ्ाव पाते है। हमारा अनुमान है कि संस्कृत की 
बढती हुई प्रतिष्ठा के कारण ऐसा हुआ होगा। इंत ग्रन्थो में हम वहुत-से शुद्ध सस्कृत-शत्द 
और रूप पाते है। कुछ आशिक रूप से सस्केत है, और कुछ ऐसे है, जो अपने शुद्ध रूप को 
अपरिवत्तित रखते है । इन ग्रत्थो का शब्द-भाण्डार वहुत ऊंट मध्यदेशीय है, अर्थात्‌ यह शब्द 
सस्क्ृत के नही है अथवा सस्केत में उनका भिन्न अर्थ है। जहाँ कही इनकी वर्णना पर सस्क्ृत 
का प्रभाव पडा है, वहाँ भी इनका मूल प्रभाव प्रकट हो जाता है । क्योकि, सस्कृत-भाषा में 
यथा तो इनका प्रयोग नही पाया जाता या वहाँ यह किसी दूसरे ही प्र्थ में प्रयुवत होते है । 
ज्यो-ज्यों समय वीतता गया, सस्क्ृत का ग्रभाव इस भाषा पर वढता गया | लेखको ने 
शद्ध मध्यवेशीय शब्दो का वहिष्कार करना भी श्रारम्भ कर दिया और उनकी स्थान पर सस्कृत 
शब्द रखने लगे, किन्तु अधिकतर शब्द-ड्प आर धातु-रूप के ही सस्‍्कृत-हूप देने का ,अयल 
होता था । ऐसे भी ग्रत्थ हमको मिलते हैं जो बाहर से शुद्ध सस्कृत में लिखें मालूम होते हैं 
ने ने रूप और शब्द मिलते हैं। आजकल जी सज्जन 
किन्तु सूत्र की परीक्षा करने पर अनेक श्रसस्कृत मिलते है कप 
इस ग्रन्थों का सम्पादन करते है, वे इस दोष के सवसे बडे भागी हैं ।- वह विना विचा का 
शब्दों और रूपो को बहिष्कृत करते हैं। वह समझते है कि यह ग्रन्थ भ्रष्ट सस्कृत मं के 
४ + समझते है । किन्तु यह वडी भारी भूल है । यह 
+ और उनको सुधारना वह अपना कत्तेन्य *समझत हैं ह रे कल 
ल्‍ इसलिए, हमारा कत्तंव्य है कि हम प्र॒त्यक ऐसे शब 
भाषा मध्यदेशीय है, अशुद्ध सस्दू। नही ! र्टे 


आर रूप को सुरक्षित रखें । 


सप्तम अ्रध्याय ११६ 


अनेक ग्रन्थो मे पद्य की अपेक्षा गद्यभाग को कही अधिक सस्कृत रूप दिया गया है। 
इस भाषा को किसी परिचित मध्यदेणीय वोली से मिलाना ठीक नही हैं। इसके कई प्रयत्न 
किये गये हे, किन्तु सव विफल रहे । हम यह भी तही बता सकते कि यह भाषा किस प्रदेश की थी | 
किन्तु, इस भाषा की कुछ ऐसी विशेषताएँ है, जो अन्य भाषाञ्रों में नही पाई जाती। कुछ 
विद्वानों ने यह सिद्ध करने का प्रयत्त किया है कि यह भाषा अड्ध मागधी है, किन्तु यह ठीक 
नही है। कुछ बातो मे सादृश्य होने से ऐसा भ्रम हो गया था, किन्तु परीक्षण करने पर यह 
मालूम हुआ कि विभिन्नता कही अधिक है । 

भगवान्‌ बुद्ध ने भिक्षुओ को उपदेश दिया था कि वह भगवान्‌ के वचन को अपनी- 
अपनी भाषा में परिवत्तित करे । वैदिक भाषा मे बुद्ध-बचन को परिवत्तित करने का निपेध था । 
इसलिए आगम-प्रन्थ पालि, प्राकृत सस्कृत आदि अनेक भाषाओं मे पाये जाते है । इसी आदेश के 
अनुसार उत्तर भारत की कई वोलियो में वुद्धनवचन उपनिवद्ध किये गये। इन्ही में से एक 
बोली पाली थी, जो उज्जयिनी में कदाचित्‌ बोली जाती थी | इसी में त्रिपिटक लिखा गया, जो 
लका, वर्मा आदि देशो में मान्य हुआ | एक दूसरी वोली, जिसका मूलस्थान--हमको मालूम 
नही है, वौद्धसकर-सस्कृत का हैं। ससस्‍्कृत की चारो ओर प्रतिष्ठा होने से धीरे-धीरे इसपर 
सस्कृत का प्रभाव पडने लगा। आरम्भ में यह प्रभाव थोडा और आशिक था। आगे चलकर 
इसमे वृद्धि हुई, किन्तु पूर्णहपेण सस्कृत का प्रभाव नहीं पड सका । प्रो० एजटटंन ने इस भाषा का 
व्याकरण और कोश लिखकर वडा उपकार किया है। ये ग्रन्थ येल-विश्वविद्यालय से सन्‌ 
१६५३ ई० मे प्रकाशित हुए हे । 


] 


महवस्तु 
_ हीनयान का- एक प्रसिद्ध अन्थ 'महावस्तु' या 'महावस्तु-अवदानः हँ । महासाधिक और 
लोकोत्त रवादी बौद्ध-निकाय का उद्भव कंसे हुआ, इसका विचार पहले हमने किया है । महावस्तु 
इन्ही लोकोत्तरवादी महासाधिकों का विनय-पग्रन्थ हैं। हीनयान के अनेक महत्त्वपूर्ण प्राचीन 
ग्रन्थों में इसकी गणना है। महावस्तु का प्रथम सम्पादन सेना (इ० सेना ) ने तीन भागो में 
सन्‌ १८८२-१८६७ ई० में किया है | महावस्तु का अर्थ है 'महान्‌ विषय या कथा, अर्थात्‌ 
उपसम्पदा इत्यादि वौद्ध -विनय-सम्वन्धी कथा । पालिविनय के “महावर्ग' के प्रारम्भ में वृद्ध 
की बोधिप्राप्ति का, धर्मचक्रप्रवत्तन का तथा सघ-स्थापना का वर्णन मिलता है। महावस्तु के 
प्रारम्भ में ही चार बोधिसत्त्व-चर्याओं का वर्णन दिया गया है--अ्कृतिचर्या, प्राणिधानचर्या, 
अनुलोमचर्या और अनिवत्तंनचुर्या | इन चार चर्याओं की पूत्ति से वोधिसत्त्व बुद्धत्व की प्राप्ति 
करते है । इन चर्याओ्रो का उल्लेख करके ग्रन्थ का नाम दिया गया हँ--'आर्यमहासाधिकाना 
लोकोत्तरवादिना मध्यदेशिकाना पाठेन विनयपिटकस्य महावस्तुनो .. .. आदि । 'इस परिचय के 
वाद चतुविध उपसम्पदाओं का वर्णन है । स्वाम उपसम्पदा, एहिमिल्लुकाय उपसम्पदा, दशवर्गेण 

गणेन उपसम्पदा, और पचवर्गण गणेन उपसम्पदा । 

१७ 
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यह ग्रन्थ लोकोत्तरवादियों का हैं। इसका प्रमाण यह भी है कि ग्रन्थ में भगवान्‌ 
बुद्ध को लोकोत्तर बताया गया है । एक जगह कहा है कि वोधिगत्त्व माता-पिता से उत्पन्न नही 
होते, उनका जन्म श्रौपपादुक है । इतना ही नहीं, तुपित-स्वर्ग स्ने च्यूत होने के वाद वे काम- 
सेवन भी नहीं करते । ऐसी परिस्थिति में गीतमबुद्ध का पृत्र राहुल है, इसका सामजस्य किस 
प्रकार है ? इसके सम्बन्ध में कहा है--“भो जिनपुत्त ” कोहेतु , क प्रत्यय , य अग्रहीणेहि 
वलेशेंहि वोधिसत्वा कामा न ॒प्रतिसेबन्ति, राहुलश्च॒ कयमुत्पन्न इति ? एवमनुश्रूयते भी 
घुतधर्मंधर । राजानश्च ऋ वत्तिन झपपादुका वधूवु । तद्यथा , चक्रवत्तिगणा ओषपादुका आसन्न 
तथा राहुलभद्र इति [” इसी प्रकार, भगवान्‌ का शरीर, उनका आ्राहार, उत्का चीवर-धारण 
भी लोकोत्तर माना गया है । भहावस्तु सें बुद्धानुस्मृति नाम का वद्धस्तोत्न है (जिल्द १, 
पृ० १६३), इसमें तो यहाँतक कहा गया है कि दीपकर भगवान्‌ के पास जब बोधिसत्त्व ने 
अनिवर्त्तनचर्या का प्रारम्भ किया, तभी से वह वीतराग है 
दीपद्धू रमुपदाय वीतराशस्तथजत' | 
राहुल पुत्र द्गन्ति एपा लोकानुचत्तना ।। इत्यादि | 
इस प्रकार, महावस्तु में भगवान्‌ को लोकोत्तर माना गया है | हीनयान से महायान की 
श्रोर यह सक्रमणावस्था है । हीवयान में समाधि का महत्त्व था। महावस्तु में भक्ति प्रधाव 
स्थान लेती है। स्तूप की परिक्रमा करने से अथवा पृष्पोपहार द्वारा भगवान्‌ की आराधना 
करने से अमित पुण्य प्राप्त होता है । एक स्थल पर कहा गया है कि बुद्ध की उपासना से ही 
निर्वाण की प्राप्ति होती है । 
हीनयान के प्राचीन पालिग्रस्थो में वोधिसत्त्व की दश्शभूमियो का उल्लेख कहीं नही 
मिलता । “महावस्तु' में ही इसका प्रथम विरतृत वर्णन हम पाते है । 
बोधिसत्त्व की दस भूमियाँ ये हे--दुरारोहा, वद्धमाना, प्रप्पमष्डिता, रुचिरा, चिंत्त- 
विस्तारा, रूपवती, दुर्जया, जन्मनिदेश, यौवराज और अभिपेक । वीधिनत्त्व ने इन भूमियों की 
प्राप्ति किस प्रकार और किन वुद्धों के सान्निध्य मे की, इसका विस्तृत वर्णन महावर्तु म 
मिलता है। 'दशभूमिमास्त' में जिन भूमियों का उल्लेख है, वे इनसे भिन्न हैं । दस भूमियो 
का सिद्धान्त पहले-पहल “महावस्तु' में ही उपदिष्ट है और उसी को आगे चलकर महायान-्यों 
में सुपल्लवित किया गया । 
बुद्ध का जीवल-चरित ही महाबरतु का मुख्य उद्देश्य है। इसलिए, उसे महाउच्ठ 
अवदान कहा गया है । किन्तु, 'ललितविस्तर' में जीवन-चरित का जो व्यवस्वित रूप हम 32 
है, वह महावस्तु' में नहीं है । जातक, सूत्र, कथा और विनय ऐसे कई अगो का यहाँ मिश्रण है। 
शाक्यवश और कोलियवण के उद्भव की कथा पालिग्रस्यो के वर्णन से मिलती है । बुद्ध के जन्म 
की कथा पालि 'निदानकथा ” और सस्कृत 'ललितविस्तर में काफी मिलती है। भाषा की 
दृष्टि से 'महावरतु' का पद्यमय भाग ललितविस्तर से प्राचीन है। महावस्तु में कक 
ऐसे है, जो पालिनिकायों से मिलते है । उत्तनिषात के पव्वज्जासुत्त, पधानपुन्त, 50202 
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सुत्त , धम्मपद का सहस्सवग्ग, दीघनिकाव का महाग्रोविन्दसुत्त और मज्मिमनिकाय का 
दीघनखसुत्त आदि अनेक ऐसे सुत्तन्‍्त है, जो 'महावस्तु” में पूर्णतया पाये जाते हे । “महावस्तु” 
का आधघा से अधिक भाग जातक और अन्य कथाओं से भरा है, जो सामान्यतः पालिजातको का 
अनुसरण करता है! 

'महावस्तु' के काल का निशंचय करना कठिन है। किन्तु, इसमे सन्देह नहीं कि इसका 
मूलरूप प्राचीन है । इसके वह अ्रण, जो पालिनिकाय में भी पाये जाते हे, निश्चित रूप से अति 
प्राचीन हे । इसकी भापा भी इसकी प्राचीनता का सूचक है । समग्र ग्रन्थ “मिश्र सस्क्ृतः में 
लिखा गया है, जब कि महायान के ग्रन्थों में मिश्र सस्क्ृत और शुद्ध सस्क्ृत, दोनों का प्रयोग 
पाया जाता है। लोकोत्त रवाद का ग्रन्थ होना भी इसकी प्राचीनता को सिद्ध करता है। ऐसा 
प्रतीत होता है कि ग्रन्थ के मूलहूप की रचना ईसा से २०० वर्ष पूर्व हुई, किन्तु ग्रन्थ का समय- 
समय से विस्तार होता रहा। हण औरुचीनी-भाषा तथा लिपि का उल्लेख होने से यह सिद्ध 
होता है कि ग्रन्थ के कुछ अश चौथी शताब्दी के हे । 

ललितविस्तर 

“'ललितविस्तर' महायान सूत्र-प्रन्थो में, वहुत पविनद्न माना जाता है। इसकी गणना 
वँपुल्य-सूत्रो में है। आरम्भ में हीनयानान्तर्गत सर्वास्तिवादी निकाय का यह ग्रन्थ था। इसमें 
बुद्धचरित का वर्णन है। भूमण्डल पर भगवान्‌ बुद्ध ने जो क्रीडा (->ललित ) की. उसका 
वर्णन होने के कारण ग्रल्थ का नाम 'ललितविस्तर पडा। अभिनिप्क्रमण-सूत्र (नेड्ज्जियो-सची- 
स० ६८०) के अनुसार इसको महाव्यूह भी कहत हे । हु 

डॉक्टर एस्‌० लेफमान ने इस ग्रन्थ के आरम्भ के कुछ अध्यायो का अनुवाद बर्लिन से 
सन्‌ १८७४ ईसवी में प्रकाशित किया था। 'विव्लिओोथिका इण्डिका' नामक ग्रन्थमाला के लिए 
डॉक्टर राजेद्धलाल मित्र ने ललितविस्तर का अँगरेजी-अनुवाद तैयार किया था , पर सन्‌ १८८१ 
से १८८६ ई० के बीच में केवल पन्द्रह अध्यायो का ही अनुवाद प्रकाशित हों सका। डॉ० 
राजेन्रलाल मित्र ने मूल ग्रत्थ का भी एक अपूर्ण सस्करण निकाला था। समग्र मूल ग्रन्थ का 
सम्पादन डॉक्टर एस्‌० लेफमान ने किया। इसका फ्रेच-अनुवाद फ्रूको ने एनल द मुसे मिमे 

(जिल्द ६ और १६, पेरिस, सन्‌ १८८४-१८६२ ई०) म प्रकाशित किया। ततिब्वती-भाषा म॑ 
इस ग्रन्थ का अनुवाद पाँचवी शताब्दी में हुआ था । 

पहले अध्याय में यह वतलाव्ग है कि एक समय रात्रि के मध्य याम में भगवान्‌ समाधिस्थ 

हुए । उसी क्षण भगवान्‌ के उष्णीप-विवर से रश्मि प्रादुभूत हुई, जिसने सव देव-भवनों को 
अपने प्रकाश से अवभासित किया और देवताओं को श्षुव्ध किया । राक्ति के व्यतीत होने पर 
ईश्वर, महेश्वर इत्यादि देवपुत्र जेतग्व आये ओर भगवान्‌ की परद-वन्दना कर एकझ्नोर बैठ 
गये और कहने लगें-“भगवन्‌ | ललितविस्तर नामक धर्मंपर्याय का आप व्याकरण करे । भगवान्‌ 
का तुपितलोक में निवास गर्भावकान्ति, जन्म, वालचर्या, सर्वेमान्मण्दलविध्वसन इत्यादि 
विपयो का इस ग्रन्थ मे दर्णन है । पूर्व तथागतो ने भी इस ग्न्‍्य का व्याकरण छिया था |” 
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भगवान्‌ ने जनकाय के कल्याण ४ देवपुत्ों 
प्रार्थना स्वीकार की और 3 बग दे हल 5 हे हल नस 
प्रारम्भ कर सम्यगज्ञान की प्राप्ति तक का सन मक कल 8 
आरम्भ कर बुद्धचरित का वर्णन सुनाने लगे । वोधिसत्त्व एक तन ५ या तुषित-लोक बो पे 
निवास करते थे । वोधिसत्त्व ने क्षत्निय-कुल में जन्म लेने का निश्चय लक 
त् चेय किया । भगवान्‌ ने वतलाया 
कि वोधिसत्त्व शुद्धोदन की भहिपी मायादेवी के गर्भ में उत्पन्न होगे । वही वोधिसत्त्व के लिए 
उपयुक्त माता है । वह रूप-यौवन-सम्पन्न हे, शीलवती और पतिद्रता है । परपुरुष का स्वप्त 
में भी ध्यान नही करती । जम्बूद्वीप मे कोई दूसरी स्त्री नही है, जो बोधिसत्त्व के तुल्य महापुरुष 
का गर्भधारण करने मे समर्थ हो। इसको दस सहस्त नागो का वल प्राप्त है। देवताओं की 
सहायता से वोधिसत्त्व ने महानाग कुजर के रूप में गर्भावक्रान्ति की ! कुक्षिगत बोधिसत्त्व के 
निवास के लिए देवताओं ने एक रंलव्यूह तैयार किया, जिसमें वोधिसत्त्व को दुर्गन्धयुकत मनुष्या- 
श्रेय में निवास न करना पडे । आकृति और वर्ण में यह रत्तव्यूह अनुपम था। वोधिसत्त्व इस 
रत्नव्यूह में बैठे हुए अत्यन्त शोभित थे । माता की कोख में से वोधिसत्त्व ने समस्त दिशाओं को 
अपने तेज और वर्ण से अवभासित किया । वोधिसत्त्व के शरीर से दूर तक प्रभा निकलती थी। 
यदि कपिलव्तु या अत्य किपी जनवद में किसी स्त्री या पुरुष को भूत का श्रावेग होता था, तो 
बोधिसत्त्व की माता के दर्शनमात्न से उसको चेतना का पुनर्लाभ होता था। जो लोग नाना रोग से 
पीडित होते थे, उनके सिर पर बोधिसत्त्व की माता अ्रपना दाहिना हाथ रखती थी । इसी से उनकी 
व्याधि दूर हो जाती थी, यहाँतक कि रोगियो को मायादेवी भूमि से तृण-गुल्म उठाकर देती 
थी, उसी से रोगी निविकार होते थे । मायादेवी जब अपना दक्षिण पाश्व देखती यी, तव उतकोी 
कृक्षिगत बोधिसत्त्व उसी प्रकार दिखलाई पडते थे, जिस प्रकार शुद्ध आदर्श-मण्डल में मुखमण्डल 
का दर्शन होता है । जिस प्रकार अन्तरिक्ष में चन्धमा तारागण से परिवृत हो शोभा को प्राप्त 
होता है, उसी तरह वोधिसत्त्व वत्तीस लक्ष णो से अलक्षत थे । वह राग्र-द्वेप श्र मोह की वादा 
से परिमुक्‍्त थे । क्षुत्पिपासा, शीतोष्ण आदि उनको किसी प्रकार की बाधा नही पहुँचाते थे । 
नित्य दिव्य-तूरि का वाद होता था और नित्य सुन्दर दिव्य-पुष्पो की वर्षा होती थी। मानुष 
और अमानुष परस्पर हिंसा का भाव नही रखते थे । सत्त्व हुष्ट और तुष्ट थे। समय पर वृष्टि 
होती थी | तृण, पुष्ष और ओपधियाँ समय पर होती थी। राजगृह में सात रात रतलो की 
वर्षा हुई । कोई सत्त्व दरिद्र या दु खी न रहा । दस महीने बीतने पर जब वीधिसत्त्व का जन्म- 
समय उपस्थित हुआ, तव राजा शुद्धोदन के गृह और उद्यान में वत्तीस पूर्वनिमित्त ग्रादुभू त हुए । 
मायादेवी पति की आज्ञा ले लुम्विनी-वन गई । वहाँ वोधिसत्त्व का जन्म हुआ । उसी समय 
पृथ्वी को भेदकर महापद्म का प्रादुर्भाव हुआ । नन्‍द, उपनन्द, नागराजाग्रो ने बोधिसत्त्व को 
शीत और उणष्ण जल की वारिधारा से स्तान कराया । अन्तरिक्ष से दो चामर भौर रत्त-छत्ते 
प्रादुभू त हुए । बोधिसत्त्व ने महापञ्म पर बैठकर चारो दिशाझो को देखा । वोधिसत्त्व नें दिव्य- 
चक्ष से समस्त लोकधातु को देखा और जाना कि भ्रज्ञा, शील, समाधि या कुशलमूल-चर्या में मेरे 
तुल्य कोई सत्त्व नही है । विग्रत-भय हो, सर्वसत्त्वो का चित्त और चरित जानकर बोधितत्व व 
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पूर्वाभिमुख हो सात कदम रखें। उस समय अन्तरिक्ष में उनके ऊपर श्वेत वर्ण का दिव्य 
विपुल छत्त और दो शुभ चामर धारण कराये गये। जहाँ-जहाँ बोधिसत्त्व पर रखते थे, 
वहाँ-वहाँ कमल प्रादुभू त होता था। इसी प्रकार दक्षिणमुख और पश्चिममुख हो सात-सात 
कदम रखे। सातवे कदम पर सिंह की तरह निनाद किया और कहा कि में लोक में ज्येष्ठ भर 
श्रेष्ठ हूँ। यह मेरा अन्तिम जन्म है। में जाति-जरा और मरण-दुःख का अन्त करूँगा। 
उत्तराभिमृख हो बोधिसत्त्व ने कहा कि:में सब सत्त्वो में अनुत्तर हूँ । नीचे की ओर सात पग रख- 
कर कहा कि मार को उसकी सेना के सहित नष्ट करूँगा और नरक-निवासी सत्त्वों लिए महाधमे- 
मेघ की वृष्टि कर निरयाग्ति को शान्त करूगा। ऊपर की ओर भी बोधित्त्व ने सात पग रखे 
और अचन्तरिक्ष की ओर ताका । 


जिस समय बोधिसत्त्व ने जन्म लिया, उस समय नाना प्रकार के प्रातिहार्य उदित हुए । 
दिव्य दुन्दुभियाँ बजी, सव ऋतु और समय के वृक्षो मे फूल और फल लगे। विशुद्ध गगनतल से 
मेघशब्द सुन पडा । पृथ्वी कम्पायमान हुई। मेघ-रहित आ्राकाश से वर्ष्य हुई । सुगन्धित वायु बहने 
लगी। सब दिशाएँ सुप्रसन्न मालूम पडी । सब सत्त्वों को काय-सुख और चित्त-सुख प्राप्त हुआ । 
सब सत्त्व अकुशल-क्रिया से विरत हुए । सब सत्त्व राग-द्वेष, मोह, दर्प इत्यादि दोषों से रहित 
हुए। जिनको नेत्नविकलता थी, उनको चक्षु-लाभ हुए । दरिद्रो ने धन पाया। जो बद्ध थे, वे 
बन्धन से मुक्त हुए। अवीचि आदि नरको मे वास करनेवाले सत्त्व दु ख-रहित हो गये । 
तियंग्योनिवालो का भ्न्योन्य-भक्षण-दुःख दूर हुआ । यमलोक-निवासी सत्त्वो का क्षुत्पिपासा- 
दु ख शान्त हुआ । सप्तपदी के समय सर्वेलोक तेज से परिस्फूटित हो गये | गीत और नृत्य शब्द 
हुआ और पुष्प, चूर्ण, गन्ध, माल्य, रत्न, आभरण और वस्त्र की वर्षा हुई। सक्षेप में, यह 
क्रिया अदुभुत और अचिन्त्य हुई । 


सातवे अध्याय मे श्रानत्द और बुद्ध का सवाद है । आनन्द ने अजलिबद्ध हो बुद्ध को 
प्रणाम किया और कहा कि बुद्ध का अद्भुत धर्म है। में भगवान्‌ की शरण मे अनेक वार 
जाता हैं। भगवान्‌ ने कहा कि है आनन्द  भविष्य-काल में कुछ भिक्षु उद्धत और झभिमानी 
होगे । उनको भगवान्‌ में श्रद्धा न होगी। उनका चित्त विक्षिप्त होगा | वे सशयान्वित होगे । 
वे बोधिसत्त्व की गर्भावक्रान्ति-परिशुद्धि मे विश्वास न करेगे। वे कहेंगे कि यह किस प्रकार सम्भव 
है कि बोधिसत्त्व माता की कोख से बाहर आते हए गर्भभल से उपलिप्त नही हुए। वें मोह- 
पुरुष इस बात को न जानेंगे कि पुण्यवान्‌ सत्त्वो का शरीर उच्चार-प्रस्नावमण्ड में नही होता, 
तथागत की गभविक्रान्ति कल्याण को देनेवाली होती है। भगवान्‌ की गर्भ में अवस्थिति 
भतदया के कारण होती है। वे नही जानते कि तथागत देवतुल्य हे और हम लोग मनुष्यमात्र 
हे । उनके स्थान की पूत्ति करने मे हम समर्थ नही हू । उनको समझना चाहिए कि हम लोग 
अगवात्‌ की इयत्ता या प्रमाण को नही जान सकते | वह अचिन्त्य हैं । उद्धत भिक्षु ऋद्धि श्रौर 
प्रातिहाय पर विश्वास नही करेगे। वे बुद्धधर्मो का प्रतिक्षेप करेगे। उनकी दुर्गति होगी। 
आनन्द ने भगवान्‌ से पूछा कि इन असत्पुरुषों की क्‍या गति होगी ” भगवान्‌ बोले कि जो 
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कोई इन सूत्रान्तो को सुनकर इनपर श्रद्धा न लायगा, वह च्युत होने पर भ्रवीचि नाम महानरक 
में गिरिगा। आनन्द! तथागत की बात अप्रामाणिक नहीं होती । इसके विपरीत जो इन 
सूत्रान्तो को सुनकर प्रसन्न होगे, उनको प्रसाद सुलभ होगा। उनका जीवन शौर मानुष्य सफल 
श्रौर सार्थक होगा। वे सार पदार्थ का ग्रहण करेगें। वे तीनो अ्रपायो से मुक्त होगे । तथागत- 
धर्म सें श्रद्धा रखने का यही फल है। जिन सत्त्वो को भगवान्‌ का दर्शन या धर्मश्रवण प्रिय 
होता है, भगवान्‌ उनको मुक्त करते हैं और उनको भगवद्भाव की प्राप्ति होती है। श्रद्धा का 
श्रभ्यास करता चाहिए । मित्न से मिलने के लिए लोग योजनशत भी जाते है और अदुष्टपूर्व 
मित्र को देखकर सुखी होते है ) फिर, उसका क्‍या कहना. जो मेरे झ्राश्रित हो कुशलमूल का 
आरोपण करता है। जो मूझपर श्रद्धा रखते है, भ्रनागत वुद्ध भी उनकी श्रभिलापा- पूर्ण 
करेगे। जो मेरी शरण में श्राये हे, वे मेरे मित्र है । में उतका कल्याण साथित करता हैं । तथा- 
गत के यह मित्र हे, यह समझकर भ्रनागतबुद्ध भी उनके साथ मैँत्नीकरेगें। इसलिए, हे 
श्रानन्‍्द | श्रद्धोत्पाद के लिए उद्योग करो । 
यह संवाद श्रकारण नही है। वुद्ध की गर्भावक्रान्ति त्तथा जन्म की जो कथा ललित- 
विस्तर में मिलती है, वह पालिग्रन्थों मे वर्णित कथा से भिन्न है। यद्यपि पालिग्रन्थों मे भगवान 
के अ्रनेक भ्रदभृत धर्म वर्णित है, तथापि इन अ्रदृभुत धर्मों से समन्वागत होते हुए भी पालि- 
प्रन्थों के बुद्ध अन्य मनुष्यों के समात जरा-मरण-दु ख श्रौर दौर्मनस्य के श्रधीन थे । बुंद्ध ने 
स्वयं कहा था कि में लोक में ज्येष्ठ शौर श्रेष्ठ है और सर्वसत्त्वों में अनुत्तर हूँ । सयुत्तनिकाय 
(स्कत्धवर्ग, भाग रे, पृ० १४०) में बुद्ध ने कहा है कि जिस प्रकार हे भिक्षु / कमल उदक 
में ही उत्पन्न होता है और उदक में ही सम्बद्ध है, पर उदक से श्रनुपलिप्त होकर उदक के ऊपर 
स्थित है, उसी प्रकार तथागत लोक में सम्बद्ध होकर भी लोक को अ्रभिभूत कर लोक से विता 
उपलिप्त हुए विहार करते हैं । दीधनिकाय (दूसरा भाग, पृ० १२, महापदानसुत्तत्त) के 
अनुसार, वोधिसत्त्व की यह धर्मता है कि जब वह तछुषितकाय से च्युत हो माता की कुक्षि में 
उत्कान्ति करते है, तव सव लोको में अ्रप्रमाण-ग्रवभास का प्रादुर्भाव होता है। यह भ्रवभास 
देवताओ्रों के तेज को भी भ्रवभासित करता है। दीघनिकाय (भाग ३े, १० १६) के अनुसार 
बोधिसत्त्व महापुरुष के वत्तीस लक्षणों से और वयासी श्रनुव्यजनों से का ही है| 
महापरिनिर्वाणसूत्र के श्रनुसार तथागत यदि चाहें, वो कल्पपर्यन्त या कल्पावशेप-पर्यन्त निवाल 
कर सकते है । इसीलिए, श्रानन्द ने भगवान्‌ से देव-मनृष्यों के कल्याण के लिए कल्पयदाद 
भ्रवस्थिति रखने की प्रार्थना की । पर, भगवान्‌ श्रायु-प्तस्कार का उत्सर्ग पहले ही कर च् ३ 
इसलिए उन्होने श्रातन्द की प्रार्थना स्वीकार नहीं की। इन अदुशुत धर्मों को सा 
भी पालि-प्रन्थो के बुद्ध लोकोत्तर केवल इसी भ्रर्थ में है कि उन्होंने विशेष उद्योग कर मात 
के मार्ग का अन्वेषण किया और दूसरे उनके बताये हुए मार्ग का अनुसरण करने से ही 525 मे 
की अवस्था को प्राप्त कर सकते है, उनको मार्ग का श्र्वेषण नही करना पडता। ह 3 
लोकोत्तरवादी लोकोत्तर शब्द का प्रयोग इस श्र्थ में नही करते। यदि का उनमें _ लोक" 
मान्य होता, तो बौद्ध में इस प्रश्त पर मतभेद होने का कोई कारण न था झौर नउ 
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त्तरवाद नामक वाद ही प्रचलित होता । इससे स्पष्ट है कि लोकोत्तरवादियो के मत में लोकोत्तर' 
का कोई विशेष अर्थ हैं। आनन्द-बुद्ध के सवाद से यह प्रकट होता है कि लोकोत्तरवादी 
बोधिसत्त्व की गर्भावक्रान्ति-परिशुद्धि में विश्वास करते थे और उनको अचिन्त्य मानते थे । 
आगे चलकर 'ललितविस्तर' का वर्णन 'महावग्ग' की कथा से बहुत कुछ मिलता-जुलता है । 
जहाँ समानता है, वहाँ भी कुछ वाते ललितविस्तर में ऐसी वर्णित हे, जो अन्य ग्रन्थों मे नही 
पाई जाती। ऐसी दो कथाओं का हम यहाँ पर सक्षेप मे उल्लेख करते हें। एक कथा आठवें 
अध्याय में वर्णित है। शाक्‍यों ने राजा शुद्धोदत से कहा कि कुमार को देवकुल मे ले चलना 
चाहिए । जव कुमार को आभूषण पहनाये गये, तव स्मितपूर्वक कुमार बोले---मुझसे वढकर कौन 
देवता है ” में देवातिदेव हू । जब कुमार ने देवकुल में पर रखा, तब सब प्रतिमाएँ अपने-अपने 
स्थान से उठी और उनके पैरो परगिर पडी, प्रतिमाओं ने अपन।-अपना स्वरूप दिखाकर 
भगवान्‌ को नमस्कार किया। इसी प्रकार, दसवें अध्याय मे बोधिसत्त्व के लिपिशाला मे जाने 
की कथा है। श्रनेक मगल-छृत्य करके दस हजार बालको के साथ कुमार लिपिशाला मे ले जाये 
गये। आचार विश्वामित्र कुमार के तेज को न सह सके और धरणितल पर अ्रधोमुख गिर 
पडे। तब शुभाग नाम के तुषित-कायिक देवपुत्न ने उन्हें उठाया और उपस्थित राजा और 
जन-काय को सम्बोधित करके कहा-- यह कुमार मनुष्य-लोक के सभी शास्त्र, सख्या लिपि, 
गणना, धातुतन्त्र और अप्रमेय लौकिक शिल्पयोग मे अनेक कल्प-कोटियो के पूर्व ही शिक्षित हे। 
किन्तु, लोकानुवत्तंना के हेतु अनेक दारको को श्रग्नयान में प्रतिष्ठित करने के उद्देश्य से और 
असख्य सत्त्वो का विनयन करने के लिए आज यह कुमार लिपिशाला में आये हे । लोकोत्तर 
चार आरय-सत्यपथो में जो विधिज्ञ है, जो हेतु-प्रत्यय मे कुशल है और जो शीतीभाव को प्राप्त 
है, उसे लिपिशास्त्र मे भला क्या जानना है ” त्विलोक मे भी इसका कोई आचार्य नही है, सर्वे- 
देवमनुष्यो में यही ज्येष्ठ हैं। कल्पकोटियों के पहले इसने जिन लिपियो का शिक्षण पाया है, 
उनके नाम भी आप जानते नही हे, यह शुद्धसत्त्व एक क्षण में जगत्‌ की विविध और विचित्र 
चित्तधाराओ को जानता है। अदृश्य और रूपरहित की गति को जाननेवाले इस कुमार को 
दृश्यरूप लिपि को जानना क्या कठित है ?” इस प्रकार सम्बोधन करके वह देवपुत्र अन्तहिंत 
हुआ | धात्नी और चेटीवर्ग को कुमार के पास छोडकर शुद्धोदत राजा और जन-काय घर लोटे । 
तब बोधिसत्त्व ने उरग-सागर चन्दतमय लिपि-फलक को लाकर विश्वामित्न आचार्य से कहा--- 
'भो उपाध्याय |! आप मुझे किस लिपि की शिक्षा देगे ” ' वोधिसत्त्व ने ब्राह्मी, खरोप्ठी, पुष्करसारि 
ञ्रग वग, मगध आदि ६४ लिपियाँ ३0800 80० ॥ । आचाय ने कुमार के कौणल को देखकर उसका 
अभिनन्दत किया। 
इस प्रकार १२ और १३ परिवर््तों में कुछ ऐसी कथाएँ वर्णित है, जो अ्रन्यव॒ नही 
पाई जाती, किन्तु कक ६ परिवरत्तों में कथामुख में थोडा ही अन्तर पाया जाता है । बद्ध के 
जीवन की प्रधान घटनाएँ ये हे--चार पूर्व -निमित्त, जिनसे वृद्ध ने जरा, व्याध्ि, मृत्य ग्रीर 
प्रव्रज्या-ज्ञान प्राप्त किया। अभिनिष्क्रमण, विम्विसारोपसक्रमण, दुष्करचर्या, मारधर्यण, अभि- 


सम्बोधन और धर्मदेशना । जहाँतक इनका सम्बन्ध है, ललितविस्तर की कथा कुछ वह्त भिन्न 
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नही है। किन्तु, ललितविस्तर में अतिशयोक्ति की मात्रा श्रधिक है। २७वें परिवर््त में 
है पक परिपाटी के अनुसार ग्रन्थ के भाहात्म्य का वर्णन है. “जो इस धर्मपर्याय को 
सुनेगे, वह भ करेगे, मार का धर्षण करेगे। जो इस धममंपर्याय की कथा वाचेगे, जो 
कथा को सुनकर साधुकार देंगे, जो इस पुस्तक को लिखकर उसकी पूजा करेंगे, जो इमका 
विस्तार से प्रकाश करेगे, वह विविध धर्मो का लाभ उठावेंगे, इस धर्मपर्याय की महिमा अनन्त 
है। यदि तथागत कल्प-भर रात-दिन इस धर्मपर्याय का माहात्म्य वर्णन करे, तो भी उसका श्रन्त 
न हो और तथागत के प्रति भाव का क्षय न हो ।' 
यह बहुत सम्भव मालूम होता है. कि ललितविस्तर हीनयान के किसी प्राचीत मूलग्रन्थ 
का रूपान्तर है। सर्वास्तिवादियो के मतानुसार यह आरम्भ में वुद्धचरित का ग्रन्थ था, पीछे 
से महायान के रूप श्रौर आ्राकार में परिणत और परिवर्द्धित हुआ। म्रत्थ गद्यमय है, वीच-बीच 
में गाथा उपन्यस्त है। कथाभाग प्राय गद्य मे ही है। अनेक गाथाएँ है, बड़े सुन्दर ग्राम्य-गीत 
हैँ, जिनका समय सुत्तनिपात की गाथाओ्रो के सदृश अति प्राचीन है। सातवें परिवरत्त में वर्णित 
जन्म और श्रसित कथा, मोलहवे परिवरत्त मे वर्णित विम्विसारोपसक्रामण, अ्रद्टारहवें परिवर्त में 
वर्णित मारसवाद इसके उदाहरण हे। यह गाथाएँ बुद्ध के कुछ शताब्दी के बाद की हे 
२६वें परिवर्त्त के कुछ गद्यभाग भी, जैसे वाराणसी का धर्मेचक्र-प्रवत्तन, वौद्धश्राम्ताय के 
प्राचीनतम श्रश है। दूसरी ओर अ्रपेक्षाकत नवीन भाग है, जो गद्य और गाथा में 
लिखे गये हैँ । 
हमको यह ज्ञात नहीं है कि ललितविस्तर का श्रन्तिम सस्कार कव हुआ। पहले यह 
भूल से कहा जाता था कि ललितविस्तर का चौनी-अनुवाद ईसा की पहली शताब्दीमे हुमा 
था। वस्तुत , हम यह भी नही जानते कि जो वुद्धचरित चीनी-भाषा में धर्मरक्षित द्वारा 
सन्‌ ३०५ में श्रनूदित हुआ था श्रौर जिसके बारे मे कहा जाता है कि यह ललितविस्त: हा 
दूसरा भ्रनुवाद है, सचमुच वह हमारे ग्रन्थ का श्रनुवाद भी है। संस्कृत की शुद्ध तिब्वती अनु- 
बाद उपलब्ध है, जिसका समय पाँचवी णती है। फ्रूकी ने इसका सम्पादन फ़ेच-अनुवाद 
साथ किया है । यह निश्चय है कि जिन रूपकारो ने (सन्‌ ८5५००६०० 9) जीवित 
बुदुर के मन्दिर को प्रतिमाश्रों से सुशोभित किया था, वह ललितविस्तर के किसी-न-किसी 
पाठ से, जो हमारे पाठ से प्राय अभिन्न था, अवश्य परिचित थे । शिल्प में बुद्ध का चरित पक 
प्रकार खचित है, मानों शिल्पी ललितविस्तर को हाथ में लेकर इस कार्य में श्रवृत्त हुए + 
जिन शिल्पियों ने उत्तर भारत में बौद्ध-यूतानी कला-वस्तुओरों को 300 4 


किया था, वह भी ललितविस्तर में वर्णित वुद्धकथा से परिचित है । हे 
अत , यह कहना उपयुक्त होगा कि ललितविस्तर में पुरानी परम्परा के श्रनुसार जे 
कथा वर्णित है तथा अपेक्षाकृत कई शताब्दी पीछे की कथा का भी सन्निवेश है। इसमे सन्दह 


नहीं कि ललितविस्तर से वुद्धकंथा के विकास का इतिहास जाना जाता है । माहित्य की दृष्टि 
से इसका बडा गौरव है । ललितचिस्तर में सुरक्षित गाथा आर उसके कथाशा के श्राधार पर 
ही श्रश्वघीष ने वुद्धचरित' नामक अनुपम महाकाव्य की रचता की थी | 
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सन्‌ १८६२ ई० में सिलवाँ छेवी ने बुद्ध चरित' का प्रथम सर्ग प्रकाशित किया था । 
उस समय तक योरप में कोई यह नही जानता था कि अश्वधोष एक महान्‌ कवि हो गया है । 
चीनी और तिब्बती आम्नाय के अनुसार अश्वघोष महाराज कनिष्क के समकालीन थे । बुद्ध- 
चरित का चीनी-अ्रनुवाद पॉचवी शताब्दी के पूर्वंभाग मे हुआ था। अश्वघोष का एक दूसरा 
ग्रन्थ 'शारिपुत्र-प्रकरण' है। प्रोफेसर लूडर्स के अनुसार इस ग्रन्थ के जो अ्रवशेप पाये गये हैं, 
उनकी लिपि कनिष्क या हुविष्क के समय की है। जो प्रमाण उपलब्ध है, उनके आधार पर हम 
यह कहते है कि अ्रश्वधोष कनिष्क के समकालीन या उनसे कुछ पूर्व के थे । चीनी-आम्नाय 
के अनुसार अ्रश्वघोष का सम्बन्ध विभापा से भीथा। पहले तो हमको विभाषा का काल 
निश्चित रूप से नही मालूम है। हम यह भी नहीं कह सकते कि भमग्न ग्रन्थ की रचना 
एक ही समय में हुई। पुन यह भी नही प्रतीत होता कि अश्वघोष विभाषा के सिद्धान्तो से 
परिचित थे। कनिष्क के समय मे जो धर्म-सगीति बताई जाती है, उसके अस्तित्व के बारे 
में भी सन्देह है । 
अश्वघोष की काव्य-शली सिद्ध करती है कि वह कालिदास से कई शतादव्दी पूर्व के थे । 
भास उनका अनुकरण करते हे श्लौर उनका शब्द-भाण्डार यह सिद्ध करता है कि वह कौटिल्य के 
निकटवर्त्ती हे । 
अश्वघोष अपने को 'साकेतक' कहते है और श्रपनी माता का नाम सुवर्णाक्षी' बताते 
है। रामायण का उनके ग्रन्थों पर विशेष प्रभाव है, और वह इस बात पर जोर देते हे कि 
शाक्य' इक्ष्वाकु-वश के थे । अश्वघोप ब्राह्मण थे। ब्राह्मणों के समान उनकी शिक्षा हुई थी । 
हमको यह नही मालूम है कि वह कंसे बौद्धधर्म में दीक्षित हुए। किन्तु, उनके तीनो ग्रन्थ के 
विषय ऐसे है, जिनसे यह सिद्ध होता है कि वह वौद्धधर्म के प्रचार में बहुत व्यस्त थे । तिब्बती 
विवरण के अनुसार वह एक अच्छे सगीतज्ञ भी थे और गायको के साथ भ्रमण करते थे, 
श्रौर वौद्धधर्म का प्रचार गानो द्वारा करते थे। चीनी यात्री इत्सिग का कहना है कि उनके 
समय में बुद्धचरित का बडा प्रचार था और समस्त भारत मे तथा दक्षिण समुद्र के देशो 
( सुमात्रा, जावा आदि ) में बुद्धचरित बडा लोकप्रिय था । 
बुद्धचरित, सौन्दरनन्द और शारिपुत्न-प्रकरण--अश्वघोष के इन तीन ग्रन्थो से हम 
परिचित है । किन्तु, प्रथम सर्ग का डे भाग, २-१३ सर्ग, तथा १४वें सर्ग का 3 भाग ही 
मिलते है । वुद्धकथा भगवत्पसूति से आरम्भ होती है भश्रौर सवेगोत्पत्ति, श्रभिनिष्क्रमण, मार- 
विजय, सम्बोधि, धर्मचक्र-प्रवत्तेन, परिनिर्वाण आदि घटनाञ्ो का वर्णन कर प्रथम घर्मसगीति 
ग्रौर अशोक के राज्यकाल पर परिसमाप्त होती है | सौन्दरनन्द में बुद्ध के भाई ननन्‍्द के बौद्धधर्म 
में दीक्षित होने की कथा है। इस ग्रन्थ में १८ सर्ग हे । समग्र ग्रन्थ सुरक्षित है । शारिपुत्र-प्रकरण 
नाटक-प्रन्थ है । इसमें & अ्रक हे। इसमें शारिपुत्र और मौद्गल्यायन के वौद्धधर्म में दीक्षित 
पृ८ 
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होने की कथा वर्णित है। इसका कियदश ही आराप्त है। इसका उद्धार प्रोफेसर लूड्स ने 
किया है । यह तीनो ग्रन्थ एक ही ग्र न्थकार के रचे मालूम होते है । एक ही प्रकार के भाव और 
वाक्य व्‌ द्धचरित ओर सोन्दरनन्द में वार-बार मिलते है । श्रीजान्सटन, जिन्होने वुद्धचरित 
का सम्पादन किया है, भूमिका में लिखते हूं कि में तबतक वुद्धचरित का सम्पादन नहीं कर 
सका, जवतक मेने सौन्दरनन्द का पाठ ठीक तरह से निश्चित नही कर लिया। चीनी और 
तिव्वती-अनुवाद अश्वघोप को अन्य ग्रथों का भी रचयिता वताते है । टॉमस ने इन ग्रन्थों की 
सूची “कवीन्द्रववनसमुच्चय' में दी है; क्योकि सस्कृत-प्रन्थ श्रप्राप्प हे। इसलिए, उनके सम्बन्ध 
में कुछ निश्चित रूप से कहना सम्भव नही है । किन्तु, वे ग्रन्थ, जिनका विपय मुख्यत दार्शनिक 
है, अथवा जिनमें महायान का विकसित रूप पाया जाता है, अ्रश्वघोष के नही हो सकते, क्योकि 
अश्वघोष कवि और प्रचारक हे, और उत्तका समय महायान के विकसित रूप से पूर्व का है । 
किन्तु, कुछ ऐसे सस्कृत-गन्ध हे, जिनके सम्बन्ध मे मत देना आवश्यक है । 
प्रोफेसर लूडर्स को शारिपुत्न-प्रकरण के साथ दो नाटकों के ञ्रश मिले थे, इनमें से एक के 
तीन श्लोक मिले हे । इनकी शली अश्वघोप की शैली से मिलती है। एक श्लोक में वृद्ध के 
ऋष्धि-वल का प्र दर्शन है और सौन्दरनन्द, सर्ग ३, श्लोक २२ से इसका साम्य हैं। दोनों में एक 
ही उपमा का प्रयोग किया गया है। क्‍या यह सम्भव है कि कोई दूसरा श्रश्वधोष की शैली की 
विशेषताओं का इतना अच्छा अनुकरण कर सकता ? दूसरे नाठक में एक नवयुवक की कथा 
है, जिसका अनुचित सम्बन्ध मगधवती से हो गया, और जिसने वौद्धधर्म में दीक्षा ली। इस 
नाटक के रचयिता के सम्बन्ध से कुछ कहना कठिन है, क्योकि हमारे पास यह कहने के लिए 
पर्याप्त प्रमाण नही है कि यह ग्रन्थ भी अ्रश्वघोष की रचना है । 
तीन और ऐसे ग्रन्थ है, जिनके रचयिता अ्रश्वधोष वताये जाते है। इनमें से एक 'वज्ञ- 
सूची है । इस ग्रन्थ की शैली अश्वघोष की शैली से सर्वेथा भिन्न है । चीनी-अनुवाद के अनुसार 
पर्मकीर्ति इसके रचयिता हे । इसकी सत्यता पर सन्देह करने का कोई कारण नही मालूम होता । 
कम-से-कम यह ग्रन्थ अद्वघोष का नही है । दूसरा ग्रन्थ “गण्डी-स्तोत्न' है। इसमें २६ श्लोक है । 
अधिकाश श्लोको का छन्द स्रग्धरा है। २०वें श्लोक के अनुसार यह ग्रन्थ कब्मीर में लिबा 
गया, जब कि वहाँ का प्रवन्ध विगड गया था । शैली की दृष्टि से इसका भ्रद्वघोष की कूतियो 
से कोई साम्य नही है । पुन यह ग्रन्थ कई शताब्दी पीछे का मालूम पडता है । हे 
इत्सिग 'सूत्रालकार' नाम के ग्रन्थ का उल्लेख करते है, जिसे वह भ्रदवघोष का वताते हूँ । 
सन्‌ १६०८० में ई० ह्य,वर ने इस नाम से एक चीनी ग्रन्थ का अनुवाद प्रकाशित 
किया था, जिसे चीनी-अ्रनुवादक अद्वघोष का बताते है। वाद को मध्य एशिया मे 
मल सस्कत के अश लूडर्स को मिले और उन्होने सिद्ध किया कि ग्रन्थकार का नाम वहाँ 
कुमारलात बताया गया है, और ग्रन्थ का नाम 'कल्पवामण्डितिका' है। इससे वडा 88 हा 
खडा हुआ | कई प्रसिद्ध विद्वानों ने अपना यह मत व्यवत किया कि यह सग्रहयारतो अब 
का है श्रथवा कुमारलात ने अह्वघोंप की किसी रचना को नया रूप दिया है । अव सामान्यत 


सप्तम श्रध्याय १३६ 


विद्वान इसपर सहमत है कि यह अश्वधोष की रचना नही है, हस्तलिखित पोथी का काल ही 
इसका निर्णय करने में पर्याप्त है । 
यह निश्चित है कि श्रश्वधोष हीनयान के अनुयायी थे । चीनी आम्नाय के अनुसार 
वह सर्वास्तिवादी थे और पाश्वं (पूर्ण या पूर्णाश) ने उनको बौद्धधर्म मे दीक्षित किया 
था। किन्तु, अश्वघोष  विभाषा के सिद्धान्तो से अपरिचित थे। यदि वह सर्वास्तिवादी थे, 
तो वह ऐसे समय में रहे होगे, जव विभाषा के मुख्य सिद्धान्त स्थिर नही हुए थे । सौन्दरनन्द, 
१७वाँ सर्ग, श्लोक १८ देखिए--- 
यस्मादसूत्वा भवतीह सर्व भूत्ता च सूयो न भवत्यवद्यम्‌ । 
सर्वास्तिवादी इसका प्रतिषेध करते है । यह विचार मज्ज्चिमनिकाय ( ३। २५ ) के 
आधार पर है। पुन सौन्दरतन्द के १२वें सर्ग में श्रद्धा की बडी महिमा बताई गई है। 
इसकी समता केवल पूर्व कालीन महायान-सूत्र में पाई जाती हैं। श्रद्धा केवल धर्मच्छन्द नहीं 
है, यह बुद्ध के प्रति भक्ति है । सर्वास्तिवाद के आगमन मे इसका कोई महत्त्व नही है, किन्तु 
भ्रश्वघोष इसपर बहुत जोर देते है । अदवघोष कहते है-- 
भ्रद्धाडू_ रमसिम॑ तस्मात्‌ सबद्धयितुमहंसि । 
तद्वुद्धों व्धते धर्मो मूलबद्धों यथा द्वुम. ॥।४१॥। 
जहाँ वसुवन्धु सौन्दरनन्द के एक श्लोक का उद्धरण देते हे, किन्तु श्रश्वघोष का 
उल्लेख नही करते, वही “'सप्तसिद्धि' के रचयिता हरिवर्मा अद्वघोष को प्रमाण मानते है । सत्य- 
सिद्धि (पूर्से के अनुसार 'तत्त्वसिद्धि') के दो उद्धरण अश्वघोष की उक्तियों से मिलते-जुलते हें, 
किन्तु उनका उल्लेख अभिधर्मकोश मे नही है। अनित्य के सम्बन्ध में इसमें कहा है कि धर्म 
अनित्य है, क्योकि उनके हेतु अनित्य है । सौन्दरतन्द, सर्ग १७,एलोक १८ में इसी प्रकार की 
उक्ति है। पुन एक दूसरे स्थान पर कहा है--स्कन्ध, धातु, आयतन और हेतु-प्रत्यय 
सामग्री है और कोई कर्त्ता और भोक्‍्ता नही है। ये विचार सौन्दरनन्द, सर्ग १७, इलोक २० 
में पाये जाते हे । इससे यह स्वाभाविक श्रनुमान है कि अश्वघोष या तो बहुश्रृतिक हे या किसी 
ऐसे निकाय मे प्रपन्न हे, जिससे बहुश्रुतिक निकले हें। वहुश्रुतिक के सम्बन्ध में हमारा ज्ञान 
वसुमित्र के ग्रन्थ पर भ्राश्चित है। वसुमित्न के भ्रनुसार बहुश्रुतिक दो वस्तुओं को छोडकर श्रन्य 
विषयो मे सर्वास्तिवादी थे । उनका विचार था कि अनित्य, दु ख, शून्य, अनात्मक और शान्त 
(>-निर्वाण) के सम्बन्ध मे वुद्ध की शिक्षा लोकोत्तर है, क्योकि यह नि सरण-मार्ग है । सौन्दर- 
नन्‍्द, सर्ग १७, इलोक १७-२१ का मत सत्यसिद्धि के मत से मिलता है। श्रत , अश्वघोप 
बहुश्रुतिक है । बहुशुतिक महासाधिक की शाखा है और इसलिए यह महादेव के ५ वस्तुओं को 
स्वीकार करते है । इनमें से चतुर्थ के श्रनुसार भ्रहंत्‌ पर-प्रत्यय से ज्ञान प्राप्त करते है, यह स्पष्ट 
है कि पर-प्रत्यय के लिए श्रद्धा श्रत्यन्त भ्रावश्यक है । कोश के अ्रनु सार यह॒व्यक्ति श्रद्धानुसारी 
है । जान्सटन का कहना है कि यहाँ हमको मालूम होता है कि अश्वघोष श्रद्धा पर क्यों इतना 
जोर देते है । जान्मटन इस निष्कर्ष पर पहुंचते हे कि अह्वघोष वहुश्रुतिक या कौकुलिक हे । 
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तारानाथ के अनुसार मातृचेट श्रद्वघोष का दूसरा नाम है। इत्सिग का कहना है कि 
मातृचेट का स्तोत्न अत्यन्त लोकप्रिय था । इत्सिग ने स्वय इसका चीनी में श्रनुवाद किया था। 
सौभाग्य से मध्य एशिया में मूलस्तोत्न का एक वहुत वडा भाग खोज में मिल गया है। मातृचेट 
श्रदवघोष के बाद के है । इसी प्रकार, 'आयंशूर', जिनकी जातकमाला प्रसिद्ध है, अश्वघोष के 
ऋणी है । जातकमाला ३४ जातक-कथाओं का सग्रह है। इनमें से लगभग सभी कथाएँ 
पालिजातक में पाई जाती हे । इत्सिग जातकमाला की भी प्रशसा करता है और कहता है कि 
इसका उस समय वडा आदर था । अजन्ता की ग्रुफाओशों में जातकमाला के दृदय खचित है । 
श्रायंशूर का समय चौथी शताब्दी है । 
ग्रवदान-साहित्य 
श्रवदान (पालि >>भ्रपदान) शब्द की व्युत्पत्ति अज्ञात है, कम-से-कम विवाद-प्रस्त है। 
ऐसा समझा जाता है कि इसका प्रारम्भिक श्रय॑ अ्रसाधारण, भ्रदूभुत कार्य है ) श्रवदान-कथाएँ 
कर्मे-प्रावल्य को सिद्ध करने की दृष्टि से लिखी गई हैँ। आरम्भ में 'अवदान' का कोई भी 
श्र्थ क्यो न रहा हो, यह असन्दिग्ध है किप्राय इस शब्द का श्रर्थ कथामात्न रह गया है। 
'भहावस्तु' को भी अवदान' कहा है। अवदान-कथाग्रो का सबसे प्राचीन सग्रह भ्रवदान- 
शतक है | तीसरी शताब्दी में इसका चीनी-अनुवाद हुआ था। प्रत्येक कथा के भन्त में यह 
निष्कं दिया हुआ है कि शक्ल कर्म का शुक्ल फल, कृष्ण का कृष्ण, और व्यामिश्र का व्यामिश्र 
फल होता है । इनमें से अनेक श्रवदानों में श्रतीत जन्म की कथा दी है, जिसका फल प्रत्युलन्न 
काल में मिला । किसी-किसी अवदान में वोधिसत्त्व की कथा है, इन्हें हम जातक भी कह 
सकते है, क्योकि जातक में वोधिसत्त्व के जन्म की कथा दी गई है, किन्तु कुछ ऐसे भी झव- 
दान हूँ, जिनमें श्रतीत की कथा नही पाई जाती। कुछ श्रवदान व्याकरण' के रूप में हे, 
अर्थात्‌ इनमें प्रत्यूपन्न की कथा वर्णित कर अनागत फल का व्याकरण किया गया है । 
अ्रवदान-शतक-हीनयान का ग्रन्थ है। इसके चीनी अनुवादको का यह मत नहीं 
है, किन्तु इसके अन्त रग प्रमाण भी विद्यमान है । सर्वास्तिवाद-आगम के परिनिर्वाणसूत्र तथा 
अन्य सूत्रो के उद्धरण 'अवदान-शतक' में पाये जाते है । यद्यपि इसकी कथाञ्रों में बुद्धपूजा की 
प्रधानता है, तथापि वोधिसत््व का उल्लेख नहीं मिलता | भ्रवदान-शतक की कई कथाएँ भव- 
दान के अ्रन्य सग्रहों में और कुछ पालि-अपदानों भी पाई जाती है । 
दिव्यावदान-का सग्रह वाद का है, किन्तु इसमें कुछ प्राचीन कथाएं भी है | यह मूलत 
हीनयान का ग्रन्थ है, यद्यपि इसके कुछ अ्रश महायान से सम्बन्ध रखते हें। ऐसा विश्वास था 
कि इसकी सामग्री बहुत कुछ मूलसर्वास्तिवाद के विनय से प्राप्त हुई है । विनय के कुछ अशौं 


के प्रकाशन से (गिलगिट-हस्तलिखित पोथी, जिल्द ३) यह बात अब निश्चित हो गई है । 
दिव्यावदान में दीर्घागम, उदान, स्थविरगाथा श्रादि के उद्धरण प्राय मिलते हैँ । दिव्यावदाद 


में विनय से भ्रवेक अवदान शब्दश उद्धृत किये गये है । कही-कही वौद्ध भिक्षुओ की चर्या के 
नियम भी दिये गये हैं, जो इस दावे की पुष्टि करते द्वै कि दिव्यावदान मूलत विनयग्रन्थ है । 


सप्तम अ्रध्याव १४१ 


इस ग्रन्थ की रचना में कोई योजना नही दीखती । भाषा और शैली भी एक प्रकार की 
नही है । अधिकाश कथाएँ सरल सस्कृत-गद्य में लिखी गई है । वीच-बीच में याथाएँ उप- 
स्वस्त हैं, किन्तु कुछ ऐसी भी कथाएँ हे, जिनमें समासान्त पदों का वाहल्य से प्रयोग किया 
गया है और प्रौढ काव्य के छत्द व्यवहृत हुए हे । ग्रन्थ के भिन्न-भिन्न भाग एक काल के नही है। 
कुछ ऐसे अश हे, जो निश्चित रूप से तीसरी शताब्दी (ईसा) से पूर्व के हे, किन्तु संग्रह चौथी 
शताब्दी से पूर्व का नही हो सकता । 'दीनार' शब्द का प्रयोग वार-वार आता है | इसमें शू ग- 
वश के राजाओं का भी उल्लेख है। पुत शादू ल-कर्णावदान का अनुवाद चीनी-ापा में 
सन्‌ २६४ ई० में हुआ था । दिव्यावदान में अशोकावदान और कुमारलात की कल्पनामण्डितिका 
से अनेक उद्धरण हैं । दिव्यावदान की कई कथाएँ अत्यन्त रोचक है । उपगृप्त और मार की 
कथा और कुणालावदान इसके अच्छे उदाहरण है । 
अवदान-शतक की सहायता से अनेक अवदान-मालाओ की रचना हुई। वथा . कल्प- 
द्रमावदानसाला, अशोकावदानमाला । ह्व्विशत्यवदानमाला भी अवदानशतक का ऋणी है । 
अवदानो के अन्य सगह भद्बकल्यावदान और विचित्र कर्णिकावदान है । इनमें से प्रायः सन्नी 
अप्रकाशित हैँ । कुछ केवल तिव्वती और चीनी-अनुवाद मिलते हूँ । 
क्षेमेच्द्र कवि की अ्रवदानकल्पलता का उल्लेख करना भी आवश्यक्त है। इस ग्रन्थ की 
समाप्ति सन्‌ १५०२ ६० में हुई । तिब्वत में इस ग्रन्थ का वडा आदर है । इस सम्रह में १०७ 
कथाएं हे । क्षेमेन्द्र के पुत्न सोमेन्द्र ने ग्रन्थ की भूमिका ही नहीं लिखी, किन्तु एक कथा न्नी 
अपनी ओर से जोड दी । यह 'जीमूतवाहन-अवदान' है । 
सहायाचव-सूत्र 
महायान-सूत्र अनेक हैं, किन्तु इनमे से कुछ त्रन्थ ऐसे हैँ, जिनका विशेष रूप से आदर 
है । इनकी सख्या ६ है। ये इस प्रकार हे-अप्ट्साहत्निकाग्रज्ञापारमिता, सद्धमंपुण्डरीक, ललित- 
विस्तर, लंकावतार, सुवर्णप्रभास, गण्डव्यूहू, तथागतयुह्यक, समाधिराज और दशनूमीन्वर। 
इन्हें नेपाल में नवधर्म (धर्मपर्याव) कहते हे । इन्हें वपुल्यसूत्र भी कहते हैँ। नेपाल में इनकी 
पूजा होती है । 
सद्धमंपुण्डरीक-महायान के वेपुल्य-सूत्रो का सर्वोत्कृष्ट ग्रन्थ सद्धर्मपुण्डरीक है। महा- 
यान की पूर्ण प्रतिप्ठा होने के वाद ही सम्भवत इस ब्रन्य की रचना हुई | इस ग्रन्थ का सम्पादन 
सन्‌ १६१२ ई० में प्रो० एच्‌० करने और प्रो ० वुनूयिउ नजियो ने किया है। “सद्धमंपुण्डरीकः नाम 
के वारे मे एम्‌० अनिसाकी कहते हैं--पुण्डरीक', अर्थात्‌, 'कमल' शुद्धता और पूर्णता का चिह्न 
है । पक में उत्पन्त होने पर भी जिस प्रकार कमल उससे उपलिप्त नहीं होता, उसी प्रकार 
बुद्ध इस लोक में उत्पन्न होने पर भी उससे निर्लिप्त रहते हैं। यह प्रन्य चीन, जापान आदि 
महायानघर्मी देशो में वहुत पवित्न माना जाता है। चीनी-मभाषा में मूलग्रन्य के छः अनुवाद 
हुए, जिनमें सबसे पहला अनुवाद ईसवी-सन्‌ २२३ में हुआ। घर्मरल, कुमारजीव, ज्ञानयुप्त 
झौर धर्मगुप्त इन आचार्यो' के अनुवाद भी पाये जाते हैं। चीनी-परम्परा के अनुसार इस 


बी बोद्-घर्म-दर्शद 


ग्रत्थ पर वोधिसत्त्व वसुवन्धु ने सद्धर्मपुण्डरीकसूत्र-शास्त्र नाम की टीका लिखी थी, जिसका 
0 वोधिरचि और रत्नमति ने लगभग ५०८ ई० में चीनी-भाषा में किया था। चीन 
और जापान में सद्ध्मपुण्डरीक का कुमारजीव-कूत अनुवाद अधिक लोकप्रिय है और उसपर 
कई टीकाएँ लिखी गई है । ईसा के ६१५४व वर्ष मे जापान के एक राजपुत्र शो-तोकु साय-शि ने 
इसी ग्रन्थ पर एक टीका लिखी थी, जो श्राज भी बडे आदर से पढी जाती है । सद्धर्मपुण्डरीक का 
रचनाकाल यद्यपि निश्चित नही है, तथापि उसकी मिश्र-सस्कृत भाषा स्तूप-पूजा, बुद्ध-भक्ति 
आदि का विशेष वर्णन देखकर यह कहा जा सकता है कि “महावस्तु' और ललितविस्तर, के वाद, 
किन्तु ईसा के प्रथम शतक के प्रारम्भ मे, इसकी रचना हुई है । 

इस ग्रन्थ के अन्तिम सात अध्याय बाद को जोडे गये हूँ । यदि हम इनका तथा श्रव्य क्षेपक 
स्थलो का विचार न करे, तो इस ग्रन्थ की रचना एक विशेष पद्धति के अनुसार हुई मालूम 
पडती है । यह महायान -धर्म के विशेष-सिद्धान्तों की एक श्रच्छी भूमिका है। साहित्य की दृष्टि 
से भी यह एक उच्च कोटि का अ्रन्थ है, यद्यपि इसकी शैली आज के लोगो को नहीं पसन्द 
श्रायगी | इसमें श्रतिणयोक्ति है, एक ही वात बार-बार दुहराई गई है। शैली सक्षिप्त न 
होकर विस्तार-वहुल है । 

सद्ध्मपुण्डरीक में कुल २७ श्रध्याय हैँ, जिन्हें 'परिवत्त' कहा जाता हैं। पहले निदात- 
परिवत्तं मे ग्रन्थ के निर्माण के विपय में कहा गया है कि यह ग्रन्थ “वैपुल्यसूत्रराज' है , 

वंपुल्यसूत्रराज परमार्थवयावतार निर्देशस्‌ 
सद्धमंपृुण्डरोक॑ सत्त्वाय महापथ वक्ष्य ॥ 

सूत्र का प्रारम्भ इस प्रकार होता है---एक समय भगवान्‌ राजगृह में गृप्नकूट-पव॑त पर 
अनेक क्षीणास्षव, ब्रोधिसत््व, देव, नागर, किन्नर, श्रसुर श्रौर राजा मागध अजातशल्ु से 
परिवेष्टित हो, 'महानिर्देश/ नाम के घमंपर्याथ का उपदेश करके 'अनन्तनिर्देश-प्रतिष्ठान' 
नामक समाधि में स्थित हुए।_ उस समय भगवान्‌ के उप्णीष-विवर से रश्मि प्रादुभूत हुई, 
जिससे सभी वुद्धक्षेत्र परिस्फुट हुए। इस आश्चर्य को देखकर मंत्रेय वोधिसत्त्व को ऐसा 
हुआ--अहो ! भगवान्‌ का यह प्रातिहार्य किसी महानिमित्त को लेकर हुग्रा है ।' मंत्रेय 
बोधिसत्त्व ने मजुश्री वोधिसत्त्व से प्रार्थना की कि वे इसका रहस्य वतावें । मजुश्नी वोधिसत्त्व मे 
बताया कि महाघधर्म का श्रवण कराने हेतु, महाघरम-वर्षा करने की इच्छा से, भगवान्‌ यह प्राति- 
हाये बता रहे है । पूर्वकाल में भी चन्द्र, सूर्य, प्रदीप, नाम के तथागत हुए थे। उन्होने भी श्रावको 
को चतराय॑सत्य-सम्प्रयक्‍त प्रतीत्यसमुत्याद-प्रवृत्त-धर्म का उपदेश दिया, जो दु ख का समतिक्रम 
करनेवाला था और निर्वाण-पर्यवसायी था। जो वोधिसत्त्व थे, उन्हें पट्पारमिताओों का तथा 
सर्वज्ञानपर्यवसायी धर्म का उपदेश दिया । वें भी महानिर्देश नाम के धर्म-पर्याय का उपदेश 
करने पर ऐसे ही समाधिस्थ हुए थे । उस समय उनके भी उपष्णीप-विवर से ऐसी ही रश्मि 
श्रौर उसके वाद उन्होने सर्ववुद्धों के परिग्रह से युक्त, सर्व-वोधिसत्त्वो की प्रशसा 


प्रादर्भूत हुई थी श्री ६ 
से समन्वित महावेपुल्यसूवान्त मद्धमंपुण्डरीक' का उपदश किया था। श्राज भी भगवान्‌ 
इस समाधि से व्युत्वित होते पर संद्धमपुण्डरीक' का उपदेश करेगे । 


सप्तम श्रध्याय॑ 4४३ 


भगवान्‌ समाधि से व्युत्थित हुए और शारिपुत्र को सम्बोधित किया--हे शारिपुत्न ! बुद्धो 
का ज्ञान, सम्यक्‌ सम्बुद्धो का ज्ञान श्रावक और प्रत्येकबुद्धो के लिए दुर्विज्ञेय है। स्व-प्रत्यय से वे 
धर्म का प्रकाशन करते हे और सत्त्वों के भिन्न-भिन्न स्वभाव के अनुसार विविध उपाय-कौशल्यो 
के द्वारा उनके दुख का निवारण करते हे ।! भगवान्‌ के इन वचनों को वहाँ उपस्थित 
आज्ञातकौण्डिन्य आदि अहंत्‌, क्षीणासत्रव महाश्रावकों ने सुना। उन्हें आाश्चये हुआ कि क्‍या 
कारण है कि आज भगवान्‌ विना प्रार्थना किये ही स्वय कह रहे हे कि वुद्ध-धर्म दुरनुवोध है ? 
भगवान्‌ ने जो विमुक्ति वबतलाई है, उस विमुक्ति को--निर्वाण को--तो हमने प्राप्त ही किया है ! 
भगवान्‌ क॑ से कहते हे कि बुद्ध-ज्ञान हमारे लिए दुर्विज्ञेय है ” शारिपुत्र ने भगवान्‌ से प्रार्थना 
की कि वे अहंतो के कुतूहूल का, शका का, निवारण करे। भगवान्‌ ने कहा--शारिपुत्र ! 
सुनो, में कहता हूँ । 
भगवान्‌ के मुख से ये शब्द निकलते ही उस परिषद्‌ से पॉच हजार ग्राभिमानिक झभिक्षु- 
भिक्षुणी, उपासक और उपासिकाएँ आसन से उठकर भगवान्‌ को प्रणाम करके चले गये । 
तब भगवान्‌ ने कहा--अच्छा हुआ शारिपुत्र ' अब सघ शुद्ध है। सुनो। है शारि- 
पुत्र | तथागत का सघभाष्य दुर्बोध्य है । नाना निरुक्ति और निदर्शनो से और विविध उपाय- 
कौशल्यो से मेने धर्म का प्रकाशन किया है । सद्धर्म त्क-गोचर नही है। तथागत्त सत्त्वों को ज्ञान 
का प्रतिबोध कराने के लिए ही उत्पन्न होते हे । यह महाक्ृत्य एक ही यान पर अधिष्ठित होकर 
बुद्ध करते हूं । यह यान है 'बुद्धयान' । इससे अन्य कोई दूसरा या तीसरा यात नही है । नाना 
अधिमुक्तियों के लिए और नाना धात्वाशय के सत्त्वो के लिए विविध उपाय-कोशल्य हे, किन्तु उन 
सभी उपाय-कौशल्यो का पर्यवसान बुद्धयान में ही है। यह बुद्धयान ही सर्वज्ञता-पर्यवसान, 
तथागत-ज्ञान-दर्शन की प्राप्ति, उसका सदर्शन, अवतरण और प्रतिबोधन करनेवाला है । अतीत, 
श्रनागत और वत्तंमान तीनो काल में तथागतों ने बुद्धयान ही स्वीकृत किया है । हे शारिपुत्र ' 
जब सम्यक्‌ सम्बुद्ध क्लेश, दृष्टि, सक्षोभ और अ्रकुशलमूल के वाहुल्य से युक्त सत्त्वों के बीच 
फदा होते हे, तब बुद्धयान का ही तीन यानो के रूप मे निर्देश करते हे । इसलिए, हे शारिपुत्त ! 
जो श्रावक, अहंत्‌ या प्रत्येकबुद्ध इस ब्‌ द्धवान को न सुनेगे या न मानेगे, वे न तो श्रावक हे, न 
श्रहँत्‌ हे और न प्रत्येकबुद्ध ही हे। इसलिए, हे शारिपुत्न ! तुम विश्वास करो कि एक ही 
यान है 'ब्‌ द्धयान' 
एक हि यान द्वितीय न वियते 
*'“तृतिय हि नंवास्ति कदाचि लोके । 
एक हि कार्य द्वितीय न विद्यते 
न हीनयानेन नयन्ति बुद्धा ॥ (२-५५) 
यह दूसरा उपाय-कौशल्य-परिवत्ते है। भगवान्‌ का यह उपदेश सुनकर शारिपुत्त ने 
प्रमुदित होकर भगवान्‌ को प्रणाम किया और कहा--“भगवन्‌ !' आपका यह घोष सुनकर में 
आशचय-चकित हो । हे भगवन्‌ !” में वार-वार खिन्न होता हू कि में हीनयान मे क्‍यों प्रविष्ट हुआ | 
अ्नागत काल मे बुद्धत्व प्राप्त करके धर्मोपदेश करने का मौका मेने गेवाया । किन्तु, भगवन्‌ ! 
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तब आयुष्मान्‌ महाकाशथप ने भगवान्‌ से पूछा-- “भगवन्‌ ! यदि तीन यान वास्तव मेँ 
नही है, तो श्रावक, प्रत्येकवुद्ध और वोधिमत्त्व यह तीन प्रज्ञप्तियाँ क्यों हे ? 
भगवान्‌ ने कहा--“हे काश्यप ! जिस प्रकार कुम्मकार एक ही मृत्तिका से अनेक 
भाजन बनाता है, उनमें से कोई गृइ-भाजन, कोई घृत-भाजन और कोई क्षीर-भाजन होता है । 
इससे मृत्तिका का नानात्व तो नही होता, किन्तु द्रव्यप्रक्षेपमान्न से भाजनो का नानात्व होता है। 
इसी प्रकार हे काश्यप ! वुद्धयान ही वास्तव में एक यान है, दूसरा या तीसरा कोई यान नही है ।” 
तव आयुष्मान्‌ महाकाश्यप ने पुछा--“भगवन्‌ | यदि सत्त्व नानाधिमुक्त हें भ्रौर वे 
त्रैधातुक से निमृत हैं, तो क्या उसका एक ही निर्वाण है या दो या तीन हे ?” भगवान्‌ ने 
कहा--' काण्यप ! सर्वधर्म-समतावबोध से ही निर्वाण होता है। वह एक ही हैं,दो या 
तीन नही ।” महाकाश्यप आदि स्थविरों का यह वचन सुनकर भगवान्‌ ने कहा--“साधु, साधु, 
महाकाश्यप | तुमने ठीक ही कहा है । है काश्यप !' तथागत धर्मस्वामी, धर्मराज और प्रभु है । 
वे सर्वधर्मों का युक्ति से प्रतिपादन करते हैं । जिस प्रकार इस त्विसाहस्न-महासाहल्न लोकधातु में 
पृथ्वी, पर्वत श्रीर गिरि-कन्दरों में उत्पन्न हुए जितने तृण, गुल्म, श्रोपध्चि और वनस्पतियाँ है, 
उन सबको महाजल मेघ समकाल में वारिधारा देता है, वहां यद्यपि एक धरणी पर ही तरुण 
एवं कोमल तृण, गुल्म, ओपधियाँ और महाद्वरुम भी प्रतिप्ठित हे और वे एक तोय से अभि- 
प्यन्दित है, तथापि अपने-अपने योग्यतानुरूप ही जल लेते हे और फल देते हे। ठीक उसी 
प्रकार जव तयागत इस लोक में उत्पन्न होकर धर्म-वर्षा करते हे, तव वहुसह॒स्त सत्त्व उतसे 
धर्मश्रवण करने आते हूँ | तथागत भी उन सत्त्वों के श्रद्धादि इच्द्रिय, वीय॑ और परापरव॑मात्नता 
को जानकर भिन्न-भिन्न धर्मपर्यायो का उपदेश करते है । सत्त्व भी यथावल यथास्थान सर्वज्ञधर्म 
में अभियुक्त होते है । जिस प्रकार मेघ एक जल है, उसी प्रकार तथागत जिस धर्म का उपदेश 
देते है, वह सर्वधर्म एकरस है--विमुक्तरस, विरागरस, निरोधरस और सर्वज्ञ-ज्ञान-पर्यवसान है। 
इस सर्वञ्-ज्ञान-पर्यवसान धर्म का उपदेश देते समय तथागत श्रोताओं की हीन, मध्यम भौर 
उत्कृष्ट अधिमुक्ति को भी जानते है । इसलिए काश्यप ! में निर्वाणपर्यवसान, नित्यपरिनिव्‌ त्त, 
एकभूमिक और झकाशगतिक अधिमुक्ति को जानकर, सत्त्वों के रक्षण के लिए सहसा स्व॑ज्ञज्ञान 
को प्रकाशित नही करता । इसलिए, तुम मेरे आज के उपदेश को दुर्विजेय मानते हो । इसलिए 
है काश्यप ! बोधि की प्राप्ति ही वास्तविक प्राप्ति है ।” 
प्रज्ञामध्यव्यवस्वानालत्यफ्जिन उच्पते। 
शन्यज्ञानविहीनत्वाच्छुगबक सम्प्रभाप्यते ।॥ 
सर्वधर्माववोधातु सम्पक्सम्व॒ुद्ध उच्चते। 
तेनोपायश्षत्तर्नित्यं धर्म देशति प्राणितामू ॥ ( ५।२-५३ ) 
यह ब्रोपधी-परिवत्तं नाम का पच्रम परिवत्त दै 
व्याकरण-यरिवर्त नाम के छठे पर्वित् में अनेक श्रावकयान के रथविरो के बारे में व्याकरण 
किया गया है । वृद्ध वहने है कि “श्रावक् फाण्यप सविष्य में “रक्मिप्रभास नाम के तथागत 
होगे, स्थविर सृभृति शशिवेतु' नाम के तथागत होगे, महाकात्यायन 'जाम्वूनदग्र भास' नाम के 
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तथागत होगे और स्थविर महामौद्गल्यायन 'तमालपत्नचन्दनगन्ध' नाम के तथागत होगे ।” 


इत्यादि । 
पूर्व॑योग-परिवत्ते नाम के सप्तम परिवत्ते में अतीतकाल के एक महाभिज्ञाज्ञानाभिभू 


नाम के तथागत का और उनकी चर्या का वर्णन है। पचकमिक्षुशतव्याकरण-परिवत्त॑ मे पूर्ण 
मैत्नायणीपुत्र आदि अनेक भिक्षुओं की बुद्धत्व-प्राप्ति का व्याकरण किया गया है । नवम व्याकरण- 
परिवत्त में आयुष्मान्‌ आनन्द, राहुल आदि दो सहस्न श्रावको के बारे में भी बुद्धत्व-प्राप्ति 
का व्याकरण है। दशम धर्मंभागक-परिवत्त मे भगवान्‌ कहते हे कि इस परिषद्‌ मे जिस किसी ने 
इस धर्मपर्याय की एक भी गाथा सुनी हो या एक चित्तोत्पाद से भी इसकी अनुमोदना की हो, वे 
सभी अ्रनागत काल मे बुद्धत्व को प्राप्त करेंगे । एकादश स्तूपसन्दर्शन-परिवत्तें में बताया गया है 
कि इस धर्मपर्याय के उपदेश के बाद भगवान्‌ के सामने ही परिषद्‌ के मध्य से एक सप्तरत्वमय 
स्तूप अभ्युद्गत हुआ और अन्तरिक्ष में प्रतिष्ठित हुआ । भगवान्‌ ने कहा--हे वोधिसत्त्व | इस 
महास्तूप में तथागत का शरीर स्थित है, उसी का यह स्तूप है । इस परिवत्तें मे भगवान्‌ के अनेक 
प्रातिहा्य बताये गये है, जो अद्भुत धर्म है । इस स्तूप में भी बुद्ध का एक विश्वरूपदर्शन जैसा 
दर्शन प्राप्त होता है । उसका दर्शन सागर-नागराज की कन्या को हुथ्रा, जिसने परमभक्ति से 
श्रपतती महाघे-मणि भगवान्‌ को समर्पित किया । उसी क्षण सर्वलोक के सामने उस नागकन्या 
का स्त्रीन्द्रिय अन्तहिंत हुआ और पुरुषेन्द्रिय प्राप्त हुआ । वह बोधिसत्त्व के रूप में स्थित हुई ।” 
बारहवे उत्साह-परिवत्त में ग्रनेक वोधिसत्त्व और भिक्षु भगवान्‌ से कहते है---“भगवन्‌ ! आप 
इस धर्मपर्याय के विषय में श्रल्पोत्सुक हो । हम तथागत के परिनिव्‌ त्त होने पर इस धर्मपर्याय को 
प्रकाशित करेंगे । यद्यपि भगवन्‌ ! अनागत काल में सत्त्व परीत्तकुशल-मूल और श्रधिमुक्ति- 
विरहित होगे, तथापि हम शान्तिबल को प्राप्त करके इस सूत्र को धारण करेंगे, उपदेश करेंगे, 
उसे लिखेगे। अपने काय और जीवित का उत्सर्ग करके भी हम इस सूत्र का प्रकाशन करेगे । 
भगवान्‌ इस विषय में अल्पोत्सुक, निश्चिन्त हो ।” 
उस समय महाप्रजापती गोतमी और झिक्षुणी राहुल-माता यशोधरा उसी परिपद्‌ में 
दु खी होकर बैठी थी कि भगवान्‌ ने हमारे बारे में बुद्धत्व का व्याकरण क्यो नहीं किया। 
भगवान्‌ ने उनके चित्त का विचार जानकर कृपा से उनका भी व्याकरण किया । 
सुखविहार-परिवत्ते नाम के त्रयोदश परिवत्त मे भगवान्‌ वताते हे कि जो वोधिसत्त्व 
प्राचारगोचर में प्रतिष्ठित हो, सुख-स्थित हो, धर्मप्रेम से पूर्ण हो और म॑त्नी-विहार से युक्त हो, 
ऐसा ही बोधिसत्त्व इस धर्मपर्याय का उपदेश करने योग्य है । 
चतुर्देश बोधिसत्त्व-पृथिवी-विवर-समुद्गम-परिवत्त में गगानदीवालुकोपम सख्या के 
वोधिसत्त्वो का दर्शन होता है। तथागतायुष्प्रमाण-परिवत्त नामक पन्द्रहवे परिवत्त में बुद्ध के 
लोकोत्तर भाव का परिचय मिलता है | 
वहाँ भगवान्‌ कहते है--'हे कुलपुत्रो ' लोग ऐसा मानते है कि भगवान्‌ शाक्यमुनि ने 
शाक्यकुल से अभिनिष्क्मण करके गया में बोधिमण्ड के नीचे अनुत्तरा सम्यक्‌ सम्बोधि की प्राप्ति 
की है । हे कुलपुत्र ! ऐसा नही है। अनेक कोटि कल्पो के पहले ही मेने सम्यक्‌ सम्बोधि की 
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प्राप्ति की है । जब से मैने इस लोकधातु में सत्त्वो को धर्मोपदेश देना प्रारम्भ किया है, तब से 
आजतक मेने जिन सम्यक्‌ सम्बुद्धों का परिकीत्तंन किया है, दीपकर प्रभूति तथागतो के निर्वाण 
का जो वर्णन किया है, वह सब मैने उपाय-कौशल्य से धर्मदेशना के लिए ही किया है । जो सत्त्व 
अ्ल्पकुशलमूल-सयुक्‍त है, उन्हें मैं कहता हूँ कि मे दहर हूँ, अभी ही मेने सम्यक्‌ सम्बोधि की 
प्राप्ति की है। यह मेरा कहना केवल सत्त्वों के परिपाचतार्थ ही है । सत्त्वों के विनय के लिए 
ही ये सर्वधर्ंपर्याय है । सत्त्वों के ही उपकार के लिए तथागत आ्रात्मालम्बन या परालम्बन से 
उपदेश देते है । किन्तु, तथागत ने सत्य का दर्शन किया है कि यह द्वैधातुक न भूत है, न श्रभूत, 
न सत्‌ है, न असत्‌, न ससार है, न निर्वाण। वस्तुत , भगवान्‌ चिरकाल से अभिसम्बुद्ध हें 
श्रौर अपरिमित आयु में स्थित हे । तथागत अ्रपरिनिव्‌ त्त हे, केवल वैनेयवश होकर परिनिर्वाण 
को बताते हैँ ।-प्रपरिनिव्‌ त्तस्तथागत' परिनिर्धाणमादशेयति वनेयबशेन । “तथागत का 
प्रादुर्भाव दुलभ है। यह वताने से वे लोग वीर्यारम्भ में उत्साहित होते हे। इसीलिए, में परि- 
निर्वाण को प्राप्त न होते हुए भी परिनिर्वाण को प्राप्त होता हू । यह मृपावाद नही है, यह 
महाकरुणा है ।? 
सोलहवाँ पुण्यपर्याय-परिवत्त है। सत्रहर्वाँ झनुमोदना-पुण्यनिर्देश-परिवत्ते है। उसमे 
कहा है कि जो इस सूत्र की श्रनुमोदना करेगा, वह शक्रासन और ब्रह्मासन का लाभी होगा । 
अट्टारहवे धर्मन्नाणकानुणस-परिवरत्त में इस सूत्र के धर्मभाणक के गुणों का वर्णन है। उच्चीसवे 
सदापरिभूत-परिवर्तत में इस सूत्र के निन्‍्दकों के विपाक बताये गये हे । वीसवाँ तथागत-धर्माभि- 
सस्कार-परिवत्तं है। इवकीसवें घारणी-परिवत्त में इस धर्मपर्याय की रक्षावरणगुप्ति के लिए 
अनेक धारणी-मन्त्र दिये गये हे । वाईसवे भैपज्यराज-पूर्वयोग-परिवरत्त में भैपज्यराज बोधि- 
सत्त्व की चर्या का वर्णन है। तेईसवे गद्गद्स्‍्वर-परिवर्त्त मे गद्गदस्वर बोधिसत्त्व का सवाद हैं। 
चौबीसवें समन्तमुख-परिवत्त में अवलोकितेश्वर बोधिसत्त्व की महिमा का अद्भुत वर्णन है । 
भक्तिमार्ग की चरम कोटि यहाँ मिलती है। पच्चीसवे शुन्न-व्यूहराज-पुर्वयोग-परिवर्त में शुभव्यूह 
नाम के राजा की कथा है । छव्पीसवे समन्तभद्रोत्माहन-परिवत्तं मे बताया गया है कि समन्तभद्र 
नामऊ अन्य वुद्धक्षेत्र वोधिसत्त्व सद्धर्मपुण्डरीक के श्रवण के लिए गृद्धकूट-पर्वत पर श्राता है। 
अ्रस्तिम परिवर्त का नाम है अनुपरीन्दना-परिवर्त्त | सद्धमंपुण्डरीक का उपदेश करने पर भगवान्‌ 
धर्मासन से उठे और उन्होंने सभी वोधिसच्त्वो का सम्बोधन करके कहा--“हे कुलपुत्रों' श्रसटय 
कल्पो से सम्पादित इस सम्यक्‌-सम्बोधि को में तुम्हें सौपता ह ।” वह जैसे विपुल श्रौर विस्तार 
को प्राप्त हो, ऐसा करो । सभी वोधिसत्त्वों ने भगवान्‌ का श्रभिनन्दन किया। यहाँ सद्ध्म- 
पुण्डरीझमृत्र समाप्त होता है । 
सद्धमंपुण्टरीक्सत्र के इस सक्षिप्त अवलोकन से महायान बौद्धधर्म का हीनयान से 
सम्बन्ध स्पष्ट होता है । शारिपृत्न, मौदूगत्यायन जैसे धुरीण स्थविर श्रहतों को बुद्ध यात की 
दीक्षा देने वे लिए भगवान्‌ ने यह हितीय घमचक्रप्रवर्तत किया है । पालिय्रन्थों में भगवान्‌ का 
उपदेण दो प्रगार का बनाया जाता है। एक केवल शीलकथा, दानकथा आदि उपासकीचित 
घर्म वी दशना है, दूसरी सामुऋफसिका धम्मदेसना' है, जिसमें चतुरायंसत्य का उपदेश है, 
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जो समिक्षु होने योग्य व्यक्तियो को दिया जाता है। सद्धम॑पुण्डरीक में चतुरायंसत्य की देशना 
गौर सर्वेज्ञ-ज्ञान-पर्यवसायी देशता--ये दो देशनाएँ है। यह द्वितीय देशना भगवान्‌ ने शारिपुत्र 
को पहले ही क्यों नही दी ? इसका उत्तर यह है कि यह भगवान्‌ का उपायकौशल्य है। द्वितीय 
देशना ही परमार्थ-देशना है । इस द्वितीय धर्मचक्र-प्रवत्तंन मे शारिपुत्र आदि सभी महास्थविर 
प्रहेतो को तथा महाप्रजापती गोतमी आदि स्थविराओं को आश्वासन दिया गया है कि वे 
सभी भविष्य में बुद्धत्व को प्राप्त होगी । हीनयान में उपदिष्ट धर्म भी वुद्ध का ही है । उसे 
एकान्ततः मिथ्या नही कहा है । वह केवल उपाय-सत्य है। परमार्थ-सत्य तो बुद्धयान ही है । 
इस प्रकार, महावस्तु और ललितविस्तर मे ही हम भगवान्‌ का लोकोत्तर स्वरूप देखते है । 
सद्धमंपुण्डरीक में यह स्वरूप अ्रधिक स्पष्ट होता है । 


सद्धमंपुण्डरीक में यद्यपि बुद्धयान और तथागत की महिमा का प्रधान वर्णन है तथापि 
इस ग्रन्थ के कुछ श्रध्यायो में अवलोकितेश्वर श्रादि बोधिसत्त्वों को बुद्ध के तुल्य स्थान 
दिया गया है । समनन्‍्तमुख-परिवत्तं नाम के चौबीसवें परिवत्त मे अवलोकितेश्वर बोधिसत्त्व की 
महाकरुणा का श्रद्भुत वर्णन है। अन्य वोधिसत्त्व श्रौर श्रवलोकितेशवर बोधिसत्त्व में 
अन्तर यह है कि अवलोकितेश्वर बोधिसत्त्व ने बोधि की प्राप्ति की है, किन्तु जवतक ससार 
का एक भी सत्त्व दु ख में बद्ध रहेगा, तबतक निर्वाण प्राप्त न करने का उनका सकल्प है । 
वास्तव मे वे बुद्ध ही हे, किन्तु जिस प्रकार अन्य बुद्ध निर्वाण को यथासमय प्राप्त होते हे, उस 
प्रकार भ्रवलोकितेश्वर निर्वाण में प्रवेश न करेगे । वे सदा वोधिसत्त्व की साधना से सम्पन्न है । 
इससे उनकी श्रेष्ठता कम नही होती । सद्धमेपुण्डरीक में कहा है-- 
यच्च फुलपुत्र द्वाषष्ठीनां गज्भजानदीवालुकासभान्रा बुद्धाना भगवता सत्कारं कृत्वा पुण्या- 
भिसंस्कारो यश्चावलोकितेश्वर स्य वोधिसत्वस्य महासत्तवस्याम्तश एफमपि समस्कारं कुर्या- 
घामधेयं च धारयेत्समोइनधिकोइ्नतिरेक पुण्याभिसंज्कार उभयतो भर्तत । 
( सद्धमं ०, परिवत्त २४ ) 
ग्रवलोकितेदवर बोधिसत्त्व का नाममात्र भी ग्रनेक दुखो और आपदाओ से रक्षण 
करता है। महान्‌ अग्निस्कन्ध से, वेगवती नदी के भय से, समुद्र-प्रवास के समय कालिकावात से 
रक्षण करने की शक्ति एकमात्र अवलोकितेदवर के नामोच्चारण में है। श्रवलोकितेशवर की 
भक्ति में बोधिसत्व-उपासना का प्रवल प्रारम्भ हम देखते हे । 
कारण्ड-व्यूह--कारण्ड-व्यूह नाम के एक महायानसूत्र में इस वोधिसत्त्व की महिमा का 
ग्रान है। इसे गुण-कारण्ड-व्यूह भी कहते हे । यह ग्रन्थ गद्य और पद्य दोनो में मिलता है। 
गद्य कारण्ड-व्यूह को मत्यत्रतसामश्षमी ने ई० १८७३ में प्रकाशित किया था। पद्य कारण्ड-व्यू ह 
में एक विशेष सिद्धान्त का उल्लेख है । सद्भमंपुण्डरीक में ही गौतमबुद्ध की, अनेक कल्पो के पहले 
ही, वीतरागता या बुद्धत्व की प्राप्ति का वर्णन मिलता है । पद्म कारण्ड-व्यूह मे 'आदिवुद्ध/ की 
कल्पना मिलती है। योगदर्शन के नित्यमुक्त और सर्वज्न ईश्वर की कल्पना से यह कल्पना 
मिलती-जुलती है। इतना ही नही, यह आदिबुद्ध जगत्‌ का कर्त्ता भी है। समस्त विद्वव के 
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प्रारम्भ में 'स्वयम्भू”ट या आदिनाथ' नाम के आदिवुद्ध/ प्रकट हुए और उन्होने समाधि से 
विश्व को निर्मित किया। उनके सत्त्व में से अवलोकितेद्वर की उत्पत्ति हुई, जिसके शरीर से 
देवो को सृष्टि हुई। यहाँ हमें पुराणों का-सा वर्णन दृष्टियोचर होता है । मैत्रेयनाथ अपने 
महायानसूत्रालकार (६।७७) में कहते हे कि आदिबुद्धर कोई नहीं है। इस खण्डन से, 
अनुमान होता है कि आदिबुद्ध की कल्पना ईसा की चौथी शती से पहले की है। पअव- 
लोकितेश्वर भक्ति-सम्प्रदाय इस समय में खूब प्रचलित था । इसका प्रमाण यह है कि चीनी 
पर्यटक फाहियान ने (जो ईसा की चौथी शती में भारत आया था) लका से चीन जाते समय 
समुद्र-प्रवास में तूफान से बचने के लिए अवलोकितेश्वर की प्रार्थना की थी । अ्रवलोकितेश्वर 
के अनेक चित्र और मूत्तियाँ मिली हे, जिनका समय ५वी शती के समीप का माना जाता है । 
इस पद्च-ग्रन्थ का तिव्वती-अनुवाद नही मिलता है, किन्तु गद्य-कारण्ड-व्य्‌ह्‌ का तिव्वती-भाषान्तर 
ईमवी-सन्‌ ६१६ में हुआ था, जिसमें आदिवुद्ध का उल्लेख नही है । 


कारण्ड-व्यूह में अवलोकितेश्वर की महाकरुणा के अनेक वर्णन हैं । वह भ्रवीचि नरक 
में जाकर नारकियो को दुःख से वचाती है। वह प्रेत, भूत तथा राक्षसो को भी सुख पहुंचाती है । 
अवलोकितेक्वर केवल करुणामूत्ति ही नहीं है। वह सृष्टि का स्रष्टा भी है। उनका रूप 
विराद है। उसकी आँखो से सूर्य और चन्द्र, श्रू से महेइवर, भुजाओं से ब्रह्मन आदि देव, 
हृदय से नारायण, अन्त्य दन्‍्तो से सरस्वती, मुख से मरुतू, परो से पृथिवी और पेट से वरुण 
उत्पन्न हुए हैं । उसकी उपासना स्वर्गापवर्ग की प्रापक है। कारण्ड-व्यू ह में हम तन्त्र और मन्त्रो 
को भी पाते है । 'ऊँ मणिपओे हु' यह पडक्षर मन्त्र, जो श्राज भी तिब्बत में प्रतिष्ठा-प्राप्त है, 
पहली वार कारण्ड-व्यह में मिलता है। कुछ विद्वानों के श्रनुसार मणिप्झमा श्रवलोकितेश्वर 
की अ्र्धांगिनी है। इस प्रकार, कारण्ड-ब्यूह में हमे आदिवुद्ध, स्रष्टा-बुद्ध और मन्त्र-तन्त्रो से 
समन्वित वौद्धवर्म का और भक्तिमार्ग का दर्शन होता है । 

प्रक्षोभ्य-व्यूह एवं. करुणा-पुण्डरीक--अ्रक्षोभ्यव्यूह! झ्लौर “करुणा-पुण्डरीक' 
नाम के और दो सूत्र-प्रन्यों में अनुक्तम से बुद्ध अक्षोम्य श्रौर पौद्मोत्तर के लोको 
का वर्णन मिलता है। ये दोनो ग्रन्थ ईसा की चौथी शत्ती के पहले चीनी-भाषा में 
अनूदित हुए थे । वोधिसत्त्व अवलोकितेद्ववर से मम्बद्ध एक वृद्ध हूँ, जिन्हें श्रमिताभ कहते है । 


सुखावती-व्यूह---सुखावती-व्यूह नामक महायान-सूत्र में वुद्ध अमिताभ के सुखावती 
लोक का वर्णन है। सस्क्ृृत में इसके दो ग्रन्थ उपलब्ध है । एक ग्रन्थ विस्तृत है श्रीर दूसरा 
सक्षिप्त। पहले का प्रकाशन और अँगरेजी-भापान्तर मैक्समूलर ने, दूसरे का फ्रेच-भापान्तर भी 
जापानी विद्वानों ने किया । 

'पुण्यमम्भार' की कल्पना सुखावती-व्यूह में श्रधिक प्रवल है। _ सुखावती, यह बौद्धो 


का ननन्‍्दनवन है, जहाँ वृद्ध श्रमिताभ का, जिन्हे श्रमितायु भी कहते है, राज्य है। जो व्यवित 
पुण्यसम्भार को प्राप्त करके मृत्यु के समय बुद्ध अमिताभ का चिन्तन करता है, वह इस वुद्धलीक 


ज 
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कौ प्राप्त होता । इस बुद्धलोक में नरक, प्रेत, असुर और तिय॑ च-लोक का श्रभाव है। वहाँ 
सदाकाल दिन है, रात्रि नही है । सुखावती मे गर्भज जन्म नही है। वहाँ सभी सत्त्व श्रौपपादुक 
हैं और कमलदल से उद्भूत हे। यहाँ के सत्त्व पाप से सर्वथा विरत हे और प्रज्ञा से 
सयुकत हे । 
दीघे सुखावती-व्यह के कुल बारह भाषान्तर चीनी-भाषा में हुए थे, जिनमे से आज 
केवल पाँच ही चीनी-ब्विपिटक में उपलब्ध हे । इनमें से सबसे पुराता भाषान्तर ई० सन्‌ १४७ 
ओऔर१८६ के बीच का है। तक्षिप्त सुखावती-यूव्ह का चीनी-भाषान्तर कुमारजीव, गुणभद्र और 
युआत-च्वाग ने किया था। अमितायुर्ध्यानसूत्र” नामक एक और ग्रन्थ चीनी-भाषा मे उपलब्ध 
है, जिसमे सुखावती को प्राप्त करने के लिए अनेक ध्यानों का वर्णन है। शताव्दियों से ये तीन 
ग्रन्थ चीन और जापान के अमितायु के उपासक बौद्धो के पविल्न ग्रन्थ माने जाते हैँ । वहाँ 
श्राज भी अ्रमिद के नाम से अमितायु की पूजा प्रचलित हैं और जापान में जोडो-शु और 
शिन्‌-शु ये दो बौद्ध सम्प्रदाय केवल अ्मितायु के ही उपासक हे । 


प्रार्यवुद्धावतसक---बो धिसत्त्व-उपासना का परम प्रकर्प हम 'श्रार्यबुद्धावतसक' नाम 
के महायान-सूत्र में पाते हे। इस ग्रन्थ का उल्लेख महाव्युत्पत्ति ( ६५४) में 
आता है। चीनी-त्विपिटक और तिब्वती-काजुर में श्रवतसक-साहित्य पाया जाता है। 
इस नाम का एक बौद्धनिकाय ईसा की छठी शती में उत्पन्न हुआ । उसी का यह 
पवित्न ग्रन्थ है। जापान का केगोन ( (६८४०7 )-निकाय भी इसे मान्यता देता है। 
चीनी-परम्परा के अनुसार छ भिन्न-भिन्न अवतसक-सूत्र थे, जिनमे छत्तीस हजार से 
लेकर एक लक्ष गाथाञ्रो का सग्रह है। इनमे से छत्तीस हजार गाथाओ्रो का चीनी- 
भाषान्तर बुद्धभद्र ने अन्य शिक्षुओं के सहयोग से ई० ४१८ में किया था। शिक्षानन्द ने 
४५,००० गाथा-प्रन्थ का भाषान्तर सातवी शती में किया था। अवतसक-सूत्र मूल सस्कृत में 
प्रभी उपलब्ध नही है। किन्तु गण्ड-व्यूह-महायानसूत्र” नामक ग्रन्थ सस्क्ृत में मिला है, जो 
चीनी-अवतसक-सूत्र से मिलता जुलता है। इस ग्रन्थ का प्रकाशन डॉक्टर सुजूकी ने कियोटो से 
सन्‌ १६३४ ई० में किया था । 

गण्ड-व्यूहू--बोधिसत्त्व-उपासना के श्रध्ययन में गण्ड-व्यूह-महायानसूत्र महत्त्वपूर्ण है । 
ग्रन्थ का प्रारम्भ इस प्रकार है। एक समय भगवान्‌ श्रावस्ती के जेतवन में महाव्यूह-कूटागार में 
विहार करते थे । उनके साथ समन्तभद्ग, मजूश्री आदि प्रमुख पाँच हजार वोधिसत्त्व थे। ये 
सभी बोधिसत्त्व 'समन्तभद्र-बोधिसत्त्व-चर्या' मे प्रतिष्ठित थे। वे सर्वज्ञाता ज्ञानाभिलापी थे। 
उन्होने इच्छा की कि भगवान्‌ उन्हे 'पूर्वसर्वज्ञता-प्रस्थान' श्रादि अनेक चर्याएँ तथा 'तथागत-सर्व- 
सत्त्वदेशनानुशासनी प्रातिहाय आदि अ्रनेक प्रातिहार्य वताये। तव भगवान्‌--सिह॒विजृम्भित 
नाम की समाप्ति में समाहित हुए श्रौर उसी समय अवर्णनीय प्रातिहार्थ दिखलाई पडे । जिन्हें देखने 
के लिए आगे दिशाओ के सहस्नो वोधिसत्त्व वहाँ आकर उपस्थित हुए। वहाँ उपस्थित सभी बोधि- 
सत्त्वो ने इस महान्‌ प्रातिहार्य को देखा। वही पर शारिपुत्न, मौदगल्यायन, महाकाश्यप आदि 
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प्रमुख महाश्रावक उपस्थित थे। लेकिन वे इस श्रदुभूत प्रातिहायें को देख न सके । जिस प्रकार 
गगा महानदी के दोनो तीर पर सैकडो प्रेत क्षुत्पिपासा से पीडित होकर भ्रमण करते हे, किन्तु 
उस गगानदी के जल को नही देख सकते, या देखते भी हे, तो उसे निरुदक और शुष्क ही 
देखते है, उसी प्रकार वे स्थविर महाश्रावक जेतवन में स्थिर होने पर भी सर्वज्ञताविपक्षिक 
ग्रविद्या के पटल के कारण तथा सर्वज्ञताभूमि-कुशलमूल के अपरिय्रह के कारण तथागत के उस 
महान्‌ प्रातिहार्य को देख न सके । तव समन्तभद्र वोधिसत्त्व ने उस वोध्षिसत्त्व-परिषद्‌ को भगवान्‌ 
की इस महान्‌ समाधि और प्रातिहार्य का प्रकाशन और उपदेश किया | तव भगवान्‌ ने उन 
वोधिसत्त्वों को सिह-विजुम्भित समाधि मे सनियोजन करने के हेतु भ्रूविवरान्तर के उर्णकोश से 
'धर्मधातु-समन्तद्वार-विज्नप्ति-त्यध्वावशास' नामक रशिम निश्चारित किया, जिससे दसो 
दिशाओं के सर्वलोकधातु का अवभासन हुआ । उन बोधिसत्त्वों ने वुद्धानुभाव से वही बैठकर 
दसो दिशाओं के लोकधातु का विशद दर्शन किया । तब उन्होने दशादिगूलोकधातु में सहस्रो 
वीोधिसत्त्वो को देखा, जो सर्वसत्त्वो को महाकरुणा से प्लाबित करते थे। कोई बोधिसत्त्व श्रमण 
रूप से, कोई ब्राह्मण रूप से, कोई वणिक रूप से, कोई वैद्य, नत्तंक या अन्य शिल्पाधार रूप से 
सर्वग्रास, निगम, नगर, जनपद, राप्ट्रो में अनन्त सत्त्वो के हित के लिए प्रवृत्त थे । सत्त्वपरिषाक- 
विनय के हेतु से ये वोधिसत्त्वचर्या में प्रवृत्त थे । तव मजूश्री बोधिसत्त्व भी अनेक देव, देवता श्रौर 
बोधिसत्वों के परिवार के साथ अपने विहार से निकले और भगवान्‌ की पूजा करके सत्त्वपरिपाक 
के हेतु दक्षिणापथ की ओर विहार करने लगे। 
तव आयुण्मान्‌ शारिपुत्र ने वुद्धानुभाव से मजुश्री वोधिसत्त्व की कृपा से इस विहार को 
देखा श्रीर भगवान्‌ की प्रणाम कर साठ भिक्षुओ के साथ उन्होंने मजुश्नी वोधिसत्त्व का अनुगमन 
किया । प्रवास में शारिपुक्न ने मजुश्री बोधिसत््व की महान्‌ विभृति की प्रशसा की। ज॑से-जैसे 
शारियुत्त उनका गुणकीत्तंन करते, दे से-बैसे उन साठ झिक्षुओं के चित्त प्रसाद को प्राप्त होते थे। 
बुद्धधर्मों में उनके चित्त परिणत हुए । उन्होंने मजुथी के चरणों को प्रणाम किया और उनसे 
प्रार्थना की कि उनको भी इस बोधिसत्त्व-विभूति की प्राप्ति हो । 
तब मजुश्री वोधिसत्त्व नै उन भिक्षुओं को कह्ा--भिक्षुओं ! दस प्रकार के चित्तोत्ताद 
के समन्‍्वागम से महायान-सम्प्रस्थित कुलपुत्ष तथागतभूमि को प्राप्त होता है। सर्व-तथागंत-दर्शन- 
पर्य पासन और पूजा-स्थान में, सर्वकुणल-मूलो के उपचय मे, सर्व्षर्म-पर्येपण में सर्ववोधिसत्त्व- 
पारमिताप्रयोग मे, सर्ववोधिसत्त्व-समाधि-परिनिष्पादन मे, स्वे-श्रध्वपरम्परावतार में दशदिक्सव- 
बद्धक्षेक्र-समुद्रस्फरणपरिशुद्धि में, स्वसत्त्वधातुपरिषाकविनय में, सर्वक्षेत्रवल्प-वोधिसन्वचर्या- 
निर्हार में, सर्ववुद्धक्षेत्र-परमाणुरज समपारमिताप्रयोग से एक करके सर्वनत्त्व धातुओं कंग परि- 
मोचन करनेवाले वल के निष्पादन में जो कुलपुत्र प्रमादयुवत्त चित्तीत्पाद वार्ता है, वही 
तथागतभूमि को प्राप्त होता है । है 
मजशी से उस धमनय वो सुनकर वे भिक्षु-- सर्वव्‌द्धविदर्शनासगविषय' सास चः 


ध उसके अनंकीव से उन्होंने दस के तथागता का और भत्त्वो की 
समाधि को प्राप्त हुए । उसके अनुभाव से उन्होंने दसो दिशाओं के तथागता का 
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दर्शन किया । उन लोकधातुओो के प्रत्येक परमाणु तक का उन्हें दर्शन हुआ। इस प्रकार, 
सर्वबुद्धधर्मों की परिनिष्पत्ति में वे भिक्षु प्रतिष्ठित हुए । 
तब मजुश्री बोधिसत्त्व ने उन भिक्षुओं को सम्यक्सम्बोधि मे प्रतिष्ठित करके दक्षिणापथ 
के धन्याकर नाम के महानगर की ओर प्रस्थान किया। वहाँ पहुँचने पर उन्होने. 'धर्मघातु- 
नयप्रभास' नाम के सृत्रान्त का प्रकाशन किया। वहाँ उनकी परिपद्‌ में सुधन नाम का एक 
श्रेष्ठिपुत्न बैठा था। उसने मजुश्री वोधिसत्त्व से इस सूत्रान्त को सुना । अनुत्तरा सम्यक्‌ सम्बोधि 
की अभिलाषा से उसका चित्त व्याकुल हुआ और उसने मजुश्री के पास बोधिसत्त्व-चर्या की 
पूत्ति के उपदेश की प्रार्थना की । 
मजश्नी ने सुधन श्रेष्ठिपुत्त का साधुकार किया और कहा--साधु ! साधु  कुलपुत्र ! 
यह अभिनन्दनीय है कि तुमने अनुत्तरा सम्यक्‌ सम्वोधि में चित्त उत्पन्न किया है और अब 
बोधिसत्त्व-मार्ग को पूर्ण करना चाहते हो । हे कुलपुत्च ! सर्वज्ञता-परिनिष्पत्ति का आदि और 
निष्यन्द है--कल्याण-मित्रों का सेवन, भजन और पयू पासन । इसी से हें कुलपुत्न | वोधिसत्तव 
के 'समन्तभद्रचर्यामण्डल' की परिपूर्णता होती है । हे कुलपुत्र ! इसी दक्षिणापथ के रामावत्त॑न्त 
जनपद में सुग्रीव नाम का पर्वत है। वहाँ मेघश्री नाम का भिक्षु है। तुम उसके पास जाकर 
बोधिसत्त्वचर्या को पूछो, वह कल्याणमित्र तुम्हें 'समन्तभद्बचर्यामण्डल” का उपदेश देगा। 
आर्य सुधन ने मजुश्री से विदा ली और मेघश्री के पास पहुँचा। मेघश्री ने उसे सागर- 
मेघ नामक भिक्षु के पास अन्य जनपद में भेजा । इस प्रकार, करीब पचास भिन्न-भिन्न जगहो पर 
सुधन ने भिन्न-भिन्न कल्याणमित्रों की पयू पासना की प्रत्येक कल्याणमित्र ने उसका अभिनन्दन 
करके उसे बोधिसत्त्वचर्या मे एक-एक श्रेणी आगे बढाया। अपनी-अपनी साधना बताई । 
भारतवर्ष के कोने-कोने में आर्य सुधन ने इस प्रकार चक्रमण किया । उसने वुद्धमाता माया से 
और बुद्धपत्नी गोपा से भी भेंट की। गोपा से उसने जो प्रश्न पूछे हे, वे बहुत ही गम्भीर हे। 
उसने गोपा को अजलिवद्ध होकर कहा--“भ्रार्ये | मेने अनुत्तरा सम्यक्‌ सम्बोधि में चित्त उत्पाद 
किया है, किन्तु बाई सत्त्व ससार में ससरण करने पर भी ससार-दोपो से किस प्रकार लिप्त नही 
होते, यह में नही जानता | आयें ! बोधिसर्व सर्वधर्म-समता-स्वभाव को जानते हे पर श्रावक- 
प्रत्येक-बुद्धभूमि में पतित नही होते । वे वृद्धधर्मावभास-प्रतिलब्ध होते है, किन्तु वोधिसत्त्वचर्या का 
व्यवच्छेद नही करते हैँ । बोधिसत्त्व-भूमि में प्रतिष्ठित होकर भी तथागतविपय को सबन्‍्दर्शित 
करते हे । सर्वलोक-गति से समतिक्रान्त होते हैं और सर्ववोक-गतियो में विचरण भी करते हे । 
धर्मकायपरिनिष्पन्न होते हुए भी अनन्तवर्ण और रूपकाय का अभिनिहार करने हें। अलक्षण 
धर्मपरायण होते हुए भी सर्ववर्णसस्थान-युवत स्वकाय का दर्शन देते हे । अनभिलाप्य सर्वध्वर्म- 
स्वभाव को प्राप्त होते हुए भी स्वंवाक्पथ-निरुक्ति-उदाहारो से सत्त्वों को धर्म की देशना 
देते हे, सर्वधर्मों को नि सत्त्व जानते हुए भी सक्त्व घातुविनयप्रयोग से निवृत्त नहीं होते । सर्वे- 
धर्मों को अनुत्पाद-अनिरोध कहते हुए भी सर्वतथागत-पूजोपस्थान से विरत नही होते । सर्वधर्मों 
२० 
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को अकर्म-अविपाक मानते हे, परन्तु कुशल-कर्मा भिसस्कार-प्रयोग से विरत नही होते | आयें | 
वोधिसत्त्वचर्या से इस आश्चर्यंकारक विरोध को में नही जान पाता हूँ। आये! आप मुझे 
इसका उपदेश दें ॥7 
आये सुधन के ये प्रश्न शून्यवाद और बोधिसत्त्व-यान के परस्पर सम्बन्ध के बारे में बहुत ही 
मार्मिक हे। गोपा से उसे उत्तर नही मिला। कल्याणमित्र की खोज में घूमते-घूमते वह अन्त 
में समुद्रकच्छ नामक जनपद में वरोचनव्यूहालकार नामक विहार के कूटागार मे मँत्रेय बोधिसत्त्व 
के दर्शनार्थ उपस्थित हुआ । उसने मंत्रेय का दर्शन किया और कहा--्रार्य ! में अनुत्तरा सम्यक्‌ 
सम्वीधि में अभिसम्प्रस्थित हूं, किन्तु वोधिसत्त्वचर्या को नही जानता हूँ । श्राय | आपके वारे 
में व्याकरण हुआ है कि आप सम्यक सम्बोधि में केवल एक-जातिप्रतिवद्ध है । श्रार्य / जो 
एक-जातिप्रतिवद्ध है, उसने सर्ववोधिसत्त्व-भूमियों को प्राप्त किया है, वह उस सर्वज्ञ ज्ञान- 
विपय में अभिषिक्त हुआ है। जो सर्वे-वुद्धधर्मों का प्रभव है। आये! श्राप ही मुझे 
बोधिसत्त्वचर्या को बताने में समर्थ हैं । 
तब आये मैत्रेय ने आये सुधन की भूरि-भूरि प्रशसा की और वोधिचित्तोत्पाद का 
माहात्म्य बताकर कहा--- कुलपुत्च ' तुम वोधिसत्त्वचर्या को जानने के लिए उत्सुक हो, तो इस 
वेरोचनव्यूहालकारगर्भ के महाकूट के अभ्यन्तर में प्रवेश करके देखो। वहाँ तुम जानोगे कि 
किस प्रकार बोधिसत्त्वचर्या की पूत्ति होती है और उसकी परिनिष्पत्ति क्या है।” मैत्रेय के 
अनुभाव से सुधत ने उस कूटागार में विराट्‌ दर्शन किया । सब सत्त्वलोको के बुद्धो का और 
बोधिसत्त्वो का उसे दर्शन हुआ । यह सारा वर्णन अत्यन्त रोमाचकारी है। धर्म के विकास मे, 
भक्ति-परम्परा में, वौद्धधरम॑ में, इन विराट दर्शनो की बाढ-सी आई है, जिसका परम प्रकर्ष 
हम यहाँ देख सकते हे । उसे देखकर सुधन स्तिमित हुआ । यह सारा प्रातिहाय॑ आर्य मंत्रेय 
काही अनुभाव था। आर्य मैत्नेय ने उसे समाधि से उठाकर कहा--“क्ुलपुत्र ! यही धर्मो की 
घर्मता है। मायास्वप्नप्रतिभासोपम यह सारा विश्व है। कुलपुत्न तुमने अभी वोधिसत्त्व के 
'सर्वत्यध्वारम्वणन्नानप्रवेशासम्मोपस्मृतिब्यूहगत” नाम के विमोक्ष को और उसके समाधि-प्रीति- 
सुख को प्राप्त किया है । कुलपुत्र ” वोधिसत्त्वो की गति है। वह अचलनास्थान गति है। वह 
अनालया-निकेतन गति है, वह अच्युत्युपपत्ति गति है । वह अ्स्थानसक्रान्ति गति है । वह झ्रचलना- 
नुत्यान गति है। वह अ्रकर्मविपाक गति है । वह अनुत्यादानिरोध गति है। वह श्रनुच्छेदाशाश्वत 
गति है । ऐसा होने पर भी हें कुलपुत्र ! वोधिसत्त्व की गति महाकरुणा-गति है । महाम॑त्री-गति है, 
शीलगति है, प्रणिधानगति है, अनभिसम्कार-गति है, अनायह-वियूह-गति है, प्रज्ञोपायगति है 
ओर निर्वाणसन्दर्शनगति है । हे कुलपुत्न ! प्रज्ञापारमिता वोधिमत्त्वों की माता है, उपायकीशल्य 
पिता है, दानपारमिता स्तनन्‍्य है, शीलपारमिता घाढ़ी हूँ, क्षान्तिपारमिता भूषण है, वीयंपारमिता 
सव्द्धिका है, ध्यप्नपारमिता चर्याविशुद्धि है, कल्याणमित्र उसका सिक्षाचार्य है, बोध्यग उसके 
सहायक हे, बोधिमत्त्व उसके भाई हैँ, वोधिचित्त उसका कुल है । इससे हैं कुलपुत्र । बोधिमसत्त्व 
वालपुथग्जनभूमि को अवकान्त करके तथागतभूमि में प्रतिपन्न होता है ।” 
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“है कुलपुत्र ! मेने तुझे सक्षेप में बताया है। परच्तु हे कुलपुत्र | तुम बोधिसत्त्वचर्या के 
बारे में उसी कल्याणमित्र मजुश्री के पास जाओ और प्रश्न करो। वह मजुश्री बोधिसत्त्व 
परमपारमिता-प्राप्त है ।” 

तब सुधन ने परमभवित से मजुश्री की प्रार्थना की । दस हजार योजन परदूर स्थित 
मजुश्री बोधिसत्त्व ने महाकरुणा से प्रेरित हो उसके मस्तक पर अपना आशीर्वाद-हस्त रखकर 
उसका अभिनन्दन किया । उसे असख्य धर्म में प्रतिष्ठित किया, अ्रनन्तज्ञानमहावभास को प्राप्त 
कराया, अपयंन्तबोधिसत्त्व-धारणी प्रतिभान-समाधि-अभिन्नाज्ञान से विभूषित किया और उसे 
समन्तभद्रचर्यामण्डल में प्रतिष्ठित किया। 

इस प्रकार, गण्डव्यूह में हम वोधि सत्त्व-उपासना का अति सुन्दर वर्णन देखते हे । भाषा, 
वर्णनशैली और कथाभाग की दृष्टि से यह ग्रन्थ अद्भुत है। ललितविस्तर, सद्ध्मपुण्डरीक, 
कारण्डव्यू ह, सुखावतीव्यूह और गण्डव्यूह में हम वोधिसत्त्व-उपासना का प्रकर्प देखते हे । बोधि- 
सत्त्वयान में गण्डव्यूह ने कलश चढा दिया है। आश्चय नही कि यह ग्रन्थ 'अवतसकसूत्र' के 
ताम से ही परिचित है । 

रत्वक्ट---अवतसकसूत्र के समान ही चीनियों का एक और मौलिक ग्रन्थ है, जिसे 
'रत्नकूट' कहते है। तिव्बती-कान्जुर मे भी यह सगृहीत है । यह ४६ सुत्नो का एक सग्रह-ग्रन्थ 
है, जिसमे “अन्षोभ्यव्यूह, मजुश्री-बुद्धक्षेत्र-गुणव्यूहड, बोधिसत्त्व-पिटक, पितापुत्र -समागम, 
काश्यप-परिवत्ते, राष्ट्रपालपरिपुच्छा आदि अनेक छोटे-छोटे ग्रन्थ सम्मिलित हे । तारानाथ के 
अनुसार “रत्तकूट-धर्मपर्याय” नाम का ग्रन्थ (जिसमे एक सहस्न अध्याय थे) कनिष्क के पुत्र के 
समय में रचा गया था। इसके कुछ मौलिक सस्कृत-भाग खुतन के समीप मिले हे। कुछ 
विद्वानों का मत है कि 'रत्नकूट' और 'काश्यप-परिवत्त ' एक ही ग्रन्थ हे और रत्तकूट में अन्य 

ग्रल्थो कासग्रह वाद मे हुआ है । 

कादयप-परि पत्तें--में भगवान्‌ का भिक्षु सहाकाश्यप से सवाद है । वोधिसत्त्ववान और 

शन्यता का इसमें वार-बार उल्लेख आता है । एक जगह पर तो यहाँतक कहा है कि तथागत 
से भी बोधिसत्त्व की पूजा अधिक फलप्रद है। “हे काश्यप ! जिस प्रकार प्रतिपदा के चन्द्र की 
विशेष पूजा होती है, पूर्णिमा के चन्द्र की विशेष पूजा नहीं होती, उसी प्रकार मेरे अनुयायियों 
को चाहिए कि वे तथागत से भी विशेष पूजा वोधिसत्त्व की करें। क्योकि, तथागत बोधिसत्त्वो से 
ही उत्पन्न होते है ।” 

काश्यप-परिवत्ते का चीनी-अनुवाद ई० सन्‌ १७८ और १८४ के बीच किया गया था, 

ऐसी मान्यता है । 'रत्तकूट' में अनेक परिपृच्छाएँ सगृहीत हे । 
परिपृच्छा-प्रन्थ--राष्ट्रपालपरिपृच्छा मे दो परिवत्तं हे । प्रथम परिवत्तं का नाम निदान- 
परिवत्त है। एक समय भगवान्‌ राजगृह में गृध्कूट पर अनेक वोघिसत्त्वों के परिवार में 
धर्मदेशना देते थे। उस समय प्रामोद्यराज नाम के वोधिसत्त्व ने भगवान्‌ की स्तुति 
की और अनिमेप नयनों से तथागत-काय को देखते हुए गम्भीर, दुरवगाह दुर्दर्श, 
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दुरनुवोध्य, भ्रतर्कर्य, तर्कापगत, शान्त, सूक्ष्म धर्मघातु का उसे विचार श्राया । उसने देखा कि बुद्ध 
भगवान्‌ अनालयगगन-गोचर है । अ्रनावरण-वुद्धविमोक्ष की उसने अधिलाषा की। भगवान्‌ बुद्ध 
का काय ध्रुव, शिव श्रौर शाश्वत है । वह सर्वसत्त्वाभिमुख और सर्ववृद्धक्षेत्र-प्रसरानुगत है। इस 
गम्भीर धर्म का श्रवलोकन करके वह तृष्णीम्भूत हुआ और धर्मघातु का ही विचार करने लगा । 
तब आयुष्मान्‌ राष्ट्रपाल श्रावस्ती से त्रैमास्य के अत्यय पर भगवान्‌ के दर्शन के लिए 
श्राया। आभिवादन कर उसने भगवान्‌ को वोधिमत्त्वचर्या के बारे में प्रश्त किया। भगवान्‌ ने 
उसे बोधिसत्त्वचर्या का उपदेश किया । यह सारा उपदेश पालि-अगृत्त रतिकाय का अनुसरण है । 
हे राष्ट्रपाल ! चार धर्मों से समन्वागत वोधिसत्त्व परिशुद्धि को प्राप्त होता है। कौन से चार ? 
श्रध्याशयप्रतिपत्ति, सर्वसत्त्वसमचित्तता, शून्यताभावना और यथावादितथाकारिता। इन चार 
धर्मों से समन्वागत वोधिसत्त्व परिशुद्धि का प्रतिलाभ करता है। इसी प्रकार श्रन्य कई धर्मो 
का उपदेश इस ग्रन्थ में आया है। प्रथम परिवत्त के अन्त में भगवान्‌ ने भविष्य का व्याकरण 
किया है कि वुद्धशासन विकृृत होगा श्रौर भिक्षु अ्सयमी बनेंगे। यह व्याकरण हमें पालि की 
थेरगाथा में आये हुए व्याकरणो की याद दिलाता है । अनात्मवाद को मानकर चलने में तव भी 
कितनी कठिनाई थी, यह निम्नाकित श्लोको से प्रतीत होता है--- 
यत्रात्म नास्ति न जीवों देश्षित पुदूगलोष्पि न कर्थ॑चित्‌। 
व्यर्थ श्रमोष्त घटते य. शीलप्रयोग संबवरक्तिया च॑ ॥॥ 
यद्यस्ति चेंव महायान॑ नात्र हि श्रात्मसत्त्व मनुजो वा। 
व्यर्थ, श्रमोष्न हि कृंतो में यत्र ने चात्मसत्त्वउ पलब्धिः ।। 
द्वितीय परिवत्त में पुण्परश्मि नाम के राजकुमार की जातक-कथा है । 
(राष्ट्रणलपरिपृच्छा' का चीनी-भाषान्तर ई० ५८५ और ४५६२ के बीच में हुआ्ला था । 
इस ग्रन्थ का प्रकाशन एल्‌० फिनो ने सन्‌ १६०१ ई० में किया है । उरगपरिपृच्छा, उदयन-वत्स- 
राज-परिपृच्छा, उपालिपरिपृच्छा, चन्द्रोत्त रा-दारिका-परिपृच्छा, नैरात्म्यपरिपृच्छा श्रादि श्रनेक 
सवाद-पग्रन्थ भी उपलब्ध है, जिनका उल्लेख 'शिक्षासमुच्चय' में मिलता है । 
दहन भूमीववर--को भी अवतसक का एक भाग समझा जाता है। इस ग्रन्थ में दश- 
भमियों का वर्णन है, जिनसे वृद्धत्व की प्राप्ति होती है ।  'महावस्तु' में इस सिद्धान्त का पूर्वरूप 
मिलता है। 'दशभूमक' इस सिद्धान्त का सबसे महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है। इस ग्रन्थ का चीनी-अनुवाद 
धर्मरक्ष ने सन्‌ २९७ ई० में किया था। 
प्रशापारमितासूत्र 
महायान के वैपुल्यसूत्रों में दो प्रकार के ग्रन्थ पाये जाते है। एक में बुद्ध, वोधिसत्त्व, 
वद्धवान, की महत्ता बतलाई गई है। ललितविस्तर, सद्यमंपुण्डरीक झादि ग्रन्थ इस प्रकार 
के है । दूसरा प्रकार उन ग्रन्यों का है, जिनमें महायात के मुख्य सिद्धान्त 'शून्यता' या प्रज्ञा 
की महत्ता बताई गई है । ऐंसा ग्रन्य है 'प्रज्ञापररमितासूत्र'। एकओर छून्यता श्रौर दूसरी 
ओर महाकरुणा, इन दो सत्यो का समन्वय करने का प्रयत्न प्रज्ञापारमितासूत्र में दियाई 
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देता है। आगे चलकर “बोधिचर्यावतार' मे आर्य शान्तिदेव ने इसी समन्वय को व्यवस्थित 
किया है । 
महायान-साहित्य में प्रज्ञापारमिता-सूत्रो का स्थान महत्त्व का है। इन्हें हम आगम-प्रन्थ 
भी कह सकते है । इनकी सवाद-शैली प्राचीन है। दूसरे महायान-प्रन्थों में बुद्ध प्राय किसी 
बोधिसत्त्व से सवाद करते हे । यहाँ बुद्ध, सुभूति नामक स्थविर से प्रश्न करते हे। शून्यता के 
बारे में इन ग्रन्थों में सुभूति और शारिपुत्र इन दो स्थविरों का सवाद बहुत ही तात्त्विक और 
गम्भीर है । प्रज्ञापारमिता-सूत्रो की रचना भी प्राचीन है । ई० १७९ मे प्रज्ञापारमिता-सूत्र का 
चीनी-भाषान्तर हुआ था, जिससे सम्भव है कि स्थ्रिस्तपूर्व काल में ही इनकी रचना हुई हो । 
नेपाली परम्परा के अनुसार मूल प्रज्ञापारमिता-महायानसूत्र सवा लाख श्लोको का था 
श्रौर क्रश घटाकर लक्ष, पच्चीस हजार, दस हजार श्रौर श्राठ हजार श्लोको का सूत्र-ग्रन्थ बना । 
दूसरी परम्परा के अनुसार मूलग्रन्थ आठ हजार श्लोको का था, जिसे अष्टसाहल़िका प्रज्ञापार- 
मिता, कहते हे । उसी को बढाकर अनेक परमिता-ग्रन्थ वनाये गये । यह परम्परा अधिक ठीक 
जँचती है । शुआन-च्वाग ने अपने “महाप्रज्ञापारमितासूत्र' मे बारह भिन्न-भिन्न प्रज्ञा-पारमिता- 
सूत्रो का अनुवाद किया है। चीनी और तिव्वती-भाषा में इसके और भी श्रनेक प्रकार हे, 
जिसमें एक लक्ष इलोको से लेकर 'एकाक्षरी प्रज्ञापारमिता' भी सगृहीत है । सस्कृत मे ये ग्रन्थ 
उपलब्ध हें-१ शतसाहखस्रिका प्रज्ञापारमिता, २. प्रवशतिसाहख्रिका प्रज्ञापारमिता, ३ अष्ट 
साहत्निका प्रज्ञापारमिता, ४ साधंद्विसाहस्लिका प्रज्ञापारमिता, ५. सप्तशतिका प्रज्ञापारमिता 
६. वज्रच्छेदिका प्रज्ञापारमिता, ७ श्रल्पाक्षरा प्रज्ञापारमिता,८ प्रज्ञापारमिताहृदयसूत्र । इन सभी 
ग्रन्थों में अष्टसाहस्रिका प्रज्ञापारमितासूत्र ही सबसे प्राचीनतम है, जिसका वर्णन हम यहाँ करेगे । 
प्रष्टस।हजल़रिका प्रज्ञापारसिता--पग्रन्थ के कुल वत्तीस परिवत्त हैँ । प्रथम परिवत्ते का नाम 
है सर्वाकारज्ञताचर्या-परिवत्त । ग्रन्थ का प्रारम्भ इस प्रकार होता है--ऐसा मेने सुना । एक 
समय भगवान्‌ राजगृह में गृध्नकूट पर सार्धत्रयोदशशत अहँतो से परिवारित हो विराजमान थे। 
उस सभा में झायुष्मान्‌ आनन्द को छोडकर, शेष सभी अहंत्‌ कृतकृत्य थे । उस सभा मे भगवान्‌ ने 
आयुष्मान्‌ सुभूति से कहा--- हे सुभूति ! तुम्हें वोधिसत्त्व महासत्त्वों की भ्रज्ञापारमिता की पूर्णता 
के बारे में प्रतिभान हो ।” भगवान्‌ के इस वचन को सुनकर आयुष्मान्‌ शारिपुत्र के मन में 
सन्देह हुआ--क्या स्थविर सुभूति अपने सामर्थ्य से यह प्रतिभान करेगे या वुद्धानुभाव से ? 
स्थविर सुभूति ने उनके मत की बात वुद्धानुभाव से जानकर कहा--“आरयष्मान्‌ शारिपुत्त ! जो 
कुछ भी श्रावक भाषण करते है, उपदेश करते हे, या प्रकाशन करते हैँ, वह सर्वेधा तथाग्रत का 
ही पुरुषकार है, क्योकि हे शारिपुत्न | धर्मता के अविलोम जो कुछ श्रावक कहेंगे, वह वुद्धानुभाव 
ही है, वुद्धों से ही प्रथम उपदिष्ट है ।” 
तब आयुष्मान्‌ सुभूति ने भगवान्‌ को अजलिवद्ध होकर कहा-“भगवन्‌ ! वोधिसत्त्व- 
बोधिसत्त्व और प्रज्ञापारमिता-प्रज्ञापारमिता, ऐसा कहा जाता है; किन्तु भगवन्‌ ! किस धर्म का 
यह अधिवचन है ? में ऐसे किसी धर्म को नही देखता हूं, न जानता हूं, जिसे मे वोधिसत्त्व कह 
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हि 


सक्‌ या जिसे प्रज्ञापारमिता कह सक्‌ ।” ऐसा होने पर भी चित्त में विषाद न लाकर प्रज्ञापारमिता 
की भावना करते हुए भी, बोधिसत्त्व को चाहिए कि वह वोधिचित्त को परमार्थत न माने, 
क्योंकि वह चित्त अ्रचित्त है, चित्त की प्रकृति प्रभास्वर है । (तत्कस्य हेतो ? तथाहि तच्चित्त- 
भचित्त प्रकृंतिश्चित्तस्य प्रभास्वरा') । 

तव शारिपुत्त ने कहा--”क्‍्या आयुष्मन्‌ सुभूति ! ऐसा भी कोई चित्त है, जो श्रचित्त 
हो ?” सुभूति ने कहा--“क्या भ्रायुष्मन्‌ शारिपुत्त ! जो अ्रचित्तता है, उस अ्रचित्तता में अ्रस्तिता 
या नास्तिता की उपलब्धि होती है ?” 

शारिपुत्र ने कहा--“नही । आयुणष्मन्‌ | यह “अ्रचित्तता' क्या है ?” 

सुभूति ने कहा--“आयुष्मनू । यह अचित्तता अ्विकार श्रविकल्प है।” (“'श्रविकारा- 
युष्मन्‌ अविकल्पाउचित्तता') । 

सुभूति का वचन सुनकर शारिपृत्त ने साधुवाद किया कि है आयपण्मन्‌ ! श्रावकभूमि में 
भी, प्रत्येकवृद्धभूमि में भी श्रीर वोधिसत्त्वभूमि में भी जो शिक्षा-काय है, उसे इसी प्रज्ञापारिमता 
का प्रवर्तन करना चाहिए । इसी प्रज्ञापारमिता में सर्ववोधिसत्त्व-घर्म उपदिष्ट हे । उपायकीशल्य 


में इसी का थोग करणीय है । 
तब सुभूति ने भगवान्‌ से फिर कहा-“भगवन्‌ में वोधिसत्त्व का कोई नामधेय भी नही 


जान मकता हूँ, क्योंकि नामप्रेय भी अविद्यमान है । वह न स्थित है, न अस्थित है, ते विष्ठित 
है, न भ्रविष्ठित है । श्रौर, यह भी है भगवन्‌ ! कि प्रज्ञापारमिता में विचरण करते हुए बोधिसत्त्व 
को न रूप में, न बेदता मे, न लज्ञा में, न सस्कार में, न विज्ञान में स्थित होना चाहिए । क्योंकि, 
वह यदि रूप में स्थित होता है, तो रूपाभिमस्कार में ही स्थित होता है, प्रज्ञापारमिता में स्थित 
नही होता । इसलिए, प्रज्ञापारमिता की पूर्ति करने के इच्छुक वोधिसत्त्व को 'सर्वधर्मापरियृहीत' 
नामक अप्रमाणनियत और श्रसमाधारण समाधि की प्राप्ति करनी चाहिए। वह रूप का तथा 
सज्ञा  ..विन्ान का परियग्रह नही करता | यही उसकी प्रज्नापारमिता है । वह प्रज्ञा को विता 
पर्ण किये अ्न्तरापरिनिर्वाण को भी प्राप्त नही करता, जवतक कि वह दस तथागतबलो से अ्रपरि- 
पूर्ण हो । यह भी उसकी प्रज्ञापारभिता है। श्रीर, यह धर्मता भी है कि रूप रूपस्वभाव से 
विरहित है, वेदना वेदना-ल्वभाव से . . .. विज्ञान विज्ञानस्वभाव से विरहित है । प्रज्ञापारमिता 
भी प्रश्ापारमिता-स्वन्नाच से विरहित है। सर्वज्ञता भी सर्वज्ञता-स्वभाव से विरहित है । लक्षण 
भी लक्षण-स्वभाव से विरहित है । स्वभाव भी स्वभाव से विरहित है। 

तब आयुप्मान्‌ शारिपुत्र ने सुभूति से प्रण्य किया---/क्या श्रायुष्मन्‌ जो बोधिसत्तव 
यहाँ शिक्षित होगा, वह सर्वन्नता को प्राप्त होगा ?” 

सुभूति नें कहा--/जों वोधिसत्त्व इस प्रज्ञापारमिता में शिक्षित होगा, वह सर्वज्ञता को 
प्राप्त होगा । क्यों, हे श्रायुष्मन्‌ ? सर्वधर्म श्रज्ञात है, श्रनिर्यात है। ऐसा जानने पर बोधिगत्त्व 
सर्वज्ञता के आमन्न होता है। जैसे-ज॑से वह सर्वज्ञता के ध्रासन्न होता है, वसे-व॑से वह सत्त- 
परिपाचन, कायचितपरिणुद्धि, लक्षणपरिणुद्धि, बुद्धिलेत्रशूद्धि श्रीर बुद्धों से समवधान कु है! 
इस प्रकार, है श्ायुप्मन्‌ ! प्रश्ञापारमिता में विहार करने से सर्वेज्ञता भ्रासत होती है | 
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तब छारिपुत्र ने भगवान्‌ से प्रश्त किया--“भगवन्‌ ! इस प्रकार शिक्षा पानेवाला 
बोधिसत्त्व किस धर्म में शिक्षा प्राप्त करता है ? 


भगवान्‌ ने कहा-“शारिपयुत्त ' इस प्रकार शिक्षा पानेवाला किसी भी धर्म में शिक्षा 
नही पाता | क्यो, हे शारिपुत्र ' धर्म वैसे विद्यमान नही हे, जैसे वाल ओर पृथग्जन उसमे 
अभिनिविष्ट है ।” 
शारिपुत्न ने पूछा- 'भगवन्‌ | धर्म कंसे विद्यमान हे ?” भगवान्‌ ने कहा-“जिस प्रकार 
वे सविद्यमान नही है, उस प्रकार वे सविद्यमान हे, अविद्यमान है, इसलिए कहा जाता है कि 
यह अ्रविद्या है । उसमें वाल और पृथगूजन अ्भिनिविष्ट है । उन्होने अ्रविद्यमान सर्वधर्मो की 
कल्पना की है। वे उनकी कल्पना करके दो अन्तो मे सकक्‍त होते हे, अतीतानागत-प्रत्युत्पन्न 
धर्मो की कल्पना करते हे और तानारूपो में अभिनिविप्ट है । इस कारण वे मार्ग को नहीं 
जानते । यथाभूत मार्ग को विना जाने वे त्रधातुक से मुक्त नही होगे, और न वे भूतकोटि को 
जानेंगे । इसलिए वे वाल और पृथगजन है । जो वोधिसत्त्व है, वह किसी भी धर्म में अभिनिवेश 
नही करता । हे शारिपुत्र ' वह बोधिसत्त्व सर्वज्ञता में भी शिक्षित नही होता और इसी कारण 
सर्वंधर्मों में शिक्षित होता है, सर्वज्ञता को प्राप्त होता है ।” 
तब आयुष्मान्‌ सुभूति ने भगवान्‌ से प्रश्त किया---/भगवन्‌ ! जो ऐसा पूछे कि क्‍या 
मायापुरुष सर्वज्ञता मे शिक्षित होगा ? सर्वज्ञता को प्राप्त होगा ? ऐसे पूछे जाने पर क्‍या 
उत्तर दिया जाय ?” 
भगवान्‌ ने कहा--सुभूति ! मे तुमसे ही प्र श्न करता हूँ, क्या वह माया अलग है, 
झौर रूप अलग है ? सज्ञा विज्ञान अलग है और माया अलग है ?* सुभूति ने कहा--“नही 
भगवान्‌ ! रूप ही माया है, माया ही रूप है । ,.. विज्ञान ही माया है, माया ही विज्ञान है ।”' 
भगवान्‌ ने कहा--“तो क्‍या सुभूति, यही, इन पाँच उपादान-स्कन्धो मे ही क्या यह सज्ञा, प्रज्प्ति- 
व्यवहार नही है कि यह बोधिसत्त्व है ?” सुभूति ते कहा--“भगवन्‌ ! ठीक ऐसा ही है । 
भगवान्‌ ने रूपादि को मायोपम कहा है । यह पचोपादान-स्कन्ध ही मायापुरुप है। किन्तु, 
भगवन्‌ | नवयानसम्प्रस्थित बोधिसत्त्वो को यह उपदेश सुनकर सनन्‍्त्रास होगा। क्योंकि, 
भगवन्‌ ! फिर वोधिसत्त्व, क्या पदार्थ है ? उसे क्यों महासत्त्व कहा जाता है ?” 
भगवान्‌ ने कहा-“सुभूति ! वोधिसत्त्व पदार्थ अपदार्थ है । सर्वेधर्मों में असक्तता में ही 
यह शिक्षित होता है । उसी से वह सम्यक्‌ सम्बोधि को अभिसम्वुद्ध करता है। वोध्यर्थ से वह 
बोधिसत्त्व महासत्त्व कहा जाता है । महान्‌ सत्त्वराशि में, महान्‌ सत्त्वनिकाय में वह अ्रग्नता को 
प्राप्त करता है, इसलिए वह महासत्त्व है। 
तव शारिपुत्त ने कहा---“भगवन्‌ में मानता हूँ कि आत्मदृष्टि, सत्त्वदृष्टि, जीव- 
पुदूगल-भव-विभव-उच्छेद-शाश्व॒त और सत्कायदृष्टि आदि महतती दृष्टियों के प्रहाण के लिए 
धर्म का उपदेश करता है, इसलिए वोधिसत्त्व महासत्त्व कहा जाता है।” 
तब सुभूति ने कहा--“भगवन्‌ ! वोधिचित्त जो सर्वज्ञताचित्त है, अनास्रव है और 
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सर्वेश्रावकप्रत्येक-वुद्धों के चित्तो से असाधारण है। ऐसे महान्‌ चित्त में भी अनासक्त और 
अपयरपिन्न होने से वह वोधिसत्त्व महासत्त्व कहा जाता है ।” 

शारिपुत् ने पूछा--“आरयुष्मन्‌ सुभूति | क्‍या कारण है कि ऐसे महान्‌ चित्त में भी 
वह अनवासक्त और अपर्यापन्न है ?? 

सुभूति ने कहा--“हे शारिपुत्त ' इसलिए कि वह चित्त श्रचित्त है ।” 

तब पूर्ण मंत्नीयणीपुत्न ने कहा--'“भगवन्‌ ! महासन्नाहसन्नद्ध होने से, महायान में 
सम्प्रस्थित होने से सत्त्व महासत्त्व कहा जाता है ।” 

भगवान्‌ ने कहा--सुभूते ! यह महासन्नाद्धसम्बद्ध इसलिए है कि उसका ऐसा 
प्रणिधान है--श्रप्रमेय सत्त्वों का मुझे परिनिर्वापण करना है ।/ वह उन असख्येय सत्त्वों का 
परिनिर्वापण करता है । वास्तव में सुभूते ! ऐसा कोई सत्त्व नही है, जो परिनिवृत्त होया 
परिनिवृ त्त कराता हो । सुभूते | यह धर्मो की धर्मता है कि सभी मायाधर्म हैँ । जिस प्रकार 
कोई यक्ष मायाकार महान्‌ जनकाय का निर्माण करके उसका अन्तर्द्धान करे, लेकिन उससे न 
कोई जन्म पाता है, न मरता है, न नष्ट होता है, न अन्तहिंत होता है, उसी प्रकार हे सुभूते । 
वह वोधिसत्त्व अश्र मेय सत्त्वों को परिनिव त्त करता है, तथापि न कोई निर्वाण को प्राप्त होता है, 
न कोई निर्वाण का प्रापक है ।” 

तब सुभूति ने कहा--“तव तो भगवान्‌ के भाषण का अर्थ यह है कि बोधिसत्त्व श्रसन्नाह- 
सन्‍नद्ध ही है ? 

भगवान्‌ ने कहा-“ठीक ऐसा ही है, सुभूते ! सर्वज्ञता अश्रकृृत है, श्रविक्ृत है, श्रनर्भि- 
सस्क्ृत है। वे सत्त्व भी अक्लत है, अविक्त है, अनभिसस्क्ृत है, जिनके लिए यह बोधिसत्त्व 
सन्‍नाहसन्नद्ध है । क्यो ? निर्माण को प्राप्त होनेवाला और प्रापक ये दोनों धर्म अविद्यमान हैं ।* 

तव सूभूति ने भगवान्‌ से कहा--भगवन्‌ ! महायान-महायान कहते हूँ । महायान 
क्या पदाये है ? भगवन्‌ ! मे मानता हूँ कि आकाशसम होने से, अतिमहान्‌ होने से यह महायान 
कहा जाता है । इसका न आगम देखा जाता है, न निर्गम । इसका स्थान सविद्यमान नहीं है । 
इसका पूर्वान्त, मध्यान्त या अपरान्त भी अनुपलब्ध है । यह यान मम हैं, इसलिए यह 
महायान है । भगवन्‌ ! महायान नाम का कोई पदार्य नही है । बुद्ध यह भी एक नामधेयमात्र है, 
वोधि सत्त्व, प्रज्ञापारमिता यह भी नामधेय मात्र है । ” * ? झौर ऐसा व्यों ? 
भगवन्‌ ! जब बोधिसत्त्व इन र्पादि धर्मो की प्रभापारमिता से परीक्षा करता है, तब रुप नत्रात्त 
होता है न नप्ट होता है, न वह रूप का उत्पाद देखता है, न विनाश देखता है । ( इसी 0 
प्रन्य स्कन्ध भी) क्यों? जो रूप का अनुत्पाद है वह रूप नही है, जो रूप का भ्रव्यम्र हैं, वह 
भी रूप नही है । इस प्रकार से अनुत्याद और रूप तथा अ्रव्यय और रूप ये दोनों अद्विय हूँ, 
अद्वेघीकार है ।* 

तब आयुग्मान्‌ शारिपुत्र ने कहा---आयृष्मान्‌ सुभूति । आपकी देणना के अं 
बोधिमत्त्व भी अनुत्पाद है । ऐसा होने पर वह वोधिसत्त्व दुप्कर चारिका करने के लिए क्यों 
उत्साहित होंगा ?* 


सप्तम श्रध्याय॑ १६१ 


आयुष्मान्‌ सुभूति ने कहा--आयुष्मन्‌ शारिपुत्त ' में नही चाहता कि वोधिसत्त्व दुप्कर 
चारिका करे या दुष्कर सज्ञा को प्राप्त करे। दुष्कर सज्ञा से अप्रमेय और श्रसख्येय सत्त्वो की 
अथेसिद्धि नही होती । इसलिए, उस बोधिसत्त्व को सर्वंसत्त्वो में सुखसज्ञा, मातृ-पितृसज्ञा उत्पन्न 
करनी चाहिए और आत्मविसर्जंन करना चाहिए। ऐसा होने पर आपने जो कहा कि क्या 
वोधिसत्त्व अनुत्पाद है ” तो में फिर से कहता हूँ कि है आयुष्मन्‌ ! ऐसा ही है, वोधिसत्त्व 
अनुत्पाद है। केवल बोधिसत्त्व ही नही, , बोधिसत्त्व-धर्म भी, सर्वज्ञता और सर्वज्ञता-धर्म भी, 
पृथगूजन और पृथगूजन-धर्म भी अनुत्पाद ही है । 

“झ्रायुष्मन्‌ शारिपुत्ध यही सर्वधर्मानिश्चित पारमिता है, यही सर्वेवानिकी पारमिता है, 
जो 'प्रज्ञापारमिता' है। ऐसी गम्भीर प्रज्ञापारमिता के उपदेश से जिसका चित्त द्विविधा को 
प्राप्त नही होता, वही इस गम्भीर प्रज्ञापारमिता को, इस अद्वय-ज्ञान को, प्राप्त करता है । 
भगवान्‌ ने और आयुष्मान्‌ शारिपुत्र ने आयुप्मान्‌ सुभूति के इस बद्धानुभाव से उक्त वचनो का 
साधुवाद से अभिननन्‍्दन किया । 

भ्रष्टसाहजसििका प्रज्ञापारमितासूत्र के इस प्रथम परिवत्त का सक्षेप यहाँ हमने दिया है । 

विराट प्रज्ञापारमिता मे जिन विपयो की चर्चा बार-बार श्राती है, उनका साराश इसी परिवत्तं 
में आरा गया है । व्यवहारसत्य और परमार्थसत्य का एकत्न निरूपण करने से जो कठिनाइयाँ पैदा 
होती है, उनका प्रत्यय हमे झ्रायुष्मान्‌ शारिपुत्त और सुभूति के इस संवाद में मिलता है। स्थविर- 
वादी सुभूति भौर शारिपुत्र के ही द्वारा इस चर्चा का किया जाना और भी मार्मिक है। हीनयान 
के अरहेतो से ही शून्यवाद की स्थापना कराने का यह प्रयत्न है । बोधिसत्त्व, महासत्त्व, महायान 
श्रादि शब्दों के भिन्न-भिन्न अर्थ इस परिवत्तं में बताये गये हू । श्रद्ययज्ञान मे प्रतिष्ठित होना ही 
वोधिचर्या है। यह अह्यज्ञान ही प्रज्ञा है। इस सिद्धान्त का प्रथम स्पष्ट दर्शन यहाँ होता है । 
इसी सिद्धान्त को नागाजू न आदि आचार्यो ने व्यवस्थित रूप दिया। तिव्वती इतिहासकार 
तारानाथ के अनुसार 'शतसाहखिका प्रज्ञापारमिता' नागाजू न की कृति है। यह निश्चित है 
कि नागाजु न के पहले ही ये ग्रन्थ अ्रस्तित्व मे थे । नागाजु न ने इनपर टीकाएँ श्रवश्य लिखी हैं, 
जो चीनी-भाषा में उपलब्ध हें। नागारज[ न का “अ्रज्ञापारमितासूत्रशास्त्र' ग्रन्थ 'पचविशति- 
साहल्लिका-पारमिता' की ही टीका है | पारमिताशास्त्रों को श्रागे चलकर 'भगवती' यह विशेषण 
भी दिया गया है, जिससे इसकी महत्ता स्पष्ट होती है । 


लंकावतारसूत्र 


महायान-बौद्धधर्म प्रमुखत शुन्यवाद और विज्ञानवाद नाम के दो निकायो में विभवत है। 
प्रज्ञापारमितासूत्र-ग्रन्थो में हमने शून्यवाद-सिद्धान्त का अग्रवलोकन किया है। विज्ञानवाद 
का प्रारम्भ शून्यवाद के वाद और शून्यवाद की आत्यन्तिकता के विरोध में हुआ । 'लकावतार- 
सूत्र' नामक वेपुल्य-सूत्रग्रन्थ विज्ञानवाद का मूल ग्रन्थ है। विज्ञान ही सत्य है, विजान से भिन्न 
वस्तु की सत्ता नहीं है। यह इस वाद की मान्यता है । 


२१ 


१६२ बौद्ध-घमम-दर्शान 


लकावतार-सूत्र के चीनी में तीन भाषान्तर हुए हे । ई० सन्‌ ४४३ में गुणभद्र ने, 
ई० ५१३ में वोधिरुचि ने श्रौर ई० ७००-७०४ में शिक्षानन्द ने इसके चीनी-अनुवाद किये 
थे, जो उपलब्ध हूं । इस ग्रन्थ का सम्पादन 'बुन॒यिउ नजिय्नो' ने क्योटो (जापान) से १६२३ 
ई० में किया है। डॉ० सुजूकी ने इस ग्रन्थ पर विशेष अध्ययनपूर्ण ग्रन्थ भी लिखा है। 

लकावतारससूत्न का अर्थ है लकाधीश रावण को सद्धर्म का उपदेश । इस ग्रन्थ के कुल 
दस परिवत्तं हे । प्रथम परिवत्त में लका के राक्षसाधिपति रावण का वृद्ध से सम्भापण है। बोधि- 
सत्त्व महामति के कहने पर रावण भगवान्‌ से धर्म और अधर्म के सम्बन्ध में प्रश्न करता है। 
द्वितीय परिवत्तं मे महामति बोधिसत्त्व भगवान्‌ से एक सौ प्रश्त पूछता है | प्राय, ये सभी प्रश्न 
मूल सिद्धान्त से सम्बद्ध हैं । निर्वाण, ससार-वच्धन, मुक्ति, श्रालयविज्ञान, मनोविज्ञान, शून्यता 
श्रादि गम्भीर विपयो के बारे में, तथा चक्रवर्ती, माण्डलिक, शाक्यवश आदि के बारे में भी 
ये प्रश्न हे। तृतीय परिवत्त में कहा गया है कि तथागत ने जिस रात्ति को सम्यक्‌ 
सम्बोधि की प्राप्ति की और जिस रात्ति को महापरिनिर्वाण की प्राप्ति की, उसके बीच उन्होने 
एक शब्द का भी उच्चारण नही किया है । यह भगवान्‌ के उपदेश का लोकोत्तर स्वभाव है । 
इसी परिवरत्त में कहा गया है कि जिस प्रकार एक वस्तु के श्रनेक नाम उपयुक्त होते हूँ, उसी 
प्रकार बुद्ध के असख्य नाम हैं । कोई उन्हें तथागत कहते हे, तो कोई स्वयम्भू, नायक, 
विनायक, परिणायक, वुद्ध, ऋषि, वृषभ, ब्राह्मण, विष्णु, ईश्वर, प्रधान, कपिल, भूतान्त, भास्कर, 
श्ररिष्टनेमि, राम, व्यास, शुक्र, इन्द्र, बलि, वरुण आदि नामो से पुकारते है । उन्हें ही भ्रति- 
रोघानुृत्पाद, शून्यता, तथता, सत्य, धर्मधातु और निर्वाण, ये सन्ञाएँ दी गई है । दूसरे से सातवें 
परिवर्त तक विज्ञानवाद के सुक्ष्म सिद्धान्तो की चर्चा है। श्रष्टम परिवर्त्त में मासाशन का निषेध 
है | हीनयान के विनयपिटक में त्विकोटि-परिशुद्ध मास का विधान है, किन्तु महायान में मासाशन 
वर्जित है। इसका प्रथम दर्शन हमें लकावतारसूत्र में मिलता है । नवम परिवर्त में श्रनेक 
घारणियो का वर्णन है। श्रन्तिम दशम परिवत्ते में 5८४ श्लोको में विज्ञानवाद की विस्तृत 
चर्चा है, जो श्रागें के दार्शनिक विज्ञानवाद के लिए भित्तिख्प है । 

दसवें परिवत्त में कुछ स्थल पर भविष्य के बारे में व्याकरण है। भगवान्‌ कहते है कि 
उनके परिनिर्वाण के बाद व्यास, कणाद, ऋपषभ, कपिल श्रादि उत्पन्न होगे। निर्वाण के एक सौ 
वर्ष बाद व्यास, कौरव, पाण्डव, राम और मौर्य (चन्द्रगुप्त) होगें और उनके वाद नन्‍द, गुप्त 
राज्य करेगे। उसके बाद म्लेंच्छो का राज्य होगा, जब कलियुग का भी प्रारम्भ होगा भ्रौर 
शासन वृद्धिगत न होगा। अन्य एक स्थल पर पाणिनि, श्रक्षपाद, बृहस्पति (लोकायत के 
श्राचार्य ), कात्यायन, याज्ञवल्क्य, वाल्मीकि, कौटिल्य, श्राश्वलायन झ्रादि ऋषियों के बारे 
में व्याकरण है| अल 

इन व्याकरणों से विद्वानों ने निर्णय किया है कि लकावतार का यह दशम परिवत्ते १ 
का, श्र्यात्‌ उत्तर-गुप्तकाल का है और उसका विज्ञानवाद-सम्बन्धी भाग योगाचार के संस्थापक 
श्रार्य मैत्रेपनाथ के समय का, अर्थात्‌ चौथी शती का है । 


सप्तस अध्याय १६४ 


प्रन्य सूत्र--अन्य सूत्र ग्रन्थो में 'समाधिराजसूत्र”' और 'सुवर्णप्रभाससूत्र' ये दो सूत्र 
विशेष महत्त्व के हे । समाधिराज का दूसरा नाम चन्द्रप्रदीपसूत्र' है। इस प्रन्ध में योगाचार 
की अनेक समाधियो का वर्णन है । 

'सुवर्णप्रभाससूत्र' में भगवान, के घर्मंकाय की प्रतिष्ठा है, श्र्थात्‌ बुद्ध का रूपकाय 
नही है, और इसलिए भगवान्‌ के धातु की वस्तुतः उत्पत्ति नहीं है। इसके तीन 
चीनी-प्रनुवाद उपलब्ध हे। धर्मक्षेम ( सन्‌ ४१४-४३३ ई० ) परमार्थ तथा उनके शिष्य 
( सन्‌ ५५२-५५७ ई० ) और इत्सिग ( सन्‌ ७०३ ई० ) ने सुवर्णप्रभास के चीनी-अनुवाद 
किये थे। महायान देशो मे इस ग्रन्थ का बडा आदर है। मध्य एशिया मे भी इस ग्रत्थ के 

(कुछ अश,मिले है । 


अष्टम अध्याय 


महायान-वर्शन की उत्पत्ति श्रोर उसके प्रधान आ्राचार्य 


पहले हम महायान-धर्म की उत्पत्ति और उसकी कुछ विशेषताओं का उल्लेख कर चुके 
है । हमने देखा है कि महायान का हीनयान से मौलिक भेद है। इसके झागम-प्रन्थ, इसकी 
चर्या, इसका बृद्धवाद, उसका सव कुछ भिन्न है। हम देखेंगे ब्यूक्रा दर्शन भी सर्वथा भिन्न 
है | सक्षेप में महायान की ये विशेषताएँ है“>वोधिसत्त्व की कल्पना, बाधि-चित्तग्रहण, पदपार- 
मिता की साधना, दशभूमि, त्रिकायवाद और धर्म-शन्यत्ता या तथत्ता । महायानग्रस्थों में हीन- 
यान को श्रावक-यान और महायान को वोधिसत्त्वयान भी कहते हे । श्रसग महायानसूत्नालकार में 
कहते है कि श्रावक-यान में परहितसाध न का प्रयत्त नही है, केवल अपने ही मोक्ष का उपाय- 
चिन्तन है । महायान का अ्रनुगमन करनेवाला भ्रपर्यन्त सत्त्वों के समुद्ध रण का श्राशय रखता है, 
श्रौर इसके लिए बोधिचित्त का समादान करता है । हीनयान का श्रनुयायी केवल पुद्गल- 
नैरात्म्य में प्रतिपन्न है, किन्तु महायान का अनुयायी धूर्मनरात्म्य-या-.धर्म शन्यता-में--भी- 
प्रतिपन्न है। महायानी का कहना है कि वह_ क्लेशावरण और ज्ञेयावरण दोनो को श्रपतीत 
करता है। उमके अनुसार हीनयानी केवल बलेशावरण क है अपनयन करता है।... महायान 
का प्रधान आगम प्रज्ञापार॒मिता- है... हमने. पिछले श्रध्याय देखा है कि इसमें ही सबसे 
पहले शून्यता के सिद्धान्त का प्रतिपादन है। यही हीनयान से महायानदर्शन को भिन्न 
करने का वीज है । सौद्मान्तिको के अनुसार महायान की शिक्षा सवसे पहले श्रष्टमाहतन्निका- 
ज्ञाप्रायमिता”में पाई जाती है। प्रन्नापारमिताएँ कई हे । इनमें अपष्टसाहस्िका सबसे 
प्राचीन है । इसका समय ईसा से एक शत्ती पूर्व अवश्य होगा । साहसखिकाएँ महायान के सबसे 
महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ समझे जाते हैं। महायान-दर्शन के आदि आचार्य नागाजू न ने इनमे से एक का 
आप्य लिखा था । इस ग्रन्थ को महाप्रज्ञापारमिताशास्त्र कहते है 
पहले हमने कहा है कि महायान के सकेत हीनयान में भी पाये जाते है । सर्वास्तिवाद 
का जो अझवदान-साहित्य है, उसमें वोधिसत्त्व-यान का पूर्वरूप व्यक्त होता हैं। दिव्यावदान 
सर्वास्तिवाद का ग्रन्थ है, इसमें पूर्ण की कथा मिलती है । विव्यावदान मे अ्रनुत्तरा सम्यक्‌ सम्बोधि 
का भी उल्लेख है। ऐसी अनेक कथाएँ हे, जिनमें दिखाया गया है कि पारमिताओं की साधना 
के लिए उपासक अपने जीवन का भी उत्तसर्ग करते है, वह ऐेंहिक या पारलीकिक थ्रु्ध बे लिए 
यत्नशील न होकर अन॒त्तर सम्यक्‌ सम्बोधि के लिए यत्ववान्‌ है, जिसमे वह सव जीवोी को विमुक्त 
करें। महावत्तु में हम एसे उपासकों का उल्लेख पाते है, जो वोधि-चित्त का ग्रहण कर वोधि के 


क्र 
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लिए चित्त का वर्जन करते हें । महावस्तु में तीन यानो का उल्लेख है, जैसे दिव्यावदान 
में श्रावक-बोधि, प्रत्येक-बोधि भ्ौर ग्र॒नृत्तर सम्यक्‌ सुम्बोधि का उल्लेख है। हमने पहले देखा है 
कि इसमें बोधिसत्त्व की चार चर्यात्रो और दशभूमियों का भी उल्लेख है । किन्तु, यह दश- 
भूमियाँ दशभूमकसूत्र की दशभूमियों से बहुत कम समानता रखती हे । महावस्तु महासाधिको 
में लोकोत्तरवादियो का विनय-प्रन्थहै । महासाधिक महायानियो के पूव॑वर्त्ती है । दशभूमकसूत्र में 
भूमियो के दो विभाग किये गये है, पहली ६ भूमियो में बोधिसत्त्व पुदूगल-शून्यता का साक्षात्कार 
करता है (यही श्रावक-बोधि है) तथा अन्तिम ४ भूमियों में धर्मशून्यता का साक्षात्कार 
करता है। श्रत , ७वी भूमि से ही महायान की साधना का आरम्भ होता है। 
हीनयान के साहित्य में भी 'शुन्यता' शब्द का प्रयोग पाया जाता है, किन्तु महायान में 
इसका एक नया ही श्रर्थ है। महायान के त्विकाय मे से रूप (या निर्माण)-काय और धर्मकाय 
दिव्यावदान और महावस्तु में भी पाये जाते हे। दिव्यावदान में कहा है कि मैने तो भगवत्‌ का 
धर्मकाय देखा है, रूपकाय नही । धर्मकाय प्र वचन-काय है । यह बुद्ध का स्वाभाविक काय है । 
किन्तु, महायान में धर्मकाय का एक भिन्न श्रर्थ है । त्रिकायवाद में हम इसका विस्तृत विवेचन 
कर चुके हे। सर्वास्तिवादी की परिभाषा में बुद्ध में नर्माणिकी ऋद्धि थी। वह श्रपने सदृश 
श्रत्यरूप निर्मित कर सकते थे । दिव्यावदान में है कि शाक्यमुनि एक वुद्ध-पिण्डी का निर्माण 
करते हे, किन्तु इन ग्रन्थों मे सम्भोगकाय का वर्णन नही है। भ्रत , महायान-धर्म का आ्रारम्भ उस 
समय में हुआ, जब धर्मशून्यता ( --तथता ) और सम्भोगकाय के विचार पहले-पहल प्रविष्ट 
हुए। धर्म-शून्यता का नया सिद्धान्त सबसे प्रथम प्रज्ञापारमिता-प्रन्थों में प्रतिपादित हुआ । 
प्रष्टसाहल्िका में दो कायो का ही वर्णन है, नगाज्‌ न के महाप्र ज्ञापारमिताशास्त्र में भी इन्ही दो 
कायों का उल्लेख है । धर्मकाय के दो अ्र्थ हैँ--१ धर्मों का समूह, २ धर्मता । योगाचार मे 
रूपकाय श्ौदारिक भ्रौर सूक्ष्म दो प्रकार का है। प्रथम को रूप या निर्माण-काय कहते हैं, 
द्वितीय को सम्भोगकाय कहते है । लकावतारसूत्र में सम्भोगकाय को निष्यन्द-बुद्ध या घर्मता- 
निष्यन्द-बुद्ध कहते है । सूत्रालकार मे निष्यन्द-बुद्ध को सम्भोगकाय और धर्मकाय को स्वाभाविक 
काय कहा है। पचरविशर्तिसाहस्निकाप्रज्ञापारमिता में सम्भोगकाय वृद्ध का सुक्ष्मकाय है 
जिसके द्वारा बुद्ध वोधिसत्त्वों को उपदेश देते हे । शतसाहस्लिका में सम्भोगकाय को श्रासेचनक 
काय कहा है । इसे प्रकृत्यात्मभाव भी कहते हे। यह शरीर तेज का पुज है। इस शरीर के 
प्रत्येक रोमकूप से अनन्त रश्मि-राशि नि सुत होती है, जो अनन्त लोकघातु को श्रवभासित 
करती है । तब वुद्ध अपने प्रकृत्यात्मभाव का देव-मनुष्य को दर्शन कराते हैं । सकल लोक- 
धातु के सव सत्त्व शाक्यमभुनि ब॒द्ध को भिक्षओ तथा वोधिमत्त्वो को प्रज्ञापारमिता का उपदेश 
देते देखते है । 
प्रतः, पचरविशतिसाहस्निका मे सबसे प्रथम सम्भोगकाय का उल्लेख पाया जाता है । 
नागाजू न के समय तक सम्भोगकाय रूपकाय ( श्रथवा निर्माणकाय ) से पृथक्‌ नहीं किया 
गया था । उस समय तक इस साम्भोगिक काय को निर्मित मानते थे श्रौर इसलिए उसे रूपकाय 
के अन्तर्गत मानते थे । दशभूमियों का उल्लेख सबसे पहले महावस्तु में पाया जाता हैं, 
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तदनन्तर शत श्लौर पचरविशतिसाहस्रिका में । दशभूमकसूत्र, बोघिसत्त्वभूमि, लकावतार, 
सूत्रालकार आदि ग्रन्थों में, भूमियो का विकसित रूप पाया जाता है । 

ऊपर के विवरण से स्पष्ट है कि प्रज्ञापारमिता-ग्रन्थो में अष्ठ श्रौर दशसाहस्निका 
सवसे प्राचीन हैं। इसके पश्चात्‌ शत श्रौर पचविश्वतिप्रज्ञापारमिता का समय है। यद्यपि 
घर्मशून्यता का विचार अप्टसाहस्लनिका में पाया जाता है, तथापि महायान में त्विकाय श्रौर 
दशभूमि पच्रविशति-प्रज्ञापारमिता के पूर्व नही पाये जाते । 

अष्टसाहस्रिका आदि प्रज्ञापारमिता-ग्रन्यो का मुख्य विचार यह है कि प्रज्ञापारमिता श्रन्य- 

पारमिताओं की नायिका श्रथवा पूर्व ग॒मा है। अ्रष्ट्साहस़रिका पृथ्वी से प्रज्ञापारमिता की तुलना 
करती है, जिसपर अ्रन्य पारमिताग्रो का अवस्थान है, श्रौर जिसपर वह सर्वज्ञता के फल का उत्पाद 
करती है। अत , प्रज्ञापारमिता सर्वज्न तथायत की उत्पादक है। शअ्रन्य पारमिताओं की तरह 
प्रज्ञापारमिता का अभ्यास नही किया जाता । यह चित्त की अवस्था है, जिसके होने पर दात- 
पारमिता अ्रलक्षण श्र निःस्वभाव प्रतीत होती है और ग्राह्म-प्राहक-विकल्प प्रहीण होता है । 
प्रश्ञापारमिता वत्ताती है कि किसी में अभिनिवेश नहीं होना चाहिए और वोधिसत्त्व को सदा 
इसका ध्यान रखता चाहिए कि पारमिता, समाधि, समापत्ति, फल या वोधिपाक्षिक धर्म 
उपायकौशल्य-मात्र हें । वस्तुत , इनका कोई स्वभाव नही है। प्रज्ञापारमिता-ग्रन्थो की शिक्षा है 
कि सव शान्य है, अर्थात्‌ पुदूगल (आ्रात्मा) और धर्म द्रव्यसत्स्वभाव नही हूँ । इनकी शिक्षा है कि 
विज्ञान और विज्ञेय (वाह्यार्थ) दोनों का परमार्थत श्रस्तित्व नही है, केवल सवृतित है। 
सर्वास्तिवाद पुदूगल-नेरात्म्य तो मानता है, किन्तु वह एक नियत सख्या को द्वव्यसत्‌ मानता है । 
किन्तु, महायान के ये ग्रन्थ इन धर्मों को भी नि स्वभाव मानते है । धर्म भी सवृतित है, परमार्थत 
नहीं। जीवन प्रवाहमात्र है, यह शाश्वत नही है और इसका उच्छेद भी नही होता । धर्मों का 
विभाजन करके जब हम देखते हे, तव उन्हें हम नि स्वभाव पाते है, वे प्रवाहमात्र हैं, जिनमें 
निरन्तर परिवत्तंन होता रहता है, इस प्रवाह का स्वरूप कया है, यह नही बताते । 

योगाचार-विज्ञानवादी इस प्रवाह को श्रालय-विज्ञान कहता है । इस नय में चित्त-चैत्त 
वस्तु सत्‌ है, वाह्म॒र्यप्र जृष्तिमात्र है । आलय-विज्ञान स्रोत के रूप में अव्युपरत प्रवरत्तित होता है। 
स्रोत का श्र्य हेतु-फल की निरल्तर प्रवृत्ति है। इस विज्ञान की सदा से यह धर्मता रही है 
कि प्रतिक्षण फलोत्पत्ति होती है, श्र हेतु का विनाश होता है। आलय-विज्ञान में धर्मों का 
निरन्तर स्वरूप-विशेष होता है, और आलय-विज्ञान नवीन धर्म भ्राक्षिप्त करता रहता है । यह्‌ 
नित्य व्यापार है, आलय-विज्ञान विज्ञानों का श्रालयऔर सर्वसाक्लेशिक वीजों का सग्रह- 
स्थान है ! 
विज्ञानवाद माध्यमिकवाद की प्रतिक्रिया है । जहाँ माध्यमिक विज्ञान को भी पूल्य 
झौर नि स्वभाव मानता है, वहाँ विज्ञानवाद ब्रंधातुक को चित्तमात्न मानता है, उसके पश्रनुसार 
सव शन्य है, केवल विजष्ति वस्तु-सत्‌ है। विज्ञानवाद दशभूमकशास्त्र कोझपना श्राधार 
मानता है, तथापि इस वाद का आरम्भ वस्तुतः श्राचार्य श्रमग से होता है। माध्यमिवबाद के 


प्रथम आचार्य तागाजुन हूँ । 
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अब हम आगे इन दोनो दर्शनों के प्रधान आचार्यों का सक्षिप्त परिचय देगे। 
नागाज न-तारानाथ का कहना है, हीतयानवादियों के अनुसार शतसाहस्निकाप्रज्ञापार- 
मिता अन्तिम महायान-सूत्र है और इसके रचयिता नागाजुन हैँ। प्रज्ञापारमितासूत्रशास्त्र 
अवश्य नागाजु न का बताया जाता है। यह पचविशतिसाहख्िकाश्रज्ञापारमिता की टीका है । हो 
सकता है, इसी कारण भूल से नागाजु न को शतसाहस्तिकाप्रज्ञापारमिता का रचयिता मान 
लिया गया हो । कम-से-कम तागाजू न महायान के प्रतिष्ठापक नही हैँ, क्योकि इसमे सन्देह 
नही कि उनसे बहुत पहले ही महायान-सूत्रो की रचना हो चुकी थी । 
शुआन-च्वाग के अनुसार अश्वघोष, नागाजु न, आरयेदेव और कुमारलव्ध (+> कुमार- 
लात) समकालीन थे । वह इनको बौद्ध जगत्‌ के चार सूर्य मानते हे । 'राजतरगिणी' के अ्रनुसार 
बोधिसत्त्व-नागार्जु न हृष्क, जुष्क और कनिष्क के समय में कश्मीर के एकमात्न स्वामी थे। तारा- 
नाथ के अनुसार नागा न, कनिष्क के काल में पँदा हुए थे। नागाजुन का समय द्वितीय 
शताब्दी हो सकता है, किन्तु नागाज्‌ न के सम्बन्ध में इतनी कहानियाँ प्रचलित हैँ कि कभी- 
कभी उनके अस्तित्व के बारे में ही सन्देह होने लगता है । कुमारजीव ने ४०४५ ई० के लगभग 
चीनी-भाषा में नागाजु न की जीवनी का अनुवाद किया था। इसके अनुसार उनका जन्म 
दक्षिण भारत मे ब्राह्मण-कुल में हुआ था। वह ज्यौतिष, आयुर्वेद तथा अन्य विद्याओं में 
निपुण थे। वह जादूगर समझे जाते थे । उनकी इतनी प्रसिद्धि हुई कि कई शताब्दी बाद में 
भी श्रनेक ग्रन्थ उन्ही के बताये जाते है । 
नागाजु न का मुख्य ग्रन्थ कारिका या माध्यमिकसूत्र है । इस ग्रन्थ से ४०० कारिकाएँ 
हैं। नागाजुन ने इसपर एक टीका लिखी थी। जिसका नाम 'अकुतोभया' है । इसका 
केवल तिब्बती-अनुवाद पाया जाता है। बुद्धपालित और भावविवेक ने भी इस ग्रन्थ पर 
टीकाएँ लिखी थी, किन्तु उनके भी केवल तिव्बती-अनुवाद ही मिलते हैं । केवल चन्द्रकीत्ति 
की 'प्रसन्नपदा' नामक सस्क्ृृत-टीका उपलब्ध है । नागाजु न ने माध्यमिक सम्प्रदाय की स्थापना 
की। इसे शून्यवाद भी कहते हे । चन्द्रकीत्ति सिद्ध करते हैँ कि माध्यमिक नास्तिक नही है। 
नागाजु न सवृतिसत्य और परमार्थसत्य की शिक्षा देते है । परमार्थसत्य की दृष्टिसेन 
ससार है, न निर्वाण । 
नागाजु न के अन्य ग्रन्थ युक्तिषष्ठिका, शुन्यतासप्तति, प्रतीत्यममृत्पादहृदय, महायान- 
विशक श्रौर विग्रह-व्यावत्तंती है । इनके अतिरिक्त भी कई ग्रन्थ हे, जो नागाजू न के बताये 
जाते हूँ । किन्तु, उनके बारे में हम निश्चित रूप से कुछ नहीं कह सकते । धर्मसग्रह पारि- 
भाषिक शब्दों का एक कोष है । इसे भी नागाजु न का लिखा वताते हैँ । इसी प्रकार 'सुहल्लेख' 
के रचयिता भी नागाजू न कहे जाते हूँ । इत्सिग ने इसकी वडी प्रशसा की है | उनके समय में 
यह वहुत लोकप्रिय था । उनके अनुसार इसके रचयिता नागाजू न थे । चीनियों के अनुसार 
जिस राजा को यह लेख लिखा गया था, वह शातवाहन था। तिब्वतियो के अनुसार वह 
उदयन था। माध्यमिक के अन्य प्रसिद्ध झ्राचाय्य देव या आर्यंदेव बुद्धपालित, चन्द्रकीत्ति और 
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शान्तिदेव है । चन्द्रकीत्ति छठी शताब्दी के हे | यह मध्यमकावतार और प्रसन्नपदा के रचयिता है। 
नागाजु न के वाद का विस्तृत परिचय इस ग्रन्थ के चतुर्थ खण्ड में देंगे । 
भ्रायंदेव--तागाजु न के शिष्य आर्यदेव भी एक प्रसिद्ध शास्त्रकार हो गये हे । इन्हे 
देव, काणदेव या नीलनेत्न भी कहते है । श॒झ्रान-च्वाग के श्रनूसार यह सिहल देश से श्राये थे । 
कुमारजीव ने इनकी जीवनी का अनुवाद चीनी-भाषा मे किया था। आर्य॑देव का सबसे प्रसिद्ध 
ग्रन्थ चतु शतक है । इसमें ४०० कारिकाएँ हैं। चन्द्रकीत्ति के ग्रन्थ में शतक या शतक- 
शास्त्र के नाम से इसका उल्लेख है। शुआन-च्वाग ने इसका चीमी-भाषा में अनुवाद किया था। 
इनका एक दूसरा ग्रन्थ “चित्तविशुद्धिप्रकरण” वताया जाता है । इसके कुछ ही भाग मिले हूँ । 
विण्टरनित्ज को इसमें सन्देह है, कि यह ग्रन्थ श्रार्यदेव का है । चीनी-त्विपिटक में दो ग्रन्थ है, 
जिनका अनुवाद वोधिसत्त्व (सन्‌ ५०८५-४३४ ई०) ने किया है और जो श्रायंदेव के बताये 
जाते हूँ । श्रार्यदेव का एक ग्रन्थ 'मुष्टि-प्रकरण' है, जिसके सस्कृत-पाठ का निर्माण टॉमस ने 
चीनी और तिव्बती-अनुवादों की सहायता से किया है। 
प्रसंग, चसुबन्चु--अ्रवतक यह समझा जाता था कि योगाचार-विज्ञानवाद के प्रतिष्ठापक 
श्रार्यासग थे । परम्परा के अनुसार, अनागत बुद्ध मंत्रेय ने तुषित-लोक मे श्रसग के कई ग्रन्थ 
प्रकाशित किये थे । किन्तु, श्रव इस लोककथा का व्याख्यान इस प्रकार किया जाता है कि जिन 
ग्रन्यो के सम्बन्ध में ऐसी उक्ति है, वह वस्तुत अ्रसंग के गरु मैन्नेयनाथ की रचना है। अ्रव 
इसकी श्रधिक सम्भावना है कि मंत्रेयनाथ योगाचार-मतवाद के प्रतिष्ठापक थे । कम-से-कम भ्रब 
यह निश्चित हो गया है कि 'अ्रभिसमयालकारकारिका' मंत्नेयनाथ की कृति है । यह ग्रत्थ पच- 
विशतिसाहस्तिकाप्रज्ञापारमितायूत्र की टीका है। यह दीका योगाचार की दृष्टि से लिखी 
गई है। विष्टरनित्ज का कहना है कि महायानसूत्रालकार के भी रचयिता सम्भवत म॑त्रेय- 
नाथ थे । सिलवाँ लेवी ने इस ग्रन्थ का सम्पादन और अनुवाद किया है। उनका मत है कि यह 
ग्रन्थ श्रसग का है। एक और ग्रन्थ 'योगाचारभूमिशास्त्र' या सप्तदशभूमिशास्त्र' है, जिसका केचल 
एक भाग, श्रर्थात््‌ वोधिसत्त्वभूमि सस्कृत मे मिलता है । इसके सम्बन्ध में भी कहा जाता है कि 
मैत्रेय नो इसको श्रसंग के लिए प्रकाशित किया था। विष्टरनित्ज का कहना है कि यह भी 
प्राय मैत्रेयनाथ की रचना है। किन्तु, तिव्वती-लेख इस ग्रन्थ को असग का बताते हैं। शुआन- 
च्वाग का भी यही मत है । जो कुछ हो, इसमें तनिक भी सच्देह नहीं कि योगाचार-विज्ञानवाद 
के आ्राचार्य के रूप में मैन्नेयताथ की अपेक्षा श्रसग की श्रधिक प्र सिद्धि है। इनके ग्रन्थों का परिचय 
चीनी-अनवादों से मिलता है---महायानसम्परिग्रह, जिसका अनुवाद परमार्थ ने किया, ५88 
श्रार्यवाचा, महायानाभिधरमं-सगीतिणास्त्र, जिसके श्रनुवाद शुआन-च्वाग ने किया, वजच्छेदिका 
की टीका, जिसका अनुवाद धममंगृप्त नो किया । ३2 
असग तीन भाई थे । अ्रसग ही सबसे वड़ें थे। इनका जन्म प्रुस्पपुर (पेणाबर) मे 
ब्राह्मण-कुल में हुआ था । इनका गोत्न कौशिक था । इनसे छोटे वसुवन्ध थे । जज का 
इनका ऊँचा स्थान है । आरम्भ में दोनो भाई सर्वास्तिवाद के श्रनुय्रामी थे। अ्भिधर्मकोश के 
देखने से मालूम होता है, कि वसुबन्धु स्वतस्त्र विचारक थे । किल्‍्तु, उनका झुकाव सौतात्तिक 


भ्रष्ठर्म प्रध्याय १६६ 


मतवाद की ओर था। पीछे से असग ने महायान-धर्म स्वीकार कर लिया और उनकी प्रेरणा से 
वसुवन्धु भी महायान के माननेवाले हो गये । 
ताकाकूसू के अनुसार वसुबन्धू का काल ४२० ई० और ५०० ई० के बीच है। 
बोगिहारा वसुबन्धु का समय ३६० ई० और ४७० ई० के बीच तथा असग का ३७५ ई० 
और ४५० ई० के बीच निर्धारित करते है । सिलवाँ लेवी के अनुसार असंग का काल श्वी 
शताब्दी का पूर्वाद्धभाग है । किन्तु एन्‌० पेरी ने यह सिद्ध करने की चेष्टा की है कि वसुबन्धु का 
जन्म ३५० ई० के लगभग हुआ । इससे विण्टरनित्ज दोनों भाइयों का समय चौथी शताब्दी 
मानते हे । 
परमार्थ ने वसुबन्धु की जीवनी लिखी थी । परमार्थ का समय ४६६-५६६ ई० है । 
ताकाकूस्‌ ने चीनी से इसका अनुवाद किया है। तारानाथ के इतिहास में वसुवन्धु की 
जीवनी मिलती है, किन्तु यह प्रामाणिक नही है । वसुवन्धु का सबसे प्रसिद्ध ग्रन्थ श्रभिधर्म- 
कोश है। इसके चीनी और तिव्वती-अ्नुवाद उपलब्ध हे । लुई द ला वली पूसें ने चीनी से 
फ्रेच में अनुवाद किया । राहुल साक्ृत्यायन तिब्बत से मूल सस्क्ृत-ग्रन्थ का फोटो लाये थे । 
जायसवाल-शोध-प्रतिष्ठान, पटना की ओर से मूल ग्रन्थ के प्रकाशित करने की व्यवस्था की जा 
रही है। चीनी-भाषा से इस ग्रन्थ के दो अनुवाद हे---एक परमार्थ का, दूसरा शुआन-च्वाग का । 
परमार्थ का अनुवाद सन्‌ ५६३ ई० का है। इस ग्रन्थ मे ६०० कारिकाएँ हे और वसुवन्धु ने 
इसका स्वय भाष्य लिखा है। इस ग्रन्थ का बौद्ध जगत्‌ पर बडा व्यापक प्रभाव पडा। सब 
निकायो में तथा सर्वत्र इसका आदर हुआ । इसने बहुत शीघ्र अन्य प्राचीन ग्रन्थों का स्थान 
ले लिया। यह बडे महत्त्व का ग्रन्थ है। वसुबन्धु के अनुसार अ्भिधर्मकोश मे वैभाषिक- 
सिद्धान्त का निरूपण कश्मीर-नय से किया गया है । कोश के प्रकाशित होने पर सर्वास्तिवाद 
के प्राचीन ग्रन्थों (अ्रभिधर्म और विभाषा) का महत्त्व घट गया । कोश मे वेभाषिक-सौत्रान्तिक 
का विवाद भी दिया गया है, अन्त मे ग्रन्थकार अपना मत भी देते हे । कोश में अन्य ग्रन्थों 
से उद्धरण भी दिये गये हे। इस प्रकार, प्राचीन साहित्य के अ्रध्ययन्त के लिए भी कोश का 
बडा मूल्य है । 
अभिधमेकोश पर कई टीकाएँ लिखी गई थी, किन्तु केवल यशोमित्र की 'स्फूटार्था' 
व्याख्या पाई जाती है। इसका सम्पादन बोगिहारा ने जापान से किया है । कलकत्ता से देव- 
नागरी श्रक्षरों मे यह ग्रन्थ प्रकाशित किया जा रहा है। दिडनाग, स्थिरमति, गुणमति आडि ने 
भी कोश पर टीकाएँ लिखी हे --मर्म प्रदीप, तत्त्वार्थंटीका, लक्षणानुसार आदि। चीनी-भाषा 
में भी कोश पर कई टीकाएं हूँ । 
सघभद्र ने न्यायानुसार नाम का अभिधर्मशास्त्र वसुबन्धु के मत का खण्डन करने तथा 
यह बताने के लिए लिखा कि कहाँ वसुबन्धु शास्त्र से व्यावृत्त करते हे, न्‍्यायानुसार अभिधघर्म कोश 
की आ्आलोचनात्मक टीका है । जहाँ-जहाँ वसुवन्धु का भाष्य वैभाषिक मत का विरोध करता है, 
वहाँ-वहाँ न्‍्यायानुसार उसका खण्डन करता है। 
श्र 
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वृद्धावस्था में वसुबन्धू ने श्रसग के प्रभाव से महायान-धर्म स्वीकार किया श्रौर 
विशतिका श्रीर त्रिशिका नामक प्रसिद्ध ग्रन्थ रचे । यह विज्ञानवाद के ग्रन्थ हें। विशतिका पर 
वसुवन्धु ने भ्रपनी वृत्ति लिखी । त्रिशिका पर १० टीकाएँ थी । इनमें से केवल स्थिरमति की 
टीका उपलब्ध है | शश्रान-च्वाड_ ने त्रिशिका पर “विज्ञप्तिमात्नतासिद्धि' नामक ग्रन्थ चीनी- 
भाषा में लिखा । पूसे ने इस ग्रन्थ का फ्रेंच मे अनुवाद प्रकाशित किया है । यह ग्रन्थ बडे महत्त्व 
का है, क्योकि इसमें त्विशिका के सब टीकाकारों के मत का निरूपण हे और धर्मपाल की टीका 
भी सन्निविष्ट है। 

वसुवन्धु ने अन्य भी ग्रन्थ लिखे थे, जो श्रप्राप्त हे। विश्वभारती से त्रिस्वभाव-निर्देश 
नाम का ग्रन्थ प्रकाशित हुआ है । इसके रचयिता वसुवन्धु वताये जाते हूँ । वसुवन्धु के कुछ भ्रन्य 
ग्रन्थ यह हे--पचस्कन्धप्रकरण, व्याख्यायुक्ति और कमंसिद्धिप्रकरण | वसुबन्धु की मृत्यु 
८० वर्ष की अ्रवस्था में अ्रयोध्या मे हुई । इस ग्रन्थ के चतुर्थ खण्ड मे हम अ्रसग के विज्ञानवाद 
का, वसुवन्धु के वैभापिकवाद तथा विज्ञानवाद का विस्तृत परिचय देंगे । 

६५... दिडनाग, धर्मकीत्ति श्लौर श्रन्य श्राचार्य--श्राचार्य श्रतग औ्रर वसुवन्धु के दो प्रधान 
शिष्य दिडनाग ( या दिग्ताग ) और स्थिरमति थे । स्थिरमति माध्यमिक और विज्ञानवाद के 
बीच की कडी हे। विज्ञानवाद की दूघपरी शाखा के प्रतिष्ठापक दिडताग है । इस शाखा का 
भाध्यमिक से सर्वथा विच्छेद हो गया । इस शाखा का केन्द्र नालन्दा था । विड नाग बौद्धन्याय 
के प्रतिष्ठापक माने जाते है । भारतीय दर्शन में इनका ऊँचा स्थान है । इनके ग्रन्थों में न्याय- 
के प्रवेश, श्रालम्बन-परीक्षा प्राप्त है । इनके प्रसिद्ध ग्रन्थ 'प्रमाणसमुच्चय' का प्रत्यक्ष परिच्छेद भी 
प्रकाशित हो चुका है। श्रन्य ग्रन्थों के भी तिव्वती अनुवाद उपलब्ध हैं । दिड्लनाग के पश्चात्‌ 
धर्मकीत्ति (सन्‌ ६७५-७०० ई०) हुए, जिनका न्यायबिन्दु, हेतुविन्दु श्रौर प्रमाणवात्तिक सस्कृत 
में उपलब्ध हूँ । शुआन-च्वाग ने नालन्दा-सघाराम में अ्रध्ययन किया था श्रौर शीलभद्ग उनके 
श्राचायं थे। विज्ञानवाद के श्रन्य श्राचार्य जयसेन तथा चन्द्रगोमिन्‌ ( सातवी शती ) थे। यह 
एक प्रसिद्ध वैयाकरण, दार्शनिक और कवि थे। तारानाथ के अनुसार चद्गोमिन्‌ ने अनेक 
स्तोत् भर श्रन्य ग्रन्थ रचे । यह श्रसन्दिग्ध है कि सातवी शती में विज्ञानवाद का वडा प्रभाव 
था। पीछे के माध्यमिक आचार्यों का विज्ञानवाद के आचार्यों से बडा शास्त्रार्थ होता था। 
यद्यपि माध्यमिक विज्ञानवादियो के पूर्ववर्त्ती हे, तथापि बौद्धधर्म के तिब्वती और चीनी-इतिहासो 
में योगाचार-विज्ञानवाद को प्राय हीनयान श्रौर माध्यमिक के वीच की कडी माना गया है । 
उनके श्रनुसार माध्यमिको का वाद पूर्ण है । 

नालन्दा के एक प्रसिद्ध आ्राचार्य धर्मपाल थे, जिन्होने त्रिशिका पर टीका लिखी थी । 
इनके शिष्य चन्द्रकीत्ति ने माध्यमिक दर्शन पर अनेक ग्रन्थ लिखे। चन्द्रकीत्ति ने वुधपालित 
श्रौर भव्य के शिष्य कमलवूद्धि से नागार्जुन के ग्रन्थों का अध्ययन किया था। बुधपालित 
प्रासगिक-निकाय के प्रतिष्ठापक हे और भावविवेक ( भव्य ) ने स्वतन्त्न निकाय की स्थापना की 
थी । इनके ग्रन्थों के केवल तिव्वती-अनुवाद मिलते हे । चन्द्रकीत्ति का मूख्य ग्रन्थ मध्यमकावतार 
है। मूल मध्यमककारिका पर प्रसन्नपदा नाम की टीका भी चन्द्रकीर्ति की है। इन्होने चतु .- 
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शतिका पर भी एक टीका लिखी, जो बहुत प्रसिद्ध है । ये ग्रन्थ चन्द्रकीत्ति की अ्रपूर्व॑ विद्वत्ता 
के प्रमाण है । 
शान्तिदेव--शान्तिदेव सातवी शताब्दी में हुए। तारानाथ के श्रनुसार शान्तिदेव का 
जन्म सौराष्ट्र (>> वत्तंमान गुजरात) मे हुआ था, और वह श्रीहर्ष के पुत्न शील के समकालीन थे । 
परन्तु, भारतीय अथवा चीनी-लेखो मे अथवा शील किसी अन्य नाम के पुत्र का पता नहीं 
चलता । शान्तिदेव राजपुत्र था, पर तारा की प्रेरणा से उसने राज्य का परित्याग किया | कहा 
जाता है कि स्वय बोधिसत्त्व मजु श्री ने योगी के रूप में उसको दीक्षा दी और अन्त में वह भिक्षु 
हो गया । हु 
तारानाथ के अनुसार शान्तिदेव बोधिचर्यावतार, सूत्रसमुच्चय श्रौर शिक्षासमुच्चय के 
रचयिता थे । वोधिचर्यावतार औ्रौरों से वीछे लिखी गईं। शिक्षासमुच्चय की जो हस्तलिखित 
प्रतियाँ प्राप्त हुई हे, उतमे ग्रल्थकार का नाम नहीं पाया जाता है, पर तजोर-इण्डेक्स ३१ 
के अनुसार शान्तिदेव ही इस ग्रन्थ के रचयिता हे । महायान-धर्म के विद्वान्‌ दीपकर श्रीज्ञान 
(अतीश) इस उव्ति की पुष्टि करते हें। शिक्षासमुच्चय के अतेक अशो का उद्धरण उन्होंने 
किया है और इस ग्रन्थ को वह शान्तिदेव की ही कृति समझते थे। 
बोधिचर्यावतार के टीकाकार प्रज्ञाकरमति भी शान्तिदेव को ही शिक्षासमुच्चय तथा 
बोधिचर्यावतार का ग्रन्थकार मानते हे । दोनो ग्र्थ एक ही व्यवित की कृतियाँ हे । इसका अन्त- 
रण प्रमाण भी है । दोनो ग्रन्थो मे कई श्लोक सामान्य हे । इसके भ्रतिरिक्‍त बोधिचर्यावतार 
(पचम परिच्छेद, श्लोक १०५, १०६) में शिक्षासमुच्चय अथवा सूत्रसमुच्चय के वारस्वार 
अ्रश्यास करने का आदेश किया गया है 
शिक्षासभृज्चयो5वढ्यं द्रष्टव्यक्च पुनः पुनः । 
विस्तरेण सदाचारो यस्मात्तत्र प्रदरक्षितः ॥। 
सक्षेपेणाथवा. तावत्पव्येत्सूत्नसमुच्चयस्‌ । 
यदि शिक्षासमच्चय के रचियता बोधिचर्यावतार के रज्ियता से भिन्न होते, तो यह मानना 
पडता कि एक ने दूसरे के श्लोको की चोरी की है और उस अवस्था में जिस ग्रन्थ से चोरी 
की गई है, उस ग्रन्थ का उल्लेख नही पाया जाता। 
अत स्पष्ट है, दोनो ग्रन्थों के कर्त्ता शान्तिदेव ही हे । प्रशाकरमति श्रपनी बोधि- 
चर्यावतारपजिका मे ऊपर उद्धत किये हुए श्लोको की टीका में लिखते हे-- 
शिक्षासमच्चयो5पि स्वय्सेभिरेव कृत' । तदा नानासूत्रकदेशनां वा समुच्चय एभिरेव कृत । 
बोधिचर्यावतार में आर्य नागाज्‌ न द्वारा लिखे हुए एक दूसरे सूत्रसमृच्चय का उल्लेख 


पाया जाता है-- 
श्रार्यनागाजु नाबद्ध हिंतीयं च प्रयत्वत' । 


प्रशाकरमति के अ्रनुसार श्रार्य नागाजु तन के लिखे हुए शिक्षासमुच्चय औौर सूत्र- 
समुच्चय हे । 
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घ ३ 
टीका--अ्रार्यनागज नपादेनिंवर्ध द्वितीय शिक्षासमुच्चय सूत्रसमुच्चय च॑ पश्येत्‌ 
प्रयत्ततः श्रादरतः । 
पर, यह अर्थ उपयुक्त नही प्रतीत होता है। 'द्विंतीय' से द्वितीय सूत्रसमुच्चय से 
तात्पर्य है, क्योकि श्लोक के प्रथम पाद में सूत्रसमुच्चय का ही उल्लेख है | 
कने साहव के अनुसार दोनो ग्रन्थ नागाजू न के हैं | (मैनुअल श्रा व इण्डियन वुद्धिज्म, 
पृ० १२७, नोट ५) 
सी० बेण्डल साहव इसका श्रर्थ इस प्रकार लगाते हे-- 
श्रार्य नागाज्‌ न-रचित सूत्रसमुच्चय श्रवश्य द्रप्टव्य है। यह श्रामणेर का द्वितीय 
श्रभ्यास है। (शिक्षासमुच्चय, सी० वेण्डल द्वारा रचित, १ विव्लिओशिका व्‌ द्धिका, पृ० ४ के 
सामने, नोट २) 
इस श्रर्थ के अनुसार शान्तिदेव अपने रचे किसी सूत्रसमुज्चय का उल्लेख नहीं करते । 
वास्तव में, यह निर्णय करना कि कौन-सा अर्थ ठीक है, अ्रसम्भव-सा है। नागाजू न ने यदि 
इन नामों के कोई ग्रन्थ लिखे भी हो, तो वे उपलब्ध नही । शान्तिदेव ने यदि सूत्रसमुच्चय 
नामक ग्रन्थ रचा भी हो, तो उसकी कोई प्रति नही मिलती, तजोर-इण्डेक्स (वर्लित की प्रति, जी 
कि इण्डिया श्रॉफिस द्वारा प्रमाणित है) में शान्तिदेव के एक चौथे ग्रन्थ का उल्लेख है। इसका 
नाम शारिपुत्न-अ्ष्टक है, पर यह सन्दिग्ध है । 
शिक्षासमुच्चय का सम्पादन सी० वेण्डल महाशय द्वारा सेण्ट पीटर्सवर्ग की रूसी 
विव्लिश्रोथिका वृद्धिका-प्रन्यमाला में सन्‌ १८९७ ई० में हुआ | दूसरा सस्करण सन्‌ १६०२ ई० में 
हुआ । इसका भ्रेंगरेजी-अनुवाद सी ० वेण्डल तथा डव्ल्यू० एच्‌० डी० राउज द्वारा हुआ है भौर 
सन्‌ १६२२ ई० में इण्डियन टेक्स्ट सिरीज में प्रकाशित हुआ है । 
इस पुस्तक का तिव्वती भाषा में अनुवाद 5५१६ और ८३८ ई० के बीच हुआ था। श्रनु- 
वाद तीन महाशयो द्वारा हुआ था । इनके नाम ये हे---जिनमित्न, दानशील और एक तिब्वती 
पण्डित ज्ञानसेन | ज्ञानसेन का चित्र तजोर-इण्डेक्स के उस भाग के आरम्भ में पाया 
जाता है, जिसमे शिक्षासमुच्चय है. ( इण्डिया श्रॉफिस की प्रति )। अन्त के दो अनुवादक 
तिव्वती राजा रब्री-दे-लू-त्मान (सन्‌ ११६--८३८ ई० ) के श्राश्चित थे । इससे प्रकट होता है 
कि मूल पुस्तक सन्‌ ८०० ई० से पूर्व लिखी गई । 
शान्तिदेव का दूसरा ग्रन्थ जो प्रकाशित हो चुका है, वोधिचर्यावतार है। रूसी विद्वान्‌ 
आ्राइ० पी० मिनायेव ने सबसे प्रथम इसे जापेस्की मे प्रकाशित किया था । हरप्रसाद शास्त्री ने 
बुद्धिस्ट टेक्स्ट सोसाइटी के जरनल में पीछे से प्रकाशित किया । 
प्रज्ञाकरमति को टीका (पजिका) फ्रेच-अ्रनुवाद के साथ ला वली पूर्से ने विव्लियोथिका 
इण्डिका मे सन्‌ १६०२ ई० मे प्रकाशित की । टीका की एक प्रति, जिसमें केवल (वें परिच्छेद की 
टीका थी, पूरे ने लैटिन-अक्षरों में 'बुद्धिस्म स्तदी एत मदीरियाँः १, (लन्दन, लुजाक) में 
प्रकाशित की थी | वोधिचर्यावतार-टिप्पणी नाम की एक हस्तलिखित पोथी मिली है, पर यह 
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खण्डित है । प्रोफेसर सी० बेण्डल को यह पोथी नेपाल-दरवार-लाइब्रेरी मे मिली थी । सन्‌१८९३ 
ई० में शास्त्रीजी को पजिका की एक प्रति मिली थी, यह प्रतिलिपि नेवारी-प्रक्षरो में सनू १०७८ 
ई० में लिखी गई | लेखक का नाम नही है, पर प्रज्ञाकरमति टीकाकार को तातपाद कहता है--- 
इससे जान पडता है कि वह टीकाकार का शिष्य था। प्रज्ञाकरमति विक्रमशिला-विहार के 
श्राचायें थे (एस्‌ ०सी० विद्याभूषण-लिखित इण्डियन लॉजिक, पु० १५१) और ११वी शताब्दी 
के भारम्भ में हुए । मिथिला-अ्रक्ष रो में केवल प्रज्ञापाठपरिच्छेद की टीका की एक प्रति भी 
उसी समय उपलब्ध हुई । 
टोकियो के प्रोफेसर श्रोमिगा का कहना है कि नाजियो के कैटलॉग में बोधिचर्यावतार 
की एक भिन्न व्याख्या है। तीन तालपत् मिले, जिनमें शान्तिदेव का जीवन-चरित दिया है । 
(एशियाटिक सोसाइटी श्रॉव बगाल के सरकारी संग्रह-त० ९६९० मे) ये पत्र १४वीं शताब्दी 
में काठमाण्डू में नेवारी-अक्षरो में लिखे गये थे । इसमें लिखा है कि शान्तिदेव किसी राजा के 
पुत्र थे। राजा का नाम मजुवर्मा था । उनकी राजधानी का नाम मिट गया है, पढा नहीं 
जाता | (तारानाथ का कहना है वह सुराष्ट्र के राजा का लडका था। तारानाथ का समय 


इन तालपत्ो के समय से पीछे है)। 
शान्तिदेव महायान-धर्म का एक प्रसिद्ध शास्त्कार हो गया है। दीपकर (अतीश ) 
तागाजु न, आयदेव और अश्वघोष के साथ शान्तिदेव का भी नाम लेते हे । 
तारानाथ और अन्य तिव्वती-लेखक शान्तिदेव से भली भाँति परिचित है । ('शान्तिदेव', 
हरप्रसाद शास्त्री द्वारा लिखित, एण्टीक्वेरी, १६१३, पु० ४६-५२) 
जब उनका युवराज-पद पर अभिषेक हु आ, तव उनकी माता ने बताया कि राज्य केवल 
पाप में हेतु है । माँ ने कहा--तुम वहाँ जाओ, जहाँ बुद्ध और बोधिसत्त्व मिले । मजुबज्न के 
पास जाने से तुमको नि श्रेयस्‌ की प्राप्ति होगी । वह एक हरितवर्ण घोडे पर सवार होकर 
अपने पिता के राज्य से चला गया । कई दिनों तक वह खाना-पीना भूल गया । गहन वन में 
एक सुन्दरी ने उसके घोडे को पकड लिया और उसको उसपर से उतारा। उससे पीने के लिए 
अच्छा पानी दिया, और वकरी का मास भूजा। उसने कहा कि में मजुबत्नसमाधि 
की शिष्या हूं । शान्तिदेव प्रसन्न हुआ, क्योकि वह उसी का शिष्य होना चाहता था । १२ वर्ष 
तक वह गुरु के समीप रहा और मजुश्रीज्ञान का प्रतिलाभ किया । शिक्षा की समाप्ति पर गुरु ने 
मध्यदेश जाने का आदेश किया । वहाँ वह अच लसेन नाम रखकर “राउत' हो गया। देवदारु- 
काष्ठ का एक खड़ग वनवाया और राजा का शीघ्र ही प्रिय हो गया । अन्य राजभृत्य उससे ईर्ष्या 
करने लगे । उन्होने राजा से निवेदन किया कि इसने देवदारु-वृक्ष का एक खड़ग बनवाया है, 
यह किस प्रकार युद्ध में सेवा कर सकेगा। राजा ने सव राजमभूृत्यो के खड़गो को देखना 
चाहा । अचलसेन ने कहा कि मेरा खड़ग न देखा जाय । पर राजा ने नही माना श्र अचलसैन 
इस शत्त पर एकान्त में दिखलाने के लिए त॑यार हुआ कि वह एक आँख वन्द कर देगा। राजा ने 
ज्योही खड्ग देखा, उसकी आँख भूमि पर गिर पडी। राजा को आश्चरय और प्रसन्नता हुई। 


१७४ बौद्ध-धर्म-दर्शन 


ग्रचलसेन ने खदग को पत्थर पर फेंक दिया । नालन्दा गया, और ससार का परित्याग किया | 
शान्तचित्त होने से 'शान्तिदेव” नाम पडा । उसने तीनों पिटको को सुना । उसका नाम भुसुकु 
भी पडा, क्योकि--भुञज्जानोंपि प्रभास्वर , सुप्तोष्पि, कु्टीं ततो&पि तदेवेति भुसुकु 
समाधिसमापन्नत्वात्‌ भुसुकु नामख्याति सट घेईपि । 


नालन्दा के यूवको ने उनके ज्ञान की परीक्षा करने में उत्सुकता दिखाई। नालन्दा की 
प्रथा थी कि प्रतिवर्ष ज्येष्ठ मास के शुक्लपक्ष में धर्मकथा होती थी । उन्होने उनको इसके लिए 
बाध्य किया । नालन्दा-विहार की उत्तर-पूर्व दिशा में एक वडी धर्मशाला थी । उस घमंशाला 
में सब पण्डित एकत्न हुए श्रौर शान्तिदेव सिंहासन पर बठाये गये । उसने तत्काल पूछा--- 


किमाव पठासि श्रथारं वा, तत्र ऋधि परमार्थनज्नानवान्‌ ऋष्‌ गतौं इत्यत्र 
श्रौणादिकः किः । ऋषिणा जिनेत प्रोवर्त श्रापं । ननु प्रज्ञापारमितादों सुभृत्यादिवेश्षितं 
कथमार्षम इत्यत्रोच्यते युवराजायंमंत्रेपेण । 
यदर्थवद्‌. धर्मपदोपस हित॑ त्रिधातुसदलेशनिवहंणं बच: । 
भव भव्रेच्छान्त्यनुगंसदर्शक तह त्‌ किसार्प विपरोतमन्यथा ।। 
तदाक्ृष्ठ श्रार्याद्यर थार्ष' सुभृत्यादिदेशना तु भग्वदधिप्ठानादित्यदोष । 


पण्डित लोग आ्ाश्चर्यान्वित हुए श्र उनसे अथार्प ग्रन्थ का पाठ सुनाने को कहा। 
उन्होनें विचारा कि स्वरचित तीन ग्रन्यो में से किसका पाठ सुनावे । उन्होने बोधिचर्यावतार 
को पसन्द किया और पढने लगे-सुगतान्‌ ससुतान सघधर्मंकायान्‌_ इत्यादि । लेकिन, जब वह- 
यदा न भावों नाभावों भते सन्तिष्ठते पुरः। 
तदान्यगत्यभावन निरालम्बः प्रशाम्यति ॥। 
पढने लगे, तव भगवान्‌ सन्मूख प्रादुभू त हुए, और शान्तिदेव को स्वर्ग लेगये। पण्डित 
प्राश्चर्यान्वित हुए । उनकी पढु-कुटी (स्टूडेण्ट्स कॉटेज) दूंढी। वहाँ से तीनो प्रन्थो 
को लें उन्हें प्रकाशित किया | 
यह वृत्तान्त इन तीन तालपत्नो से प्राप्त होता है । 
उनके ग्रन्यों से मालूम होता है कि वह माध्यमिक-दर्शन के श्रनुयायी थे। वेण्डल 
का कहना है कि शान्तिदेव के ग्रन्यो में तन्त्न का प्रभाव पाया जाता है। कार्दिये-कृत कैटलॉग 
से पाया जाता है कि शान्तिदेव 'श्रीगृह्मयसमाजमहायोगतन्त्र वलिविधि” नामक तान्त्रिक ग्रन्थ के 
रचयिता थे । दरवार-लाइब्रे री, नेपाल में “चर्याचर्य विनिश्चय/ नामक तालपत्न से मालूम होता 
है कि भुसुकु ने वत्नयान के कई ग्रन्थ लिखे, बेंगला में भुसुकु के कई गान बताये जाते हे । 
एक गान में लिखा कि वह वगाली थे--- 
डैं८ रागमसल्लारी भुसुकुपादानां-- 
वाजनाव पाडी पऊँश्रा खालें वाहिउ । 
अ्रदय बंगलले क्लेश लुडिउ ॥ लझ्ु०॥ 


अष्टम अध्याय १७५ 


झाजि भुसुकु बंगाली भइलि-- 
एने अ्रघरिणी चण्डालि लेलि ॥घछ्रु०॥॥ 


प्रज्ञापार सितास्भोधिपरिमथनातमृतपरितोषितसिद्धाचाणं भूसुकुपादों बंगालिका 
व्याजेन तमेवार्थ' प्रतिपददयति । प्रज्ञारविन्दकुहरक्नदे सदगुरुचरणोपायद प्रवेज्ञित तत्रा- 
नन्‍्दादि शब्दों हीत्यादि अ्रक्षरसुखाद य बंगालेन वाहित इति श्रभिन्‍नत्वं कृतं 
यह नगर वगाल में था । वगाल मध्यप्रदेश के आगे हैं। जाच्तिदेव तराई के जगलो 
में गये । उनका काल ६४८ ईसवी से ५९६-८३८ ईसवी है, जब कि यह ग्रन्थ तिव्वती-भाषा में 
अनूदित हुआ । भुसुकु द्वारा निमित बताये जानेवाले गीत भी इसी समय के होगे । यद्यपि ये 
वौद्धधर्म के सहजिया-सम्प्रदाय के गीत हे, जो वज्रयान की एक शाखा हैं; अथवा उसी का 
पर्याय है । नेपाल की दरवार-लाइब्रेरी मे 'वोधिचर्यावतारानुश्स' नाम का एक त्रन्य है, जो कि 
बोधिचर्यावतार ही है, केवल उसमे कुछ पद जोड दिये गये हे। भुसुकु ने एक दोहे मे. अपना 
नाम “कण्ट' लिखा है-- 
राउत भणइ कट भुसुकु भणइ कट सश्रला ऋइस सहाव । 
ज इतो मूढा अइसी भात्ति पुच्छुतु सदगुरु पाव॥ 
हरप्रसाद णास्त्री इस सम्बन्ध में 'दोहा' में कुछ और भी कहना चाहते हैँ । वासिल- 
जीन का खयाल है कि अपश्रश में बौद्ध ग्रन्ध थे। तारानाथ का भी यही मत है। नेपाल में 
सन्‌ १८९८-६६ ई० में वेण्डल और मुझको (हरप्रसाद जास्त्री को) 'सुनापितसग्रह' नामक ग्रन्थ 
मिला था--वेण्डल ने इसे प्रकाशित किया है । 
इसमे अपभ्रश के कुछ उद्धरण हे । सन्‌ १६०७ ई० में मेने (हरप्रसाद जास्त्री ने) अपभ्रपण 
के कई ग्रन्थ नेपाल में पाये । इसे मे (हरप्रसाद शास्त्री ) प्राचीन बँगला कहता हू । इसमें 
सन्देह नही कि पूर्व भारत मे ७वी, ठवी और €्वी शताब्दी में यही भाषा बोली जाती थी । 
दशम अध्याय मे हम जान्तिदेव के आधार पर वोधिचर्या एवं उनके दर्शन का 
विस्तार देगे । 
शन्तरक्षित---5वी णताब्दी में शान्तरक्षित ने तत्त्वसग्रह वाम के ग्रन्थ की रचना की। 
यह ग्रन्थ कमलशील की टीका के साथ वड़ोंदा से प्रकाशित हुआ है । इस ग्रन्थ में स्वातन्त्रिक- 
योगाचार की दृष्टि से वौद्ध तथा अन्य दाशनिक मतवादो का खण्डन किया है| घान्तरक्षित 
नालन्दा से तिव्वत गये थे । वहाँ उन्होने 'सामये' नाम के सघाराम की स्थापना सन्‌ छ४& ई० 
में की थी । इनकी मृत्यू तिब्वत में सन्‌ ७६२ ई० में हुई । 


&छ 


नवम्त अध्याय 


माहात्म्य, स्तोत्र, घारणी श्रौर तन्त्रो का सक्षिप्त परिचय 


महायान-सूत्र और पुराणों में बडा सादृश्य है । जिस तरह पौराणिक साहित्य में अनेक 
माहात्म्य और स्तोव पाये जाते हे, उसी तरह महायान-साहित्य में भी इसी प्रकार की रचनाएँ 
पाई जाती हूँ । स्वयम्भूपुराण, नेपालमाहात्म्य श्रौर इसी प्रकार के श्रन्य ग्रन्थों से हम परिचित 
हैं। स्वयम्भूपुराण में नेपाल के वीर्थ-स्थानों की महिमा वर्णित है। यह ग्रन्थ पुराना नही है । 
महावस्तु तथा ललितविस्तर मे भी कुछ स्तोत्न पाये जाते हे । मातृचेट के स्तोत्न का हम 
पहले उल्लेख कर चुके है । 
तिब्बती-अनुवाद में नागाजु न का चतु स्तव मिलता है। सुप्रभातस्तव, लोकेश्वर- 
शतक और परमार्थ नाम सगीति भी प्रसिद्ध हे । तारा के लिए श्वनेक स्तोत्र लिखे गये हैं। 
८वी शताब्दी में इस प्रकार का एक स्तोत्न कश्मीरी कवि सर्वज्ञमित्न ने लिखा था। इसका 
नामग्ारयंतारा-स्रग्धरा-स्तोव है। 
धारणी का महायान-साहित्य में बडा स्थान है । धारणी रक्षा का काम करती है । जो 
कार्य वैदिक मन्त्र करते थे, विशेषकर अथर्ववेद के, वही कार्य वौद्धधर्म में 'धारणी' करती है । 
मिहल में आज भी कुछ सुन्दर 'सुत्तो' से परित्त' का काम लेते हैे। इसी प्रकार, महायान 
धर्मानुयायी सूत्रों को मन्त्रपदों मे परिवत्तित कर देते थे । अल्पाक्षरा प्रज्ञापारमिता (सूत्र )धारणी 
का काम करती है। धारणियो में प्राय बुद्ध, वोधिसत्त्व और ताराग्रो की प्रार्थना होती है । 
धारणी के श्रन्त में कुछ ऐसे अक्षर होते हैँ, जिनका कोई भञ्रर्थ नही होता । धारणी के साथ 
कुछ श्रनुप्ठान भी होते है । अनावृष्टि, रोग आदि के समय धारणी का प्रयोग होता है। 
पाँच धारणियो का एक सग्रह पचरक्षा” नेपाल में अत्यन्त लोकप्रिय है। इनके नाम इस 
प्रकार हे-महाप्रतिसार, महासहस्रप्रमर्दिनी, महामयूरी, महाशीतकर्त्ता, महा (रक्षा) मन्त्रानु- 
सारिणी । महामयूरी को विद्या राजी कहते है | सपंदश तथा अन्य रोगों के लिए इसका प्रयोग 
करते हे । हर्पचरित में इसका उल्लेख है। 
मन्त्रयान और वज्रयान महायान की शाखाएँ हे । मन्त्रयान में मन्त्रपदों के द्वारा 
निर्वाण की प्राप्ति होती है । इन मन्त्रपदो में गृह्मणक्ति होती है । वजयान में मन्त्रो द्वारा तथा 
ववज्य? द्वारा निर्वाण का लाभ होता है। शून्य श्रौर विज्ञान वजतुल्य हे और इसलिए उनका 
विनाश नही होता | वजञ्जयान श्रद्व॑त-दर्णन की शिक्षा देता है । सव मत्त्व वज्न-सत्तव है । 
श्रीर एक ही वज्ज-सत्त्व सव जीवो में पाया जाता है । 


नवम श्रध्याय १७७ 


शाक्‍तो के अनुसार त्रिकाय के अ्रतिरिक्त एक सुखकाय भी है। इस महासुख की प्रीति 
एक श्रनुष्ठान द्वारा होती है। मन्त्रयान और वजयान का साहित्य 'तन्त्र” कहलाता है। कुछ 
महायानसूत्र ऐसे हे, जिनमे तन्त्र-भाग भी पाया जाता है । बौद्ध तन्त्रो के चार वर्ग हँ--क्रिया- 
तन्त्र, जिसमें मन्दिर-निर्माण, प्रतिमा-प्र तिष्ठा श्रादि से सम्बन्ध रखनेवाले अनुष्ठान वर्णित हें; 
चर्यातन्त्र, जिसमें चर्या का वर्णन है, योगतन्त्र, जिसमें योग की क्रिया वर्णित है और अनुत्तरयोग- 
तन्त्र । प्रथम वर्ग का प्रसिद्ध ग्रन्थ आदिकर्मप्रदीप' है, जिसहे गृह्मसूत्रो तथा कमंप्रदीपो की 
शैली में बुद्धत्व की कामना से महायान का भ्रनुस रण करनेवाले आ्रादिकर्मिक बोधिसत्त्व' की दीक्षा 
के नियमों तथा उसकी दिनचर्या बताई गई है। क्रियातन्त्र का दूसरा ग्रन्थ अअष्टमी-ब्नत- 
विधान' है, जिसमें प्रतिपक्ष की अष्टमी को रहस्यमय मन्त्रो श्र मुद्राओं के करने का 
अनुष्ठान विहित है । 
तन्त्र-साहित्य में साधताओ का भी समावेश होता है। साधनाझओ में मन्त्रो, मुद्रात्रो 
और ध्यान के द्वारा अणिमा, लघिमा आदि सिद्धियो के अतिरिक्त सर्वज्ञता तथा निर्वाण की 
सिद्धि के उपाय बताये गये है । ध्यान के लिए उपास्य देवों का जो वर्णन किया गया है, उसका 
बौद्ध शिल्पियो ने मूत्तिं-निर्माण के लिए पर्याप्त उपयोग किया है। इस दृष्टि से 'साधनमाला', 
जिसमे ३१२ साधनाएँ सगृहीत है, तथा 'साधनसमुच्चय' जैसे ग्रन्थो का बडा महत्त्व है | उपास्य 
देवो में ध्यानी बुद्ध तथा उनके कुटुम्ब और तारा आदि देवियाँ भी है । बौद्धो का कामदेव भी है, 
जिसका नाम वज्ञानग है, श्रौर जो मजू श्री का अवतार है। साधना का मुख्य तात्पय तन्त्र 
झ्ौर इन्द्रजाल से है, यद्यपि इनका अ्रधिकार प्राप्त करने के लिए योगाभ्यास, ध्यान, पूजा, मंत्री, 
करुणा आदि का अनुष्ठान करना आवश्यक बताया गया है । ततारा-साधना” में इन गुणों 
का विस्तृत निरूपण है । साधनाओ का निर्माण-काल ७वी से ११वीं शताव्दी तक माना 
गया है । कतिपय साधना के प्रणेता तन्त्रो के भी प्रणेता बताये गये है । नागाजु न ने (माध्यमिक 
सम्प्रदाय के प्रणेता नही) ७वी शताब्दी में अनेक साधनाओरे और तन्‍्त्रो का प्रणयन किया। 
इनके सम्बन्ध मे कहा जाता है कि ये एक साधना भोट देश, श्रर्थात्‌ तिव्वत से लाये थे। 
इनके अनेक तन्त्न-ग्रन्थ तजोर में पाये गये हे। उडिडयान (उडीसा) के राजा और 'ज्ञान- 
सिद्धि! तथा अनेक अन्य तन्त्न-ग्रन्थों के रचयिता इच्द्रभूति ( ६८७-७१७ ई०) भी एक साधना 
के प्रणेता बताये जाते हे । इनके समकालीन पद्मवज्र-कृत 'गृह्यसिद्धि| मे वजद्रयान की समस्त 
गृह्मय क्रियाओं का निरूपण है। इच्द्रभूति के पुत्त पद्मसम्भव लामा-सम्प्रदाय के प्रणेता थे। 
इन्द्रभूति की बहन लक्ष्मीकरा ने अपने ग्रन्थ “भ्रद्ययसिद्धि! में सहजयान के नवीन अद्वेत- 
सिद्धान्त का प्रतिपादन किया, जो बंगाल के वाउल लोगो में श्रव भी प्रचलित है। उसने 
तपस्या, क्रिया तथा मृत्तिंपूजा का खण्डन किया, और सर्वदेवों के निवासस्थान मानव-शरीर का 
ध्यान करने का विधान किया। तलन्‍्त्र-लेखको में 'सहजयोगिनीचिन्ता' श्रादि अ्रन्य प्रमुख 
लेखिकाञ के अनेक नाम दिखाई देते है । 
प्रारम्भिक तन्‍्त्र महायानसूत्रों से बहुत मिलते-जुलते हे। इसमें छवी शती में 
प्रणीत 'तथागतगुह्यक' या 'गुह्यसमाज” बडा प्रामाणिक ग्रन्थ है। 'पचकर्म इसी का एक 


श्र 
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श्रश कहा जाता है । यह श्रनुत्तर योगतन्त्र है । इसमें मुख्य रूप से योगसिद्धि की पाँच भूमियों 
का ही वर्णन है, किन्तु इन भूमियो की प्राप्ति के उपाय मण्डल, यन्त्र, मन्त्र श्र देवपूजन बताये 
गये हैं। इस ग्रन्थ के पाँच भाग हे। तीसरे भाग के रचयिता शाक्यमित्र ( ८५०४० ) 
तथा शेप ४ भागो के प्रणेता नागाजु न बताये गये हें । 

“'मजुश्रीमूलकल्प' नाम का ग्रन्थ श्रपने को 'अवतसक' के अ्रन्तर्गत “महावपुल्यमहायान- 
सूत्र' के रूप मे प्रकट करता है। किन्तु, विपय की दृष्टि से यह मन्त्रयान के अन्तर्गंत है । 
इसमें शाक्यमुनि ने मजुश्री को मन्त्र, मुद्रा और मण्डलादि का उपदेश किया है । “'एकल्लवीर- 
चण्डमहारोपणतन्त्न ' में एक ओर महायान-दर्शन के अनुसार प्रतीत्यसमुत्पाद की व्याख्या की 
गई है भर दूसरी ओर योगिनियो की साधनाएँ वताई गई हे । “श्रीचक्रसम्भारतन्त्र' में, जो 
केवल तिव्वती-भाषा मे उपलब्ध है, महासुख की प्राप्ति के साधन-रूप से मन्त्र, ध्यान श्रादि का 
निरूपण है और भनन्‍्त्रो की प्रतीकात्मक व्याख्या की गई है । 


दर्श्म अध्याय 


महायान में साधना को नई दिशा 


महायान में उपदेशको का अदम्य उत्साह और जीवो की अर्थचर्या की अमिट अभिलाषा 
थी। उनका श्रादर्श अहंत्‌ के समान व्यक्तिगत निःश्रेयस्‌ के लाभ का न था । पूर्णावदान में इस 
तये प्रकार के झिक्षु का चित्र हमको मिलता हैं। यह कथा पालिनिकाय में भी है ( सयुकत, 
४६० , मज्िम, ३।२६७ ) । किन्तु, दिव्यावदान में इसका विकसित रूप मिलता है। दिव्यावदान 
के अनुसार पूर्ण जन्म से ही रूपवान्‌, गौर, सुवर्णवर्ण का था श्रौर वह महापुरुष के कुछ लक्षणों 
से समन्वागत था। शाक्यमुति ने उसकी उपसम्पदा की थी । उसने बुद्ध से सक्षिप्त अ्रववाद 
की देशना चाही । भगवत्‌ ने देशनानन्तर पूछा कि तुम किस जनपद में विहार करोगे ? पूर्ण ने 
कहा---श्रोणापरान्तक मे । बुद्ध ने कहा--किन्तु वहाँ के लोग चण्ड है, परुषवाची है । यदि 
श्राक्रोश करे, तुम्हारा अपवाद करे, तो तुम क्या सोचोगे ? पूर्ण ने कहा--मे सोचूगा कि वे लोग 
भद्रक है, जो मुझे हाथ से नही मारते; केवल परुष-वचन कहते हूँ । बुद्ध ने फिर कहा--यदि वह 
हाथ से मारे, तो क्या सोचोगे ? पूर्ण ने कहा कि से सोचूगा कि वे लोग भद्रक हे, जो मुझे 
हाथ से मारते हे, दण्ड से नही मारते । बुद्ध ने पुत पूछा--यदि वे दण्ड से मारे ? पूर्ण ने 
कहा -- तब में सोचू गा कि भद्व पुरुष हे, जो मेरे प्राण नही हर लेते । और यदि वे प्राण हर ले ? 
पूर्ण ने कहा-तब में सोचू गा कि वे भद्रपुरुष हे, जो मुझे इस पूतिकाय (वदुर्गन्धपूर्ण शरीर) से 
झनायास ही विमुख करते है । बुद्ध ने कहा--साधु-साधु ! इस उपशम से, इस क्षान्तिपारमिता 
से समन्वागत हो, तुम उन चण्ड पुरुषों में विहार कर सकते हो । जाओ पूर्ण ! दूसरो को 
विमुक्त करो । दूसरो को ससार के पार लगाशो । 


पूर्ण का भादर्श भ्रहँत््व नही है । वह बोधिसत्त्व है, श्र्थात्‌ उसका अश्रभिप्राय बोधि की 
प्राप्ति है। वह कुछ लक्षणो से अन्वित है, सब लक्षणो से नही, जैसे बुद्ध होते हें । इससे यह 
सिद्ध होता है कि पूर्ण बोधिचर्या मे कुछ उन्नति कर चुका है । उष्णीष, ऊर्ण, उसके लम्बे 
हाथ, सव इसके चिह्न हे । वह क्षास्तिपारसिता से समच्वागत है। जब वह श्रोणापरान्तक में 
उपदेश का कार्य आरम्भ करता है, तब लोग उसके साथ दुष्ट व्यवहार करते है । एक लुब्धक, 
जो भ्राखेट के लिए जा रहा था, इस मुण्डित भिक्षु को देखकर, उसे श्रपशकुन समझा, उसकी 
श्रोर दौडा । पूर्ण ने उससे कहा कि तुम मुझे मारो, हरिण का वध मत करो । यह नवीन 
प्रकार का भिक्षु है, जो धर्म के प्रचार को सबसे अधिक महत्त्व देता है। इसमें सन्देह नही कि 
द्वीनयान के भिक्षुओं में भी इस प्रकार का उत्साह था, ज॑से आनन्द में । किस्तु, इस नये भिक्षु 
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की साधना अ्रष्टागिक मार्ग की नही है, पारमिता की है। यह क्षान्तिपारमिता में परिपूर्ण 
है। यह वृद्ध होना चाहता है, अहेत्‌ नही। जातक की निदान-कथा से मालूम होता है कि 
शाक्यमुनि ने ५४७ जन्मों मे पारमिताश्रो की साधना की थी। बुद्ध होने के पूर्व वे बोधिसत्त्व 
थे । इस चर्या से उन्होने पुण्य और ज्ञान-सम्भार प्राप्त किया था । वेस्सन्तर जातक में बोधिसत्त्व 
ने अभ्रपने णरीर का मास भी दान में दे दिया था। वे सबके साथ म॑त्री-भाव रखते थे । वे कहते 
है--ज से माता श्रपने एकमात्र पुत्र की रक्षा प्राण देकर भी करती है, उसी प्रकार सब जीवो 
के साथ अप्रमेय ( प्रमाण-रहित ) मंत्री होनी चाहिए। इस नई विचार-प्रणाली के भ्रनुसार 
भिक्षु इस मेत्नी-भावना के विना नही हो सकता। इस दृष्टि में वुद्ध का पूर्ण वैराग्य ही पर्याप्त 
नही है, किन्तु वुद्ध की सक्तरिय मंत्री भी चाहिए। यह महायान का श्रादर्श है । बोधिसत्त्व ससार 
के जीवो के निस्तार के लिए निर्वाण मे प्रवेश को भी स्थगित कर देता है। वह सब जीवो को 
दु ख से विमुक्त करना चाहता है । वह कहता है कि सबका दु ख-सुख बरावर है। मुझे सबका 
पालन आत्मवत्‌ करना चाहिए। जब सबको समान रूप से दुख और भय श्रप्रिय है, तव 
मुझमें क्या विशेषता है, जो में अपनी ही रक्षा करूँ, दूसरो की न कहूँ। उसके अ्रहँत्त्व 
से क्या लाभ, जो अपने लिए ही श्रहंत्‌ है” क्‍या वह राग-विनिम कत है, जो अपने ही 
दुःख-विमोचन का खयाल करता है? जो केवल अपने ही निर्वाण का विचार करता है, 
जो स्वार्थी है, जो सर्वक्लेश-विनिमुक्त है, जो द्वेष और करुणा दोनों से विनिमुक्त 
है, ऐसा श्रहत्‌ क्‍या निर्वाण के भार्ग का पथिक होगा ? हीनयानी व्यर्थ कहते हे 
कि उनका अहँत्‌ जीवन्मुक्त है। सच्चा अहंत्‌ वोधिसत्त्व है। इनके श्रनुसार हीनयानियो का 
मोक्ष अरमसिक है ( वोधिचर्यावतार, 5।१०८ ) | शअ्रहंत्‌ के निर्वाण और बुद्ध के निर्वाण में भी 
भेंद हो गया। स्तोत्नकार मातृचेट कहते हें कि जिस प्रकार नील श्राकाश और रोमकृप के 
विवर दोनो श्राकाश-धातु हे, किन्तु दोनो में श्राकाश-पाताल का अन्तर है, उसी प्रकार का 
अन्तर भगवत्‌ के निर्वाण श्रौर दूसरो के निर्वाण में है । 


बुद्ध के पुर्वेजन्म 

शाक्यमुनि सर्वज्ञ थे । वे परम कारुणिक थे। जीवो के उद्धार के लिए उन्होने उस सत्य 
का उद्घाटन किया श्रौर उस मार्ग का आविष्कार किया, जिस पर चलकर लोग ससार से मुक्त 
होते है । उन्होने सम्यक्‌ ज्ञान की प्राप्ति केवल अपने लिए नही की, किन्तु अनेक जीवो के 
क्लेश-वन्धन को नष्ट करने के लिए की। इसके विपरीत श्रहत्‌ केवल अपने निर्वाण के लिए 
यत्नवान्‌ होता था । अहंत्‌ का आदर बुद्ध के श्रादर्ण की अ्रपेक्षा तृच्छ था। इस विशेषता का 
कारण यह है कि बुद्ध ने पूर्वजन्मो में पुण्यराशि का सचय किया था, और अनन्त ज्ञान प्राप्त 
किया था । भगवान्‌ बुद्ध का जीवनचरित अध्ययन करने से ज्ञात होता है कि वह पूर्वजन्मो में 
बोधिसत्त्व थे । जातक की निदान-कथा में वर्णित है कि अ्रनेक कल्प व्यतीत हो गये कि 
शाक्यम॒नि-्रमरवती नगरी में, एक ब्राह्मण-कुल में, उत्पन्न हुए थे। उनका नाम सुमेघ था। 
वाल्यकाल में ही उनके माता-पिता का देहान्त हो गया था। सुमेघ को वैराग्य उत्पन्नें हुआ और 
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उसने तापस-प्रन्नज्या की । एक दिन उसने विचार किया कि पुरर्भव दु ख है, मे उस मार्ग का 
श्रन्वेषण करता हूँ, जिसपर चलने से भव से मुक्ति मिलती है । ऐसा मार्ग अवश्य है। जिस 
प्रकार लोक मे दु ख का प्रतिपक्ष सुख़/है, उसी प्रकार भव का भी प्रतिपक्ष विभव होता चाहिए । 
जिस प्रकार उष्ण का उपशम शीत है, उसी प्रकार रागादि दोष_का उपशम निर्वाण है। ऐसा 
विचार कर सुमेध तापस हिमालय में पर्णकुटी बनाकर रहने लगे । उस समय लोकनायक दीपकर 
बुद्ध ससार में धर्मोपदेश करते थे। एक दिन सुमेध तापस आश्रम से निकलकर आकाश-मार्ग 
से जा रहे थे, देखा कि लोग नगर को अलकृृत कर रहे हे, भूमि को समतल कर रहे है, उस 
पर बालुका आकीर्णं कर लाज और पुष्प विकीर्ण कर रहे है, नाना रग के वस्त्रो की ध्वजा- 
पताका का उत्सर्ग कर रहे हैँ और कदली तथा पूर्ण घट की पक्ति प्रतिष्ठित कर रहे है । यह 
देखकर सुमेध आकाश से उतरे और लोगो से पूछा कि किसलिए मार्ग-शोधन हो रहा है । सुमेध 
को प्रीति उत्पन्न हुई और 'बुद्ध-बुद्ध/ कहकर वे बडे प्रसन्न हुए। सुमेध भी मार्ग-गोधन करने 
लगे। इतने में दीपकर बुद्ध आ गये । भेरी बजने लगी । मनुष्य और देवता साधु-साधु” कहने 
लगे । आकाश से मन्दार-पुष्पो की वर्षा होने लगी । सुमेध अपनी जठा खोलकर, वल्कल, चीर 
और चर्म बिछाकर, भूमि पर लेट गये और यह विचार किया कि यदि दीपकर मेरे शरीर का 
अपने चरणकमल से स्पर्श करे, तो मेरा हित हो। लेके-लेटे उन्होने दीपकर की बुद्धश्नी को 
देखा और चिन्ता करने लग्रे कि सर्वक्लेश का नाश कर निर्वाण-प्राप्ति से मेरा उपकार न होगा । 
मुझको यह अच्छा मालूम होता है कि में भी दीपकर की तरह परम सम्बोधि प्राप्त कर अनेक 
जीवो को धर्म की नौका पर चढाकर ससार-सागर के पार ले जाऊँ, और पश्चात्‌ स्वय परि- 
निर्वाण में प्रवेश करूँ । यह विचार कर उन्होने 'बुद्धभाव' के लिए उत्कट अभिलाषा (पालि ८ 
ग्रभिनीहार) प्रकट की । 
दीपकर के समीप सुमेध ने बुद्धत्व की प्रार्थना की और ऐसा दृढ विचार किया कि 
बुद्धों के लिए में अपना जीवन भी परित्याग करने को उद्यत हू । इस प्रकार, सुमेध अ्रिकार- 
सम्पन्न हुए । 
दीपकर पास आकर बोले---इस जटिल तापस को देखो । यह एक दिन बुद्ध होगा । 
यह बुद्ध का व्याकरण' हुआ। “यह एक दिन बुद्ध होगा', इस वचन को सुनकर देवता और 
मनुष्य प्रसन्न हुए और वोले--यह 'बुद्धबीज' है, यह 'बुद्धाकुर' है। वहाँ पर जो “जनपुत्र' 
( बुद्धपुत्र ) थे ,उन्होने सुमेध की प्रदक्षिणा की, लोगो ने कहा--तुम निश्चय ही बुद्ध होगे 
दृढ पराक्रम करो, आगे वढो, पीछे न हटो । सुमेध ने सोचा कि बुद्ध का वचन अमोघ होगा । 
बद्धत्व की आकाक्षा की सफलता के लिए सुमेध बुद्धकारक धर्मों का श्रन्वेषण करने 
लगें, और महान्‌ उत्साह प्रदर्शित किया। अन्वेषण करने से १० पारमिताएँ प्रकट हुई , 
जिनका आसेवन पूर्वकाल मे बोधिसत्त्वो ने किया था। इन्ही के ग्रहण से वृद्धत्व की प्राप्ति होगी । 
'पारमिता' का अर्य है 'पूर्णता', पालिरूप 'पारमी' है। दस पारमिताएँ ये हैं --दान, शील, 
पैष्क्रम्य, प्रज्ञा, वी, क्षान्ति, सत्य, अधिष्ठान (दृढ़ निश्चय), मैत्नी (अहित और हित में समभाव 
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रखना) तथा उपेक्षा (सुख और दुःख में समान रूप रहना) । सुमेध्न ने बुद्धगुणों का ग्रहण कर 
दीपकर को नमस्कार किया | सुमेघ की चर्या, भ्र्थात्‌ साधना प्रारम्भ हुई श्रौर ५५० विविध जन्मों 
के पश्चात्‌ वह तुपित-लोक में उत्पन्न हुए, और वहाँ बोधि-प्राप्ति के सहस्त्र वर्ष पूर्व बुद्ध 
हलाहल शब्द इस अभिप्राय से हुआ कि सुमेध की सफलता निश्चित है। तुपितलोंक से च्यूत 
होकर मायादेवी के गर्भ में उनकी अ्रवक्रान्ति हुई, और मनुष्यभाव धारण कर उन्होने सम्यक्‌ 
सम्बोधि प्राप्त की । 
सुमेघ-कथा से स्पष्ट है कि सुमेध ने सम्यक सम्बोधि के आगे अ्रहंत्‌ के आदर्श निर्वाण 
को तुच्छ समझा और वुद्धत्व की प्राप्ति के लिए दस पारमिताओ्ो का ग्रहण किया । शाक्य 
मुनि ने ५५० विविव जन्म लेकर पारमिताओ द्वारा सम्यक्‌ सम्बुद्ध की लोकोत्तर सम्पत्ति प्राप्त 
की । शाक्यमुन्ति का पुण्य-सम्भार और ज्ञान अहंँत्‌ के पुण्य-सम्भार और ज्ञान से कही वढकर है । 
बुद्ध अन्य अर्हतो से भिन्न हैं, क्योकि उन्होने निर्वाण-सार्ग का आविष्कार किया है। श्रहँत्‌ ने 
वृद्ध के मुख से ढु ख-निरोध का उपाय श्रवण किया, और उनके बताये हुए मार्ग का श्रनुसरण 
कर अर्हत-अवस्था प्राप्त की । बुद्ध का ज्ञान अनन्त है और उनकी चर्या, साधना परार्थ है। 
बुद्धत्व 
महायान-धर्म सर्वभूतदया पर आश्रित है। “आर्यगयाणीर्प॑' में कहा है-- 
किमारभ्भा मज्जुश्री वोधिसत्त्वानां चर्या। किसधिप्ठाना। मज्जुश्रीराह महा- 
करुणारम्भा देवपुत्र वोधिसत्त्वाना चर्या सत्त्वाधिष्ठानेति विस्तर. । 
(वोधिचर्यावता रपजिका, पूृ० ४८७) 
अर्थात्‌, हैं मजुश्नी, वोधिसत्त्वो की चर्या का आरम्भ क्या है, और उसका अधिप्ठान, श्रर्थात्‌ 
आलम्बन क्या है ? मजुश्री वोले--हे देवपुत्र ' वोधिमत्त्वों की चर्या महाकरुणा-पुर सर होती है, 
अत महाकरुणा ही उसका आरम्भ है। इस करुणा के जीव ही पात्न हैं । दु खित जीवो का 
श्रालम्वन करके ही करुणा की प्रवृत्ति होती है । 
आयंधर्म सगीति में कहा है--- 
न भगवन्‌ वोधिसत्त्वेनातिवहुपु धर्मेषु दि,क्षितव्यमू । एक एवं हि धर्मो बोधिसत्वेन 
स्वाराधितकत्तंव्य. सुप्रतिविद्ध । तस्थ करतलगता सर्वे बुद्धधर्मा भवन्ति । 
भगवन्‌ ! येत्र वोधिरत्त्वस्थ महाकरुणा गच्छति तेन सर्वेबुद्धधर्मा. गच्छन्ति । 
तथ्था भगवन्‌ जीचितेन्द्रिय नति होपाणाम्‌ इच्धियाणा प्रवृत्तिभंवति एकमेव भगवन्‌ 
महाकरुणाया सत्याम्‌ बोधिकारकाणाम्‌ घर्माणा प्रवृत्तिभेवति । 
(वोधि ०, पू० ४८६-४८७ ) 
अर्थात्‌, है भगवन्‌, बोधिसत्त्व के लिए बहुधर्म की शिक्षा का ग्रहण श्रनावश्यक है । 
बोधिसत्त्व को एक ही धर्म स्वायत्त करना चाहिए । उसके हस्तगत होने से सब वुद्धघर्म हस्तगत 
होते है । जिस ओर महाकरुणा की प्रवृत्ति होती है, उसी ओर सव॒वुद्धधर्मों की प्रवृत्ति होती 
है, जिस प्रकार जीवितेन्द्रिय के रहते अ्रन्य इन्द्रियो की प्रवृत्ति होती है, उसी प्रकार महाकरुणा 
के रहने से वोधिकारक अथवा वोधिपाक्षिक धर्मों की प्रवृत्ति होती है । 
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भहायान-ध्॒म में महाकरूणा-को--.सम्प्रक्‌-सम्बोधि.का.साधन-मात्ता है । भगवान्‌ बुद्ध के 
चरित से भी महाकरुणा की उपयोगिता प्रकट होती है । 'मुहावस्ग” मे वर्णित है कि जब भग- 
वान्‌ को बोधि-वुक्ष के तले सम्बोधि प्राप्त हुई, तब धर्म-देशना मे उनकी प्रवृत्ति न थी। उन्होने 
सोचा कि लोग अन्धकार से आच्छन्न हे, और राग-दोष से सयुकत हे । अत , धर्म का प्रकाश 
नही देख सकते । यदि मे इन्हे धर्मोपदेश भी करूँ, तब भी इनको सम्यक्‌ ज्ञान की प्राप्ति 
न होगी । बुद्ध का यह भाव जानकर ब्रह्मा सहम्पति को चिन्ता हुई कि यदि बुद्ध धर्मोपदेश न 
करेगे, तो ससार नष्ट हो जायगा। आ्रात्तजन को दु खारणव के उस पार कौनले जायगा, 
और धर्मंनदी का प्रवत्तंत कर कौन जीवलोक की तृष्णा का उपशम करेगा ”? यह विचार कर 
ब्रह्मा बुद्ध के सम्मुख प्रादुभू त हुए, और भगवान्‌ से प्राथंना की, कि भगवान्‌ धर्म का उपदेश 
करे, नहीं तो जो लोग दोषपूर्ण हे, वे धर्म का परित्याग कर देगे। भगवान्‌ ने कहा कि मेने 
गम्भीर और दुरनुबोध धर्म पाया है, पर धमं-देशना मे मेरा चित्त नही लगता । ब्रह्मा के विशेष 
प्रार्थना करने पर जीवो पर करुणा कर भगवान्‌ ने बुद्ध-चक्षु से लोक को देखा और जाना कि 
जीव दु खादिंत हे । भ्रत , ब्रह्मा सहम्पति की प्रार्थना भगवान्‌ ने स्वीकार की और सर्वभूतदया 
से प्रेरित होकर सत्त्वों के कल्याण के लिए धर्मोपदेश किया। 


जहाँ 'हीनयान' का अनुगामी केवल अपने दुःख का अत्यन्त निरोध चाहता है, वहाँ 
महायान-धर्म का साधक बुद्ध के समान अपने ही नही, किन्तु सत्त्व-समह के जन्म-मरणादि 
दु खो का अपनयन चाहता है । बोधिचर्या (बुद्धत्व की प्राप्ति की साधना, जो पारमिता की 
साधना है) का ग्रहण केवल इसी अभिप्राय से है कि जिसमें साधक सब चीजो का समद्धरण 


न ७ 


करने में समर्थ हो । महायान का अनुगामी निर्वाण का अ्रधिकारी होते हुए भी भूतदया से 
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प्रेरित हो, ससार का उपकार करेनें के लिए अपने इस अपव अधिकार का भी पंरित्याग करता 
है। इसी कारण महायान-अनन्‍्यों में संप्तविध अनुत्तर पूजा का एक अग वुद्ध-याचना' कहा है, 
जिसमें निर्वाण की इच्छा रखनेवाले कृतक्ृत्य जनो से प्रार्थना की जाती है, कि वे अनन्त कल्प 
तक निवास करें, जिसमें यह लोक अन्धकार से आच्छन्न न हो । 


हीनयान तथा महायान की परस्पर तुलना करते हुए श्रष्टसाहस्रिकाप्रज्ञापारमिता के 
एकादश परिवत्तं में कहा है कि हीतयान के अनुयायी का विचार होता है कि में एक श्रात्मा का 
दमन करूँ, एक आत्मा को शम की उपलब्धि कराऊँ और एक झात्मा को निर्वाण की प्राप्ति 
कराऊँ। उसकी सारी चेष्टाएँ इसी उद्देश्य की सिद्धि के लिए होती है । पर बोधिसत्त्व की शिक्षा 
श्रन्य प्रकार की है । उसका अभिप्राय उदार और उत्कृष्ट है । वह अपने को परमार्थ-सत्य में 
स्थापित करना चाहता है, पर साथ-ही-साथ सब सत्त्वों की भी परमार्थ-सत्य मे प्रतिष्ठा चाहता 
है । वह श्रप्रमेय सत्त्वों को परिनिर्वाण की प्राप्ति कराने के लिए उद्योग करता है, इसलिए 
बोधिसत्त्व को हीनयान की शिक्षा ग्रहण न करनी चाहिए। सर्वज्ञान के मल स्वरूप 
प्रज्ञापारॉमता को छोडकर जो शाखा-पत्र-स्वरूप हीनयान में सार-वृद्धि देखते हे, वह भल 
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करते है । 
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एक महायान-प्न्थ का कहना है कि महाकरुणा ही मोक्ष का उपाय है। हौनयान- 
वादी इस मोक्षोपाय को नही रखता । उसकी प्रज्ञा असमर्थ है, क्योकि बह पाप-शोधन का 
उपाय नही रखता । 


महायान-प्रत्थो के अनुसार जो व॒द्धत्व की प्राप्तिके लिए यलवान है, श्र्थात्‌ जो 
बोधिसत्त्व है, उसे पटु पारमिता का ग्रहण करना चाहिए ) दान-शीलादि गुणों में जिसने पूर्णता 
प्राप्त की है, उसके लिए कहा जाता है कि इसने दान-शीलादि पारमिता हस्तगत कर ली है । 
यही बोधिसत्त्व-शिक्षा है और इसी को वोधिचर्या कहते है । 


पट्‌ पारमिताएँ निम्नलिखित हँं--दान, शील, क्षान्ति, वीर्य, ध्यान और प्रज्ञा । पट 
पारमिता में प्रज्ञापारमिता का प्राघान्य है। प्रज्ञापारमिता यथार्थ ज्ञान को कहते हैँ । इसका 
दूसरा नाम भूत-तथता है। प्रज्ञा के विना पुनर्भव का अन्त नही होता । प्रज्ञा की प्राप्ति के 
लिए ही भ्रन्य परमिताओो की शिक्षा कही गई है । प्रन्ञाद्वारा परिशोधित होते पर ही दान 
शादि पूर्णता को प्राप्त होते हे, और 'पारमिता' का व्यपदेश प्राप्त करते है । बुद्धत्व की प्राप्ति में 
इस पुण्य-सम्भार की परिणामना होने के कारण ही इनकी पारमिता सार्थक होती है । यह पच- 
पारमिता प्रज्ञा-रहित होने पर लौकिक कहलाती है । उदाहरण के लिए, जबतक दाता भिक्षु 
दान और अपने ग्रस्तित्व में विश्वास रखता है, तबतक उसकी दान-पारमिता लौकिक होती है, 
पर जब वह इन तीनो के शून्य-भाव को मानता है तब उसकी पारमिता लोकोत्तर कहलाती है । 
जब पचपारमिताएँ प्रज्ञापारमिता से समन्वागत होती हे, तभी वह सचल्षुष्क होती हे, और 
उसको लोकोत्तर सज्ञा प्राप्त होती है। प्रज्ञा की प्रधानता होते हुए भी झन्य पारमिताओो का 
ग्रहण नितान्त आवश्यक है। सम्बोधि की प्राप्ति में दान प्रथम कारण है, शील दूसरा कारण है । 
दान, शील की अनुपालना क्षान्ति द्वारा होती है। दानादि-व्रितय पुण्य-सम्भार, वीर्य, 
श्र्थात्‌ कुशलोत्साह के विना नहीं हो सकता है।और, विना ध्यान, अर्थात्‌ चित्त काग्रता के 
प्रज्ञा का प्रादुर्भाव नही होता, क्योंकि समाहितचित्त होने से ही यथाभूत परिज्ञाव होता है, 
जिससे सव आवरणो की अत्यन्त हानि होती है । 


इसी वोधिचर्या का वर्णन शान्तिदेव ने बोधिचर्यावतार तथा शिक्षासमुच्चय में विशेष 
रूप से किया है । शान्तिदेव महायान-धर्म के एक प्रसिद्ध शास्त्रकार हो गये है । इनके 
ग्रत्थो के आधार पर हम बोधिचर्या का वर्णन करेंगे । 


बोधिचित्त तथः बोधिचर्या 


मनष्य-भाव की प्राप्ति दुर्लभ है । इसी शाव में परम पुरुपार्थे अभ्युदय और नि श्रेयस्‌ 
की प्राप्ति के साधन उपलब्ध होते हे । यही भाव अक्षणो” से विनिमु कत हूं । अक्षणावस्था में 





१ श्राठ अक्षण ये हैं -नरकोपपत्ति, तियंगपपत्ति, यमलोक्रोपपत्ति, अत्यन्वजनपदो पर्षत्ति, दीर्घायुपदेवोपपत्ति, 
इन्द्रियविकलता, मिथ्याद्‌ ष्टि, और चित्तोत्पादविरागिता | ( पर्मसग्रह ) 
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१ 
बचा. चुत हलकाण 


धर्म-प्रविचय करना अ्रशक्य है, इसलिए इस सुअवसर को खोना न चाहिए। यदि हमने मनुष्य- 
भाव में अपने और पराये हित की चिन्ता न की, तो ऐसा समागम हमको फिर प्राप्त न होगा,। 
मनुष्य-भाव में भी अकुशल पक्ष मे अ्रभ्यस्त होने के कारण साधारणतया मनुष्य की बुद्धि शुभ- 
कर्म मे रत नही होती। पुण्य सर्वकाल में दुर्बल है और पाप श्त्यन्त प्रवल है। ऐसी अवस्था में 
प्रबल पाप पर विजय केवल किसी बलवान पुण्य द्वारा ही प्राप्त हो सकती है। भगवान्‌ बुद्ध ही 
लोगो की अस्थिर मति को एक मुह॒त्तं के लिए शुभकर्मो की ओर प्रेरित करते हे । जिस प्रकार 
बादलो से घिरे हुए आराकाश-मण्डल में रात्ति के समय क्षणमात्र के विद्युत्रकाश से वस्तु-ज्ञान 
होता है, उसी प्रकार इस भ्रन्धकारमय जगत्‌ में भगवत्कृपा से ही क्षणमात्र के लिए मानव-वुद्धि 
शुभकर्मों मे प्रवृत्त होती है। वह बलवान्‌ शुभ कौन-सा है, जो घोरतम पाप को अपने तेज से 
अभिभूत करता है ” यह शुभ बोधिचित्त ही है । इससे बढकर पाप का प्रतिघातक श्रौर विरोधी 
दूसरा नही है | बोधिचित्त क्या है ” सब जीवो के समुद्धरण के श्रभिप्राय से बुद्धत्व की प्राप्ति के 
लिए सम्यक्‌ सम्बोधि मे चित्त का प्रतिष्ठित होना बोधिचित्त का ग्रहण करना है। एक बोधि- 
चित्त ही सर्वार्थंसाधन की योग्यता रखता है । इसी के द्वारा अनेक जीव भवसागर के पार लगते 
है। बोधिचित्त का ग्रहण सदर सबके लिए आवश्यक है। इसका परित्याग किसी शअ्रवस्था मे न 
होना चाहिए । जो श्रावक की तरह दु ख का अत्यन्त निरोध चाहते हूँ, जो बोधिसत्त्वों की तरह 
केवल अपने ही नही, किन्तु सत्त्वसमूह के दु खो का अ्रपनयन चाहते है, और जिनको दु खाप- 
नयनमात्र नही, वरच ससार-सुख की भी अभिलाषा है, उन सबको सदा बोधिचित्त का ग्रहण 
करना चाहिए । शान्तिदेव बोधिचर्यावतार (प्रथम परिच्छेद, श्लोक ८५) मे कहते हे-- 
भवदु.खद्यतानि तत्तुकामरपि सत्त्वव्यसनानि हत्तुकाम । 
बहुसौर्यश तानि भोक्‍्तुकामन विमोच्यं हि स्देव बोधिचित्तम्‌ ।। 
बोधिचित्त के उदय के समय ही वह बुद्धपुत्त हो जाता है, और इस प्रकार देवता और 
मनुष्य सब उसकी वन्दना और स्तुति करते है। जिस प्रकार एक पल रस, सहस्न पल लोहे को 
सोना बना देता है, उसी प्रकार बोधिचित्त एक प्रकार का रसधातु है, जो मनुष्य के अ्रमेध्य 
कलेवर और स्वभाव को बुद्ध-विग्न ह और स्वभाव मे परिवत्तित कर देता है। बोधिचित्त-ग्रहण 
से पापशुद्धि होती है, ऐसा आये मंत्नेय ने विमोक्ष में कहा है। जिस प्रकार एक गुहा का सहस्रो 
वर्षों से सचित अन्धकार प्रदीप के प्रवेशमात्र से ही नष्ट हो जाता है, और वहाँ प्रकाश हो 
जाता है, उसी प्रकार बोधिचित्त अनेक कल्पो के सचित पाप का ध्वस और ज्ञान का प्रकाश 
करता है। यह केवल सर्वशुभ का सचय ही नही करता, वरच उन समस्त दारुण श्रौर 
महान्‌ पापो का एक क्षण मे क्षय करता है, जो बोधिचित्त-ग्रहण के पूर्वे किये गये हे। जिस 
प्रकार कोई बडा अपराध करके भी किसी वलवान्‌ की शरण मे जाने से अ्रपनी रक्षा करता हे, 
उसी प्रकार बोधिचित्त का आश्रय ग्रहण करने से एक ही क्षण में पुण्यराशि का अनुपम लाभ 
होता है, और समस्त पाप का ध्वस हो जाता है। बोधिचित्त के उत्पाद से प्रसूत झ्राकाशधातु 
के समान व्यापक पुण्यराशि में पाप अन्तर्लीन हो जाता है, और जिस प्रकार सबल दुवंल 
र४ड 
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को दवा देता है, उमी प्रकार पाप प्रतिपक्षी से अभिभूत होकर फल देने में श्रसमर्थ हो 
जाता है! 

वोप्िचित्त ही सब पापों के निमू ल करने का महान्‌ उपाय है। यह सतत फल देने- 
वाला कल्पवृक्ष है, सकल दारिद्रव को दूर करनेवाला चिन्तामणि है और सवका अ्रभ्रिप्राय 
परिपूर्ण करनेवाला भद्गधघट है। श्रार्यगण्डव्यूहसूत्र मे भगवान्‌ अजित ने स्वय कहा है कि 
सब बुद्धधर्मो का बीज वोधिचित्त है ('बोधिचित्त हि कुलपुत्तवीजभूत स्ंबरुद्धधर्माणाम्‌! )। 
अत , महायान-धमम की शिक्षा की मूल भित्ति बोधिचित्त ही है। 


वोधिचित्तोत्याद के बिना कोई व्यक्ति, जो महायान का श्रनुगामी होना चाहता है, 
वोधिसत्त्व की चर्या, अर्थात्‌ शिक्षा ग्रहण करने का श्रधिकारी नही होता। बोधिचित्तग्रहण- 
पूवेंक ही बोधिमत्त्व-शिक्षा का समादान होता है, अन्यथा नही । वह वोधिचित्त दो प्रकार 
का है--वोधिप्रणिध्रि-चित्त श्रौर वोधिप्रस्थान-चित्त । प्रणिधि का श्र्थ है--ध्यान अ्रथवा 
कर्मफल का परित्याग। शिक्षासमुच्चय ( पृ० ८ ) में कहा है--'मया वुद्धेन भवितव्यमिति चित्त 
प्रणिधानादुत्पन्न भवति । श्र्थात्‌, म॑ सर्वजगत्‌ के परित्नाण के लिए बुद्ध होऊँ, ऐसी भावना 
प्रार्थना-रूप में जब उदित होती है, तव बोधिप्रणिधि-चित्त का उत्पाद होता है । यह पूर्वाविस्था 
है। महायान का पथ्थिक होने की इच्छा-मात्र प्रकट हुई है। अभी उस मार्ग पर पथिक 
ने प्रस्थान नही किया है। पर जव ब्नत का ग्रहण कर वह मार्ग पर प्रस्थान करता है, और 
कार्य में व्यापृत होता है, तब वोधिप्रस्थान-चित्त का उत्पाद होता है। प्रस्थान-चित्त निरन्तर 
पुण्य का देनेवाला है। इसीलिए, शूरंगमसूत्र में कहा है कि ऐसे प्राणी इस जीवलोक में 
श्रत्यन्त दुर्लभ है, जो सम्बोधि-प्राप्ति के लिए प्रस्थान कर चुके है। वह जगत्‌ के दुख की 
आ्रोपधि और जगदानन्द का वीज है। वह सव दु खित जनो के समस्त दु खो का अपनयन कर 
सवको सर्वसुख-सम्पन्न करने का उद्योग करता है। वह सव का अकारण वन्धु है । उनका 
ब्यापार अहैतुक है। उसकी महिमा अपार है, जो उसका निरादर करता हैं, वह सब 
बुद्धो का निरादर करता है और जो उसका सत्कार करता है, उसने सब वुद्धो का 


सत्कार किया। 

सप्तविघ श्रनुत्तर पूजा--बोधिचित्त का उत्पाद करने के लिए सप्तविध श्रनृत्तर 
पूजा का विधान है । धर्मंसग्रह के अनुसार इस लोकोत्तर पूजा के सात श्रग इस 
प्रकार है--वन्दना, पूजना, पापदेशना, पुण्यानुमोदन, अध्येपणा, बोधिचित्तोत्पाद और 
परिणामना। वोधिचर्यावतार के टीकाकार प्रज्ञाकरमति के श्रनुसार इस पूजा के आठ 
अ्रग है--वन्दन, पूजन, शरणगमन, पापदेशना, पुण्यानुमोदन, वुद्धाध्यंपण, याचना और 
बोधिपरिणामना । 

वोधिचित्त-ग्रहण के लिए सबसे, पहले बुद्ध, सद््म॑ तथा वोधिसत्त्वगण की पूजा 
आवश्यक है। यह पूजा मंनोमय पूजा है। शान्तिदेव मनोमय पूजा के हेतु देते हं-- 
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श्रपुण्यवानस्मि सहादरिद्र. पूजाथथंमन्यन्समम नास्ति किब्चित्‌ । 


ग्रतों मसार्थाय पराथंचित्ता गृह णन्तु नाथा इदसात्मशकक्‍त्या ॥। 
( बोधि० परि० २।७) 


अर्थात्‌, मेने पुण्य नही किया है, में महादरिद्र हूँ, इसलिए पूजा की कोई सामग्री मेरे 

पास नही है। भगवान्‌ महाकारणिक है, सर्वेभूत-हिंत में रत हैं । अत , इस पूजोपकरण को 
नाथ ! ग्रहण करें। अकिचन होने क्रे कारण आकाशधातु का जहाँतक विस्तार है, तत्पर्यन्त 
निरवशेष पुष्प, फल, भेषज्य, रत्न, जल, रत्नमय पर्वत, वनप्रदेश, पुष्पलता, वृक्ष, कल्पवृक्ष, 
मनोहर तटाक तथा जितनी अन्य उपहार वस्तुएँ प्राप्त है, उन सवको वुद्धों तथा बोधिसत्त्वों के 
प्रति वह दान करता है। यही अनुत्तर दक्षिणा है। यद्यपि वह अकिचन है, पर आत्मभाव 
उसकी निज की सम्पत्ति है, उसपर उसका स्वामित्व है। इसलिए, वह वुद्ध को आ॥रात्मभाव- 
समर्पण करता है । भक्तिभाव से प्रेरित होकर वह दासभाव स्वीकार करता है। भगवान्‌ के 
आश्रय में आने से वह निर्भय हो गया है । वह प्रतिज्ञा करता है कि भव में प्राणिमात्न का हित- 
साधन करूँगा, पूवेकृत पाप का अतिक्रमण "करूँगा और फिर पाप न करूँगा। मनोमय पूजा के 
अनन्तर साधक बुद्ध, बोधिसत्त्व, सद्ध्म, चैत्य आदि की विशेष पूजा करता है। मनोरम स्तानगृह 
में गन्धपुष्प-पूर्ण रत्नमय कुम्भो के जल से गीत-वाद्य के साथ बुद्ध तथा बोधिसत्त्व को स्नान 
कराता है, स्नानानन्तर निमल वस्त्र से शरीर-समार्जन कर सुरकत, वासित वर-चीवर उनको 
प्रदान करता है । दिव्य अलकारो से उनको विभूषित करता है, उत्तमोत्तम गन्ध-द्रव्य से 
शरीर का विलेपन करता है। तदनन्तर, उत्तको माला से विभूषित करता है, घृप, दीप तथा 
नैवेद्य अपित करता है । वह वुद्ध,धर्म और सघ की शरण में जाता है, तत्पश्चात्‌ अपने सर्वपाप 
का प्रख्यापन करता है। इसे पापदेशना कहते है। जो कायिक, वाचिक, मानसिक पाप उसने 
स्वयं किया है भ्रथवा दूसरे से कराया है श्रथवा जिसका अनुमोदन किया है, उन्न सब पापों को 
वह प्रकट करता है। भ्रपना सब पाप वह वुद्ध के समक्ष प्रकाशित करता है, शौर भगवान्‌ से 
प्रार्थना करता है कि भगवन्‌ ! मेरी रक्षा करो । जवतक मै पाप का क्षय न कर लू, तवतक 
मेरी मृत्यु न हो, नही तो मै दुर्गति, अपाय मे पडूंगा। मेराइस अनित्य जीवन में विशेष 
आग्रह था। मैं यह नही जानता था कि मुझको नरकादि दुःख भोगना पडेगा । में यौवन, रूप, 
धनादि के मद से उन्मत्त था, इसलिए मेने अनेक पापो का श्रर्जन किया। मेने चारो 

दिशाओं में घमकर देखा कि कौन ऐसा साधु है, जो मेरी रक्षा करे, दिशाओं को त्राणशून्य 

देखकर मुझको समोह हुआ और अन्त में मैने यह निश्चय किया कि बुद्धो की शरण में जाऊ , 

क्योकि वह सामथ्य॑वान्‌ है, ससार की रक्षा के लिए उपयुक्त है, और सवके त्नास के हरनेवाले हूं । 

मैं बढ्ध द्वारा साक्षात्कृत धर्म की तथा वोधिसत्त्व-गण की भी शरण में जाता हुं। में हाथ 

जोडकर भगवान्‌ के सम्मुख अपने समस्त उपा्जित पापो का प्रख्यापनत करता हूँ, और प्रतिज्ञा 


करता हूँ कि आज से कभी अनाये या गहिंत कर्म न करूँगा । 
पापदेशना के अनन्तर साधक सर्वसत्त्वो के लौकिक शुभकर्म का प्रसादपूर्वक श्रनुमोदन 


करता है तथा सब प्राणियों के सववेदु ख-विनिर्मोक्ष का श्रनुभोदत करता है। इसे पृष्यानुमोदन 
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कहते हूँ । तदनन्तर, श्रजलिवद्ध हो सर्वदिशाओ में श्रवस्थित बुद्धो से प्रार्थना करता है कि श्रज्ञान- 
तम से आवृत जीवों के उद्घार के लिए भगवान्‌ धर्म का उपदेश करें। यही वुद्धाध्येपणा है । 
वह फिर इतक्ठत्य जिनो से याचना करता है कि वह अ्रभी परिनिर्वाण में प्रवेश न करें, जिसमे 
यह लोक मार्ग का ज्ञान न होने निश्चेतत न हो जाय। यह वुद्ध-्याचना है। श्रन्त में साधक 
प्रार्थना करता है कि उक्त क्रम से श्रनुत्तर पूजा करने से जो सुक्षत मुझे प्राप्त हुआ है, उसके 
द्वारा मे समस्त प्राणियों के सर्वदु खो का प्रशमन करने में समर्थ होकों और उनको सम्पक्‌ 
जान की प्राप्ति कराऊँ, यह बोधि-परिणामना है। साधक भक्तिपूर्वक प्रार्थना करता है-- 
है भगवन्‌ जो व्याधि से पीडित हैँ, उनके लिए में उससमय तक ओपधि, चिकित्सक श्रौर 
परिचारक होऊ , जवतक व्याधि की निवृत्ति न हो, म॑ क्षु॒घ्रा श्रौर पिपासा की व्यथा का श्रन्न- 
जल की वर्षा से निवत्तंन करें, और दुर्भिक्षान्तर कल्प में जब श्रन्नपान के अभाव से प्राणियों 
का एक दूसरे का भास, श्रस्थि-मक्षण ही आ्राह्मर हो, उस समय में उनके लिए पान-मोजन वन्‌ । 
दरिद्र लोगो का में अक्षय धन होऊ । जिस-जिस पदार्थ की वह अभिलापा करें, उस-उस 
पदार्थ को लेकर में उनके सम्मुख उपस्थित होऊ । 
पारमिताञ्रो की साधना 

दान-पारमिता--वों धिभ त्त्व वोधि चित्तोत्पाद के अनन्तर शिक्षा-ग्रहण के लिए विशेष 
रूप से यत्नशील होता है । पहली पारमिता दान-पारमिता है। सर्व वस्तुओ का सव जीवो के लिए 
दान और दानफल का भी परित्याग दान-पारमिता है। इसलिए, वोधिसत्त्व आत्मभाव का 
उत्सर्ग करता है। वह सर्वभोग्य वस्तुओं का परित्याग करता है तथा अतीत, वत्तंमान श्रौर 
अ्रनागत काल के कुशल मूल का भी परित्याग करता है, जिनमें सब प्राणियो की श्रर्थसिद्धि हो। 
आत्मभाव का त्याग ही निर्वाण है । 

यदि निर्वाण के लिए सव कुछ त्यागना ही है, तो अ्रच्छा तो यह है कि सव कुछ 
प्राणियों को श्ररपिंत कर दिया जाय । ऐसा विचार कर श्रपना शरीर सब प्राणियों के लिए 
श्रपिंत करता है । चाहे व दण्डादि से उसकी ताडना करें, चाहे जगृुप्सा करे, चाहे उसपर धूल 
फेंके और चाहे उसके साथ क्रीडा करे, वह केवल इतना चाहता है कि उसके द्वारा किसी 
प्राणी का अनर्थ सम्पादित न हो । वह चाहता है कि जो उसपर मिथ्या दोप श्रारोपित करते 
है या उसका अपकार करते है या उपहास करते है, वे भी वुद्धत्व-लाभ करें। वह्द चाहता है कि 
जिस प्रकार पृथ्वी, जल, तेज और वायू यें चार महाभूत समस्त आाकाशधघातु-निवासी श्रनन्त 
प्राणियों के श्रनेक प्रकार से उपभोग्य होते है, उसी प्रकार वह भी तबतक सब सत्त्वों का 
ग्राश्नय-स्थान रहे, जवतक सब ससार-दु ख से विनिमु क्त न हो । 

उसका किसी वस्तु में भी ममत्व नही होता | वहसव सत्त्वों को पुत्रतुल्य देखता है 
और अपने को सबका पुत्र समझता है । यदि कोई याचक उससे किसी वस्तु की याचना करता है, 
तो तुर्त वह वस्तु उसे दे देता है, मात्मर्य नहीं करता | बोधिमसत्त्व के लिए ये चार ़ बाते ह 
कुत्सित है---शाठ्य, मात्त्य, ईप्या-पैशुन्य और ससार में लीनचित्तता । वोधिसत्त्व को ऐप 
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किसी वस्तु का ग्रहण न करता चाहिए, जिसमें उसकी त्यागचित्तता उत्पन्न न हुई हो। 
जिसको जिस वस्तु की श्रावश्यकता हो, उसको वह वस्तु विना शोक किये, विना फल की 
झ्राकाक्षा के और विना प्रतिसार के देदे '“्रशोचन्नविप्रतिसारी श्रविपाकप्रतिकाक्षी परि- 
व्यक्ष्यामि ।! ( शिक्षासमुच्चय, पृ० २१ ) 
सांसारिक दुःख का मूल सर्वेपरिग्रह है, अत अपरिग्रह द्वारा भव-दुख से विमुक्ति 
मिलती है। इस प्रकार, बोधिसत्त्व अनन्त कल्प तक लौकिक तथा लोकोत्तर सुखसम्पत्ति का 
झनुभव करता है और दूसरों का भी निस्तार करता है। इसीलिए, रत्नमेघ में कहा हैं--- 
दान हि बोधिसत्त्वस्थ बोधिरिति । ( शिक्षासमुच्चय, पृ० ३४ ) 
इस प्रकार, शभ्रात्मम्षाव आदि का उत्सर्ग कर, अ्रनाथ सत्त्वो पर दया कर, स्वयं दुख 
उठाते हुए दूसरो के दुख का विनाश करने के अभिप्राय से वह बुद्धत्व ही को उपाय 
ठहराकर, वह बुद्धत्व के लिए बद्धपरिकर हो जाता है और श्रन्य पारमिताशञ्ो का ग्रहण 
करता है । 
शील-पारमिता--श्रात्मभाव का उत्सर्ग इसीलिए बताया गया है कि जिससे सब सत्त्व 
उसका उपभोग करे । पर, यदि इस श्रात्मभाव की रक्षा न होगी, तो दूसरे उसका उपभोग किस 
प्रकार करेगे ? वीरदत्तपरिपृच्छा मे कहा है -- 
शकठमिव भारोह्हनाथ केवलं धमंबुद्धिना वोढव्यमिति। 
( शिक्षासमुच्चय, पु० ३४ ) 
श्र्थातु, यह समझकर, कि शकट की नाई केवल भारोह्वहन करता है, धर्मबुद्धि से 
शरीर की रक्षा करे, इसलिए आत्मभावादि का परिपालन आवश्यक है । यह शिक्षा की रक्षा 
झौर कल्याणमित्र के श्रपरित्याग से हो सकता है । कहा भी है-- 
परिभोगाय सत्त्वाना श्रात्मभावादि दीयते। 
श्ररक्षितं कुतों भोगः कि दत्त यक्न भुज्यते ।। 
तस्मात्सत्वोपभोगार्थ. श्रात्मभावादि पालयेत्‌ । 
कल्याणमिन्नानुत्सर्गात्‌ सुत्राणा च सर्देक्षणात्‌ । 
( शिक्षासमुच्चय, पृ० ३४) 
कल्याणमित्र के अ्रपरित्याग से मनुष्य दुर्गति में नही पडता, कल्याणमित्र प्रमाद-स्थान 
से निवारण करता है । क्या करणीय है और क्‍या श्रकरणीय है, इसका ज्ञान शिक्षा की रक्षा 
से होता है, और विहित कर्म करने से और प्रतिपिद्ध के न करने से नरकादि-विनिपात-गमन 
से रक्षा द्वोती है । 
प्रात्मभावादि की रक्षा शिक्षा की रक्षा से होती है । शिक्षा की रक्षा चित्त की रक्षा से 
होती है। चित्त चलायमान है। यदि इसको स्वायत्त न किया जायगा, तो शिक्षा की स्थिरता 
नष्ट हो जायगी । भय श्रौर दु ख का कारण चित्त ही है। चित्त द्वारा ही, अर्थात्‌ मानसकर्म द्वारा 


ही वाक्‌-कर्म और काय-कर्म की उत्पत्ति होती है। श्रत , वाक्कायकर्म का चित्त ही समुत्यापक है । 
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चित्त ही श्रति विचित्र सत्त्व-लोक की रचना करता है, इसलिए चित्त का दमन श्रत्यन्त श्रावश्यक 
है। जिसका *चत्त पाप से निवृत्त हें, उसके लिए भय का कोई हेतु नहीं है। जिसका 
चित्त स्वरायत्त है, उसके सुख की हानि नही होती । इसलिए, पापचित्त से कोई श्रधिक भ्रयानक 
वस्तु नही है। यहाँ पर यह शका हो सकती है कि दान-पारमिता श्रादि में चित्त कैसे प्रधान है, 
क्योंकि दान-पारमिता का लक्षण सब प्राणियों का दारिद्रच् दूर करना है, भर इसका चित्त से 
कोई सम्बन्ध नही है। यह शका श्रनुचित है। यदि दान-पारमिता का श्रर्थ---समस्त जमत्‌ के 
दारिद्रच्म को दूर कर सव संत्त्वों को परिपूर्ण करना हो, तो अनेक बुद्ध हो चुके है, पर श्राज 
भी जगत्‌ दरिद्र है। तो क्या उनमें दान-पारमिता न थी ? ऐसा नही कहा जा सकता। दान- 
पारमिता का श्रर्थ केवल यही है कि सव वस्तुओं का सव जीवो के लिए दान श्रौर दानफल॑ का 
भी परित्याग । इस प्रकार के अ्रभ्यास से मात्सर्य-मल का अपनयन होता है, श्रौर चित्त निरासग 
हो जाता है। इस प्रकार, दान-पारमिता निष्पक्ष होती है । इसलिए, दान-पारमिता चित्त से भिन्न 
नही है । शील-पारमिता भी इसी प्रकार चित्त से भिन्न नही है । शील का श्रर्थ है--प्राणातिपात 
ग्रादि सब गहित कार्यो से चित्त की विरति। विरतिचित्तता ही शील है। इसी प्रकार, 
क्षान्ति-पारमिता का श्रर्थ 'है--दूसरे के द्वारा अपकार के होते हुए भी चित्त की अकोपनता । 
शत्रु गगन के समान श्रपयेन्त हूँ। उनका मारना श्रशक्य है, पर उपाय द्वारा यह शक्य है। 
उनके किये हुए श्रपकार को न गिनना ही उपाय हू । क्रोघादि से चित्त की निवृत्ति होने से 
ही उनकी मृत्यु हो जाती है। वीय॑-पारमिता का लक्षण कुशलोत्माह हैं। यह स्पष्टल्पेण 
चित्त है। ध्यान-पारमिता का लक्षण चित्त काग्रता है, इसलिए उसको चित्त से पृथक नहीं 


वताया जा सकता । प्रज्ञा तो निर्विवाद रूप से चित्त ही है। 
शत्रु प्रभृति जो बाह्य भाव है, उनका निवारण करना शक्‍्य नही है, चित्त के निवारण 


से ही कार्यसिद्धि होती है। इसलिए, बोधिसत्त्व को अ्रपकार-क्रिया से अपने चित्त का 
निवारण करना चाहिए। शान्तिदेव कहते हे-- 

भूमि छादयितु सर्वा कुतश्चम भविष्यति । 

उपानच्चमंमात्रेण  छन्ना भवत्ि मेदिनी॥। 

(वोधि० ५॥१३) 
श्र्थात्‌, कण्टकादि से रक्षा करने के लिए पृथ्वी को चर्म से श्राच्छादित करना उचित 

ही हैँ। पर यह सम्भव नही है, क्योकि इतना चर्म कहाँ मिलेगा ”? यदि मिले भी, तो छादन 
श्रसम्भव है । पर, उपाय द्वारा कण्टकादि से रक्षा शक्य है। उपानह के चर्म द्वारा सब भूमि 
छादित हो जाती है । इसी प्रकार, अनन्त वाह्य भावों का निवारण एक चित्त के निवारण से 
होता है । 3 
चित्त की रक्षा के लिए 'स्मृति' श्रौर 'सम्प्रजन्य' की रक्षा आवश्यक है। 'स्मृति का 
श्र्थ है 'स्मरण' । किसका स्मरण ? विहित श्र प्रतिपिद्ध का स्मरण 'विहितप्र तिपिद्धयो- 


यथायोग स्मरण स्मृति (बो०, पृ० १०५) । 
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श्रार्यरत्नचूडसूत्र मे कहा है, कि स्मृति से क्लेशो का प्रादर्भाव नही होता; स्मृति से ही 
सुरक्षित होकर मनुष्य उत्पथ या कुमार्ग मे पर नही रखता । स्मृति उस द्वारपाल की तरह है, 
जो अकुशल को अवकाश नही देती ( शिक्षा०, पृ० १२० ) । 
सम्प्रजन्य का अथे है--प्रत्यवेक्षण । किसकी प्रत्यवेक्षा करता ? काय और चित्त की 
अवस्था का प्रत्यवेक्षण करना । खाते-पीते, सोते-जागते, उठते-वठते हर समय काय और चित्त 
का निरीक्षण अभीष्ट हैं। स्मृति तीतन्र आदर से ही उत्पन्न होती है । तीत्र आदर शमथ-माहात्म्य 
जानने से ही होता है। 'शमथ' चित्त की शान्ति को कहते हूँ । श्रचपलता, अचचलता, सौम्य- 
भाव, अनुद्धतता, कर्मण्यता, एकाग्रता, एकारामता इत्यादि शम के लक्षण है । 
शम ही के प्रभाव से चित्त समाहित होता है श्र समाहितचित्त होने से ही यथाभूत 
दर्शन होता है। यथाभूत दर्शन से ही सत्त्वो के प्रति महाकरुणा उत्पन्न होती है, बोधिसत्त्व की 
इच्छा होती है कि में सब सत्त्वो को भी यथाभूत परिज्ञान कराऊँ। इस प्रकार, वह शील, चित्त, 
और प्रज्ञा की परिपूर्ण शिक्षा प्राप्त कर सम्यक्‌ सम्बोधि प्राप्त करता है। इसलिए, वह शील में 
सुप्रतिष्ठित होता है, और विना विचलित हुए, विना शिथिलता के, उसके लिए यत्लवान्‌ 
होता है। यह जानकर कि शम से अपना और पराये का कल्याण होगा, अनन्त दु खो का 
समतिक्रमण और अनन्त लौकिक तथा लोकोत्तर सुख-सम्पत्ति की प्राप्ति होगी, बोधिनत्त्व को शम 
की आकाक्षा होनी चाहिए । इससे शिक्षा के लिए तीज आदर उत्पन्न होता है जिससे स्मृति 
उत्पन्त होती है, स्मृति से अ्नर्थ का परिहार होता है। इसलिए, जो आत्मभाव की रक्षा करना 
चाहता है, उसको स्मृति के मूल का अन्वेषण कर नित्य सजग रहना चाहिए। शील से 
समाधि होती है। चन्द्रदीपसूत्र में कहा है, कि जो समाधि चाहता है, उसका शील विशुद्ध होना 
चाहिए और उसको स्मृति तथा सम्प्रजन्य ग्रहण करना चाहिए । शीलार्थी को भी समाधि के 
लिए यत्तवान्‌ होना चाहिए । 
शील और समाधि द्वारा चित्त-परिकर्म की निष्पत्ति होती है। यही वोधिसत्त्व-शिक्षा 
है, क्योकि पुरुषार्थ का यही मूल है (शिक्षा, पृ० १२१) । आय रत्तमेघ में कहा है-- चित्तपूर्व - 
ज़माश्च सर्वंधर्मा । चित्ते परिज्ञाते सर्वधर्मा परिज्ञाता भवन्ति' (शिक्षा०, पृ० १२१), अर्थात्‌ 
सब घ॒म्म चित्तपुर सर हे । चित्त का ज्ञान होने पर सव धर्म परिज्ञात होते हे । आर्यधर्मंसगीति 
सूत्र में कहा है--तदुच्यते । चित्ताघीनों धर्मो धर्माधीता वोधिरिति' ( शिक्षा०, पृ० १२२ )। 
भ्र्थात्‌, चित्त के अधीन धर्म है, और धर्म के अधीन बोधि है। श्रार्यगण्डव्यूहसूत्र मे भी 
कहा है--स्वचित्ताधिष्ठान सर्वंबोधिसत्त्वचर्या स्वचित्ताधिष्ठान सर्वेसत्त्वपरिपाकविनय (शिक्षा ०, 
पृ० १२२) । अर्थात्‌, वोधिसत्त्वचर्या अपने चित्त में अधिष्ठित है, सव सत्त्वों को सम्वोधि प्राप्त 
कराने की शिक्षा अपने चित्त में अधिष्ठित है । इसलिए, चित्त-नगर के परिपालन मे कुशल होना 
चाहिए । चित्त-नगर का परिपालन ससार के सब विषयो से विरक्‍त होने से होता है। ईर्प्या, 
मात्सयं और शठता के अपनयन से चित्तनगर का परिशोधन करना चाहिए । सर्वक्लेश और 
मार (कामदेव) की सेना का विमर्देत कर चित्त-नगर को दुर्योध्य तथा दुरासाद्य बनाना 
चाहिए। चित्त-तगर के विस्तार के लिए सव सरत्त्वो के प्रति महामंत्री प्रदर्शित करनी चाहिए। 
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सर्वे जगत्‌ को प्राध्यात्मिक और बाह्य वस्तु का दान कर चित्त-नगर का द्वार खोलना चाहिए । 
चित्त-नगर की शुद्धि से सव श्रावरण नष्ट होते है (शिक्षा०, पृ०१२२-१२३) । इसलिए, 
यह व्यवस्थित हुआ कि चित्त-परिकर्म ही बोधिसत्त्व-शिक्षा है। जब चित्त श्रचपत्र होता है, 
तभी उसका परिकर्म होता है। शम से चित्त अचल होता है। जो निरन्तर प्रत्मवेक्षा नही 
करता और जिसमे स्मृति का श्रभाव है, उसका चित्त चलायमान होता है। पर, स्मृति और 
सम्प्रजन्य से जिसकी वाह्य चेप्टाओं का निवत्तन हो गया है, उसका चित्त इच्छानुमार एक 
श्रालम्वन में ही निवद्ध रहता है | 
इसलिए, स्मृति को मनोद्वार से कभी न हठावे। यदि प्रमादव्ण स्मृति अपने उचित 
स्थान से हट जाय, तो उसको फिर से अपने स्थान पर लौटाकर आरोपण करे। स्मृति की 
उत्पत्ति ऐसे लोगो के लिए सुकर है, जो आचार्य का सवास करते है, जिनके हुदय में उनके 
प्रति आदर का भाव है, और जो यत्नशील है। जो सदा यह ध्यान करता है कि ब्‌द्ध और 
वोधिसत्त्व-गण समस्त वस्तु-विपय का अप्रतिहत ज्ञान रखते है, सव कुछ उनके सामने है, में 
भी उनके सम्मुख हूँ, वह शिक्षा में आदरवान्‌ होता है, और अ्रयोग्य कर्म के प्रति लज्जा 
करता है । जब चित्त की रक्षा के लिए स्मृति मनोद्वार पर द्वारपाल की नाई अवस्थित होती हूँ 
तब सम्प्रजन्य बिना प्रयत्न के उत्पन्न होता हैं। अत , स्मृति ही सम्प्रजन्य की उत्पत्ति और 
स्थ॑र्थ मे कारण है । जिसका चित्त सम्प्रजन्य से रहित है, उसको वस्तु का उसी प्रकार स्मरण 
नही रहता, जिस प्रकार सच्छिद्र कुम्भ का जल ऊपर भरा जाता है, और नीचे से निकल जाता, 
है। सम्प्रजन्य के श्रभाव से सचित कुशल धन भी विलुप्त हो जाता है, और मनुष्य दुर्गति को 
प्राप्त होता हैं । क्लेश-तस्कर छिद्रान्वेपण में तत्पर होते हे, और प्रवेश-मार्ग पाकर हमारे कुशल 
धन का अपहरण करते हैं श्लौर सद्गति का नाश करते हूँ । इसलिए, चित्त की सदा प्रत्यवेक्षा 
करे, श्रीर इसकी प्रत्यवेक्षा करे कि मन कहाँ जाता है पहले अवलम्बन में निवद्ध है, श्रथवा 


कही अन्यत्ञ चला गया है । 
ऐसा प्रयत्न करे, जिसमें मन समाहित हो । अनर्थ-विवर्जन के लिए सदा काष्ठवत्‌ रहना 


चाहिए | विना प्रयोजन नेत्न-विक्षेप न करना चाहिए । दृष्टि सदा नीचे की ओर रखे, पर कभी- 
कनी दृष्टि को विश्वाम देने के लिए अपने चारो ओर भी देखे । जब कोई समीप आचे, तव 
उसकी छाया-मात्त के अवगत होने से उसका स्वागत करे, अन्यथा अवज्ञा करने से अकुशल की 
उत्पत्ति होती है। भय-हेतु जानने के लिए मार्ग ये वारम्वार चारो ओर देखें । श्रच्छी तरह 
निरूपण कर अग्रमर हो अ्रथवा पीछे अपसरण करे । 

इस प्रकार, सव अवस्थाओं मे वुद्धिपूर्वक कार्य करे, जिसमे उपघात का परिहार और 
ग्रात्मम्ाव की रक्षा हो | प्रत्येक काम में णरीर की अ्रवस्था पर ध्यान रखे, बीच-बीच में देखता 
रहे । देह की भिन्‍न अवस्था होनें पर उसका पूर्ववत्‌ अवस्थापन करे। नानाविध प्रलाप सुनने 


उत्सुक नहो। निष्पयोजन नख-दण्डादि से भूमि-फलकादि पर 


था कुतूहल देखने के लिए 
तथा कुतूह' अट्लिगो थे दुपित हो, 


रेखा न खीचे । कोई निरर्थक कार्य न करे । जब चित्त मान, मद या कु 
तब उसको स्थिर करे । जब चित्त मे अनेक गुणों के अतिशय प्रकाशन की इच्छा श्रकट हो, या 


दूसरोंके छिद्वान्वेषणकी आकाक्षा का उदय हो, या दूसरे से कलह करने के लिए चित्त चलायमाव 
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हो, तो उस समय मन को स्थिर करे। जब मन पराथ्थ-विमुख और स्वार्थाभिनिविष्ट 
होकर लाभ, सत्कार और कीत्ति का अभिलाषी हो, तब मन को काष्ठवत्‌ स्थिर करे । इस 
प्रकार, चित्त की सर्वप्रवृत्तियो का निरोध करे और मन को निश्चल रखे । शरीर मे अभि- 
निवेश न रखे। चित्तरहित मृतकाय व्यापार-शून्य होता है। आमिष-लोभी गृध्न जब शरीर 
को इधर-उधर खीचते है, तब वह आत्मरक्षा में समर्थ नहीं होता और प्रतिकार में अश्रसमर्थ 
होता है । इसलिए शरीर सर्वथा अनुपयोगी है । इसकी अपेक्षा नही करती चाहिए । इस मास 
और अस्थि के पु ज को आत्मवत्‌ स्वीकार करके इसकी रक्षा में प्रयत्नशील न होना चाहिए। 
जब यह आत्मा से भिन्न है, तव इसके अपचय से कोई अनिष्ट सम्पादित नहीं होता । जिसको 
तुम अपना समझते हो, वह अपवित्र है । इस अपवित्न, अमेध्य-घटित यन्त्र की रक्षा से कोई 
लाभ नही है । इस चमंपुट को अस्थि-पजर से पृथक्‌ कर अस्थियो को खण्ड-खण्ड कर मज्जा 
को देखे, और स्वय विचार करे कि इसमें सारभूत क्या है । इस प्रकार यत्न-पूर्वक ढूँढने पर 
भी जब कुछ सारवस्तु नही दिखलाई देती, तब शरीर की रक्षा व्यर्थ है। जब इसकी अँतडियाँ 
नही चूस सकते, इसका रक्‍तपान नही कर सकते, तव फिर इस कार्य मे क्यो आ्रासवित है ” जिसकी 
रक्षा केवल गृध्र-शुगालो के आहारार्थ की जाती है, उसमे अभिनिवेश न होना चाहिए | यह 
शरीर मनुष्य के लिए एक उपयुक्त कर्मोपकरण अवश्य है। जो भृत्य भृत्य-कर्म नही करता 
उसको वस्त्नादि नही दिया जाता । शरीर को वेतनमात्र देना चाहिए। मन द्वारा शरीर को 
स्वोयत्त करे । जो शरीर के स्वभाव और उपयोग को विचार कर उसको अपने वश मे करता है, 
बह सदा प्रसन्न रहता है। वह ससार का वन्धु है। वह दूसरो का स्वागत करता है। वह 
ः निष्फल कार्य नही करता। सदा उसकी नि शब्द मे अ्रभिरति होती है। जिस प्रकार वक, 
विडाल और चोर नि शब्द भ्रमण करते हुए विवक्षित अर्थ को पाते हे, उसी प्रकार आचरण 
करता हुआ बोधिसत्त्व अभिमत फल पाता है। 

जो दूसरो को उपदेश देने मे दक्ष है, और विना प्रार्थना के ही दूसरों के हित की 
कामना करते है, उनका अ्रपमान न करना चाहिए और उनका हितविधायक वचन आदर- 
पूरक ग्रहण करना चाहिए । अपने को सबका शिष्य समझना चाहिए। सबसे सव कुछ सीखना 
चाहिए। इस प्रकार, ईर्प्या-मल का प्रक्षालन करता चाहिए । कुशल-कर्म करनेवाले को देख- 
कर उसका पुण्य-कर्म सराहे । सब सत्त्वों के सारे उपक्रम तुष्टि के लिए हे। तुष्टि धन के विसर्ग 
द्वारा भी दुर्लभ है । इसलिए, पराये यूण को श्रवण कर विना परिश्रम किये तुष्टि-सुख का 
अ्रनुभव होता है। इसमे कुछ व्यय नही है, और दूसरे को भी सुख मिलता है। पर, दूसरे 
के गुण का अभिनन्दन न करने से ढु ख और हेष उत्पन्न होता है । 

बोधिसत्त्व को मित और स्निग्धभापी होना चाहिए। किसी से कर्कश वचन न बोले । 
सदा सबको सरल दृष्टि से देखे, जिसमे लोग उसकी ओर आक्ृष्ट हो, और उसकी वात का 
विश्वास करे । सदा कार्य-कुशल होना चाहिए, और सत्त्वों के हित, सुख का विधान करने के 
लिए नित्य उत्थान करता चाहिए। किसी कार्य मे दूसरे की अपेक्षा न करे। सव काम 
स्वय करे। प्रातिमोक्ष में जिस कर्म का तिपेध है, उसका आचरण न करे । 
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मद्ध्म-सेवक काय को थोडे के लिए कप्ठ नदे, श्रन्यथा महती श्रर्थराशि की हानि 
होगी। क्षुद्र अवसर पर अपने जीवन का परित्याग न करे, अन्यथा एक सच्त्व के श्र्थ-सग्रह 
के लिए महान्‌ श्र्थ की हानि सम्पन्त होगी । सब भत्त्वों के लिए श्रात्मभाव का उत्मर्ग पहले 
ही हो चुका है। केवल अ्काल-परिभोग से उसकी रक्षा करनी है। इस प्रकार, उपाय-कौशल 
से विहार करता हुआ बोधिसत्त्व बोधि-मार्ग से भ्रप्ट नहीं होता । 

क्षान्ति-पारसिता--अनेक प्रकार से शील-विशुद्धि का प्रतिपादन किया जा चुका है । 
आत्मभाव, पुण्य तथा भोग की रक्षा और शुद्धि का भी प्रतिपादन किया गया है। श्रव क्षान्ति- 
पारमिता का उल्लेख करते हे । शान्तिदेव कारिका में कहते हे-- 

क्षमेत श्रत्मेपेत संभ्रयेत बने ततः ।॥ 
समाघानाय युज्येत भावपेदशुभादिकम्‌ । 

शिक्षासमुच्चय में इस कारिका के प्रत्येक पद को लेकर व्याख्या की गई है। 

मनुष्य में क्षान्ति होनी चाहिए। जो श्रक्षम है, वह श्रृतादि में खेद सहन करने की 
शक्ति न रखने के कारण अपना वीर्य नष्ट करता है। श्रखिन्त होकर श्रुत की इच्छा करनी 
चाहिए, क्योकि विना ज्ञान के समाधि का उपाय नही जाना जाता, और क्लेश-शोधन का उपाय: 
भी भ्रधिगत नही होता । ज्ञानी के लिए भी सकीर्णचारी होने से समाधान दुष्कर है; इसलिए 
वन का आश्रय ले वन में भी विभा चित्त-समाघान के विक्लेप का प्रशमन नहीं होता । इसलिए, 
समाधि करे । समाहित-चित्त होने पर भी विना कलेश-शोधन के कोई फल नही है, इसलिए” 
श्रशुभ आदि की भावना करे। 

जिस प्रकार अग्निकण तृणराशि को दः्ध करता है, उसी प्रकार द्वेष सहलो कल्प के 
अपार्जित शुभकर्म को तथा बृद्ध-पुजा को नप्ट करता है । 

हेप के समान दूसरा पाप नही है श्रौर क्षान्ति के समान कोई तप नहीं हैं। इसलिए, 
नाना प्रकार से क्षान्ति का श्रभ्यास करना चाहिए। जिसके हृदय में हवेपानल प्रज्वलित है, 
उसको शान्ति श्रीर सुख कहाँ | उसको न नींद श्राती है, और न उसका चित्त सुखी होता है। 
वह लाभ-सत्कार से जिनका अश्रननय करता है श्रौर जो उसके अश्वित हैं, वे भी उसका 
विनाश चाहते हैँ, उसके मित्र भी उससे त्रास खाते हैं। दान देने पर भी उसकी कोई सेवा 
नही करता, सक्षेप में ्रेधी कभी सुखी नहीं होता। अ्रत , मनुष्य को द्वेष के परित्याग के 
लिए यलवान्‌ होना चाहिए । जो क्रोध का नाश करता है, वह इस लोक तथा परलोक, 
दोनो में, सुखी रहता है । हेप के उपघात के लिए उसके कारण का उपघात करना चाहिए 
जो हमारी कल्पना में हमारे सुख का साधन है, वह इष्ट है, और जो इसके विपरीत हैं 
वह श्रनिष्ठ है। अनिष्ट के सम्पादन से अथवा इष्ट के उपघात से मानस-दु ख की उत्पत्ति 
होती है। इसलिए, जो श्रनिष्टकारी हे, अथवा इष्ट-विरोधी हैँ, उनके प्रति दंप उत्पन्न 
होता है। दौर्मनस्य-रूपी भोजन पाकर द्वेंप वलवान्‌ होता है, इसलिए द्वेंप के नाग का इच्छा 
रखता हुआ वोधिसत्त्व सबसे पहले दौर्मनस्य का समूल उपघात कर, क्योकि द्वेष. का उद्देश्य 
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वंध ही है । इस प्रकार ढेष के दोषों को भली भांति जानकर द्वेष के विपक्षरूप क्षान्ति का 
उत्पादन करे । क्षान्ति तीन प्रकार की है --१ दु खाधिवासना-क्षान्ति; २. परापकार- 
मर्षण-क्षान्ति और ३ धर्मनिध्यान-क्षान्ति । 

१ दु खाधिवासना-क्षान्ति वह है, जिसमें श्रत्यन्त श्रनिष्ट का श्रागम होने पर भी 
दौमेनस्थ न हो । दौरम॑नस्य से कोई लाभ नही है। वह केवल पुण्य का नाश करता है। 
श्रत:, दौर्मनस्य के प्रतिपक्षरूप 'मुदिता' की यत्नपूर्वक रक्षा करनी चाहिए । दुख पडने पर 
प्रमुदित-चित्त रहना चाहिए। चित्त में क्षोभ या किसी प्रकार का विकार उत्पन्न न होने 
देना चाहिए । दौर्मनस्य से कोई लाभ नही है, वरच प्रत्यक्ष हानि ही है । यदि इष्ट-विघात 
का प्रतीकार हो, तब भी दौर्मनस्य व्यर्थ और निष्प्रयोजन है। ऐसा विचार कर दौर्मनस्य 
का परित्याग ही श्रेष्ठ है। 

. प्रतीकार होने पर भी क्षुब्ध व्यक्ति मोह को प्राप्त होता है श्ौर क्रोध से मूच्छित हो 
जाता है, उसको यथार्थ-प्रयथार्थ का विवेक नही रह जाता। उसका उत्साह मन्द पड जाता 
है और उसे आपत्तियाँ घेर लेती हे । इसलिए, प्रतीकार भी श्रसफल हो जाता है । इसी से कहा है 
कि दौम॑नस्य का त्याग हो सकता है। अभ्यास से दुष्कर भी सुकर हो जाता है। सुख 
अत्यन्त दुलंभ है, दुःख सदा सुलभ है। दुखका सर्वदा परिचय मिलता रहता है। 
इसलिए उसका अभ्यास कठिन नही है । 

निस्तार का उपाय भी दुःख ही है, इसलिए दु ख का परियग्रह युक्त ही है। चित्त को 
दुृढ करना चाहिए और कातरता का परित्याग करना चाहिए | वोधिसत्त्व तो अपने को तथा 
दूसरो को बुद्धत्व की प्राप्ति कराने का वीडा उठा चुका है। उसको तो कदापि कातर न होना 
चाहिए। यदि,यह कहो कि श्रल्प दुख तो किसी प्रकार सहा जा सकता है, पर, कर-चरण- 
शिरच्छेदनादि दु ख अथवा नरकादि का दु ख किस प्रकार सहा जा सकेगा ? ऐसी शका अनु- 
चित है; क्योकि ऐसी कोई वस्तु नही है, जो अभ्यास द्वारा अधिगत न हो सके । अल्पतर व्यथा 
के अ्रभ्यास से महती व्यथा भी सही जा सकती है। अश्रभ्यासवश ही जीवो को दु ख-सुख का 
ज्ञान हो सकता है, इसलिए दुख के उत्पाद के समय सुख-सज्ञा के प्रत्युपस्थान का अभ्यास 
करने से सुख-सज्ञा का ही प्रवत्तेन होता है। इससे सर्वधर्मसुखाक्रान्त नाम की समाधि का 
प्रतिलाभ होता है। इस समाधि के लाभ से वोधिसत्त्व सव कार्यो में सुखवेदना का ही 

झनुभव करता है। 

क्षुत्पिपासा भ्रादि वेदगा को और मशक-दश झ्ादि व्यथा को निरर्थक न समझना 

चाहिए। इन मुदु व्यथाओ्रो के श्रभ्यास के कारण ही हम महती व्यथा के सहन करने में 
समर्थ होते हे । शीतोष्ण, वृष्टि, वात, मार्ग-क्लेश, व्याधि आदि का दु ख सुकुमार-चित्तता के 
कारण बढता है, इसलिए चित्त को दृढ रखना चाहिए। हम देखते हैं कि कोई भी सग्राम- 
भूमि में अपना रक्त बहता देखकर श्रोर भी वीरता दिखलाते हँ,और कोई ऐसे हे कि दूसरे 
का रुधिर-दर्शन होने से ही मूर्च्छा को प्राप्त द्वोते है । यह चित्त की दृढ़ता और कातरता के 
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कारण है ? इसलिए, जो दु ख से पराजित नही होता, वही व्यथा को अभ्ििभूत करता है। 
दुखमे भी पण्डित को चित्तक्षोम न करना चाहिए; क्योंकि उसने वलेश-शत्रुग्रों से संग्राम 
छेड रखा है, और सम्राम में व्यथा का होना अनिवार्य है। जो शत्रु के सम्मुख जाकर उसके 
प्रहारों को अपने वक्ष स्थल पर घारण करते हुए समर-भूमि में विजयी होते है, वेही सच्चे 
विजयी श्रीर शूर है, शेप मृतमारक है । 

दुख का यह भी गुण है कि उससे यौवन-ध्रनादि विपयक मद का भंग होता है, और 
ससार के सत्त्वों के प्रति करुणा, पाप से भय तथा बुद्ध में श्रद्धा उत्तन्न होती है। 

पित्तादि दोपबय के प्रति हम कोप नही करते, यद्यपि वे व्याधि उत्पन्न कर सब दुखो 
के हेतु होते है । इसका कारण यह है कि हम समझते है कि वे अ्चेतन है, और वश्धिपूर्वक 
दुःखदायक नही है। इसी प्रकार सचेतन भी कारणवश ही कुपित होते है । पूर्वकर्म के अप- 
राधसे कुपित होकर वे दु खदायक होते हैं। उनका प्रकोप भी कारणाघीन है। इसलिए, उन 
पर भी कोप नही करना चाहिए । जिस प्रकार पित्तादि की इच्छा के विना जूल अ्रवश्य उत्पन्न 
होता है, उसी प्रकार बिना इच्छा के कारण-विशेष से क्रोध उत्पन्न होता है । कोई मनुष्य क्रोध 
करने के लिए ही इच्छापूर्वक क्रोध नही करता, और न क्रोध विचारपूर्वक उत्पन्न होता है। 
मनुष्य जो पाप या विविध अपराध करता है, वह प्रत्यय-वल से ही करता है। उनकी स्वतन्त् 
प्रवृत्ति नही होती । प्रत्यय-सामग्री को यह चेतना नही रहती की मे कार्य की उत्पत्ति कर रही 
हूं और कार्य को भी बह चेतना नही रहती कि अमुक प्रत्यय-सामग्री द्वारा में उत्पन्न हुआ हूँ । 
यह जगत प्रत्ययमात्न है। सर्वधर्म हेतु-प्रत्यवय के श्रधीन हें। अत , किसी वस्तु का सम्भव 
स्वतन्त्र नही है। साख्य के मत में प्रधान और वेदान्त के मत में आत्मा स्वतन्त् है, पर यह 
उनकी कल्पनामात्र है। यदि प्रधान या आत्मा विपय में प्र वृत्त होते हे, तो उतकी निवृत्ति नही 
होती, श्रन्यथा श्रनित्यत्व का प्रसग होगा। यदि वह नित्य और अ्रचेतन है, तो स्पष्ट ही 
अ्रक्रिय है, क्योकि यद्यपि उसका प्रत्ययान्तर से सम्पर्क भी हो, तब भी निर्विकार, अर्थात्‌ पूर्व- 
स्वभाव से च्युत न होने से उसमें किसी प्रकार की क्रिया का होना सम्भव नही है। जो अक्रिया- 
काल तथा क्रिया-काल में एक रूप है, वह क्रिया का कौन-सा अ्रश सम्पादित करता है ” आत्मा 
और क्रिया में सम्बन्ध का अभाव है । यदि यह कहा जाय कि क्रिया ही सम्बन्ध है, तो इसमें कोई 
निमित्त नही ज्ञात होता । इस प्रकार, सव वाह्य तथा आध्यात्मिक वस्तुएँ परायत्त है, स्वायत्त 
नही । हेतु भी स्वहेतु-परतन्त्र है। इस प्रकार, अनादि समार-परम्परा है। यहाँ स्ववशिता कहाँ 
सम्भव है ? परमार्थ-दप्टि में कौन किसके साथ द्रोह करता है, जिसके कारण अपराधी के प्रति 
द्वेप किया जाय ? अत , जो चेष्टा और व्यापार से रहित हे, उनपर कोप करना उपयुक्‍त नहीं 
प्रतीत होता । 


यह कहा जा सकता है कि जब कोई स्वतन्त्र नही है, तब द्वेप आदि का निवारण भी 


सम्भव नही है, सत्र वस्तुजात प्रत्यय-सामग्री के वल से उत्पन्न होते हे, कौन निवारण करता है, 
जब कि को स्वतन्त्र कर्ता नही है ? और, किसका निवारण किया जाता है, जब कि किसी वस्तु 


की स्वंतन्त्न प्रवृत्ति नही होती ? अत , द्वेपादि से निवृत्ति का उपाय भी व्यर्थ है, क्योकि सब कुछ 


दा 
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परवश है, स्ववश नही है; ऐसी शका करना उचित नही है। यघच्रपि सर्व वस्तुजात व्यापार- 
रहित है, तथापि प्रत्यय-बल से उत्पन्न होने के कारण परतन्त्र है। अविद्यादि प्रत्यय-बल से 
संस्कारादि उत्तरोत्तर कार्य-प्रवाह का प्रवत्तेन होता है और पूबे-पूर्व की निवृत्ति से निवत्तंन 
होता है, इसलिए दु ख की निवृत्ति अभिमत है। हद्ेषादि पाप प्र वृत्ति-निवारणरूपी प्रत्यय- 
बल से ग्रभ्युदय-नि श्रेयफल की उत्पत्ति होती है। इसलिए, यदि शत्रु या मित्र कुछ अश्रपकार 
करें, तो यह विचार कर कि ऐसे ही प्रत्यय-बल से उनकी ऐसी प्रवृत्ति हुई है, दु ख से सन्तप्त 
न होना चाहिए। अपनी इच्छा-मात्र से इष्टप्राप्ति और अ्रभीष्टहानि नही होती, हेतुवश ही 
होती है। यदि इच्छा-मात्र से अ्रभीष्ट की सिद्धि होती, तो किसी को दु ख न होता; क्योकि दु ख 
कोई नही चाहता, सभी श्रपना सुख चाहते हे । 

२. दूसरे के किये हुए श्रपकार को सहन करना, श्रौर उसका प्रत्यपकार न करना, 
परापकारमष॑ण-क्षान्ति है। प्रमादवश, क्रोधवश अथवा अगम्य-परदार-धनादि-लिप्सावश, संत्त्व 
अनेकानेक कष्ट उठाते है, पर्वतादि से गिरकर अथवा विप खाकर भश्रात्महत्या कर लेते हें 
अ्रथवा पापाचरण द्वारा अपना विनाश करते हें। जब क्लेशवश सत्त्व अपने-श्रापको पीडा 
पहुँचाते हे, तब पराय के लिए अपकार से विरत केसे हो सकते है। शअ्रत , ये जीव कृपा के 
पात्र हँ, न कि द्वेष के स्थान । कलेश से उन्‍्मत्त हो परापकार द्वारा आत्मघात में प्रवृत्त है, 
अ्रत ये दया के पात्र हैं। इनके प्रति क्रोध कैसे उत्पन्न ही सकता है? यदि दूसरो के साथ 
उपद्रव करना बालको का स्वभाव है, तो उनपर कोप करना उपयुक्‍त नहीं। श्रग्ति का स्वभाव 
जलाना है, यदि वह दहन-क्रिया छोड दे, तो तत्स्वभावता की हानि का प्रसग उपस्थित हो । 
यह विचार कर कोई अ्रग्नि पर कोप नही करता । यदि यह कहा जाय कि सत्त्व दुष्ट स्वभाव के 
नही है, वरच सरल स्वभाव के हैँ, और यह दोष आगन्तुक है, तब भी इनपर कोप करता श्रयुक्त 
होगा । जिस प्रकार धूम से आच्छन्न आकाश के प्रति क्रोध करना मूखंता है, क्योकि आकाश का 
स्वभाव निर्मल है, वह प्रकृति से परिशुद्ध है, कटुता उसका स्वभाव नही है । इसी प्रकार, प्रकृति- 
शुद्ध सत्वो पर आगन्तुक दोप के लिए क्रोध करना मूखंता है । 

कटुता आकाश का स्वभाव नही है, धूम का है। इसलिए धूम से द्वेष करे, न कि 
ग्राकाश से । अ्रत , सत्त्वो पर क्रोध न कर दोषो पर क्रोध करना चाहिए । दु ख का जो प्रधान 
कारण है, उसी पर कोप करना चाहिए, न कि श्रप्रधान कारण पर। शरीर पर दण्ड-प्रहार 
होने से जो दु ख-वेदना होती है, उसका मुख्य कारण दण्ड ही प्रतीत होता है। यदि कहा जाय 
कि दण्ड दूसरे की प्रेरणा से दु ख-वेदना उत्पन्न करता है, इसमे दण्ड का क्या दोष है। श्रत, 
दण्ड के प्रेरक से द्ेष कंरता युक्त होगा, तो यह अधिक समुचित होगा कि दण्ड-प्रेरक के प्रेरक 
द्वेष से देष किया जाय 

सुख्यं दण्डादिक् हित्वा प्रेरके यदि कुप्यते । 
हेषेण प्रेरित: सो5पि हेषे द्बो5स्तु से वर ।। (बोधि० ६।४१ ) 

बोधिसत्त्व को विचार करना चाहिए कि मैने भी पूर्वजन्मो मे सत्त्वों को ऐसी पीडा 

पहुँचाई थी, इसलिए यह युक्त है कि ऋणपरिशोधन-न्यायेव मेरे साथ भी दूसरा झपकार करे। 
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श्रपकारी का शस्त्र और भेरा शरीर दोनों दुःख के कारण हैं) उसने शस्त्र ग्रहण किया है श्रौर 
मैने शरीर ग्रहण किया है । यदि कारणोपनायक पर ही क्रोध करना है, तो श्रपने ऊपर भी क्रोध 
करना चाहिए । 
जो काये की अभिलाया नहीं करता, उसको उसके कारण का ही परिहार करना 
चाहिए | पर, मेरी तो उल्टी मति है। में दुःख नही चाहता, पर दुःख के कारण शरीर में 
मेरी श्रासक्ति है । इसमें श्रपराध मेरा है। दूसरे पर कोप करना व्यर्थ है, दूसरा तो सहकारी- 
मात्र है। आत्मवध के लिए मेने स्वय शस्त्र ग्रहण किया है, तो दूसरे पर क्‍यों कोप करूं? 
नरक का असिपत्र-वन श्र वहाँ के पक्षी जो नरक में मेरे दु ख के हेतु है, वे मत्कर्म-जनित हे । 
इसमें दूसरा कारण नही है । उसी प्रकार दूसरा यदि मेरे साथ दुष्ट व्यवहार करता है, और 
उससे मुझको दू ख उत्पन्न होता है, तो उसमें भी मेरा कर्म ही हेतु है। ऐसा विचार कर कोप 
ने करना चाहिए । है 
मेने पहले दूसरों के साथ श्रपकार किया, इसलिए मेरे कर्म से प्रेरित होकर वे भी 
श्रपकार करते हैं और नरक में निवास करते है, इसलिए मैने ही इनका नाश किया। इन्होने 
मेरा विधात नही किया । इस प्रकार चित्त का वोध करना चाहिए । 
इन अ्रपकारियो के निमित्त क्षान्ति-धारण करने से पूर्वजन्मकृत परापकार-जनित पाप , 
दु खानुभव द्वारा क्षीण हो जाता है, और मेरे निमित्त इनका नरक-गमन होता है, जहाँ इनको 
दु सह दु ख का अनुभव करना होता है । इस प्रकार, में ही इनका अपकारी हूं झौर यह मेरे . 
उपकारी हैं । फिर उपकारी के प्रति मेरी श्रपकार की बुद्धि क्यो है ? ; 
में यदि अपकारी होते हुए भी किसी उपाय-कौशल से, यथा प्रत्यपकार-निवृत्ति 
द्वारा नरक न जाऊं, और अपनी रक्षा करें, तो इसमें इन उपकारियो की क्या क्षति है ? यदि 
ऐसा है, तो उपकारी के प्रति क्ृतज्ञता प्रदर्शित करनी चाहिए श्र भ्रपकार-निवृत्ति द्वारा 
श्रपती रक्षा न करनी चाहिए। पर, प्रत्यपकार करने से भी इनकी रक्षा नहीं होती। इनकी 
श्रपने पापकर्म का फल भोगने के लिए नरक में श्रवश्य निवास करना होगा, और ऐसा करने से 


मैं वोधिसत्त्वचर्या से भ्रष्ट हो जाऊंगा । कहा है-- 
स्वेसत्वेषु न मेत्रचित्त मया निश्षेप्तव्यम्‌ । भ्रन्तशों न दरधस्थूणायासपि प्रतिधचित्त- 


-निष्ठा 


मुत्पादयितव्यम्‌ । 
इसके अ्रतिरिक्त, में सव सत्वो की रक्षा करने में श्रशक्य हो जाऊंगा, शौर इस प्रकार 


वे दुर्गति में पडेंगे। ट 
ह ३ अब धर्मनिध्यान-क्षान्ति बतलाते हैं। दुख दो प्रकार का है---कायिक 
आर मानसिक । इसमें मानसिक दु ख परमार्थतः नही है, क्योकि मन प्रमूत्त है, भौर इसलिए 
मन पर दण्डादि द्वारा प्रहार शक्‍्य नही है । पर, इस कल्पना द्वारा कि यह शरीर मेरा है, शरीर 

को दु ख पहुँचने से चित्त भी दु खी होता है। पर, भ्यश शौर परुप-वाक्य तो शरीर की 
उपघात नही करते । फिर, किसलिए इनसे चित्त कुपित होता है । यदि यह कहा जाय कि जब 
लोग मेरे भ्रयश इत्यादि की बात सुनते है, तब बे मुझसे अग्रसन्न होते हैँ श्रौर उनकी अम्ृत्तत्नता , 
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मुझको अ्रभीष्ट नही है । पर, यह विचार कर कि लोक का अप्रसाद न इस लोक में 
मेरा अ्रनर्थ सम्पादन कर सकता है, न जन्मान्तर में, इसलिए लोक की अप्रसन्नता में अभिनिवेश 
न करना चाहिए। 

यदि यह सन्देह हो कि लाभ का विघात होगा, लोग मुझसे विमुख हो जायेगे और 
पिण्डपातादि लाभ-सत्कार से मुझको वचित रखेंगे, तो यह विचार करना चाहिए कि लाभ 
विनश्वर होने के कारण नष्ट हो जायगा, पर पाप सदा स्थिर रहेगा । 

नंक्ष्यतीहंव मे लाभ: पाप तु स्थास्थति छा चम्‌। (वोधि ० ६।५५) 

लाभ के अभाव में श्राज ही मर जाना अच्छा है, पर परापकार द्वारा लाभ-सत्कार 
पाकर चिरकाल तक मिथ्या जीवन व्यतीत करना बुरा है, क्योकि चिरकाल तक जीवित रहने 
में भी मृत्यु का दु ख वसा ही बना रहता है। एक स्वप्त में १०० वर्ष का सुख अनुभव कर 
जागता है, और दूसरा मुह॒त्ते के लिए सुखी होकर जागता है । स्वप्नोपलव्ध सुख जाग्रत भ्रवस्था 
में लौट नही श्राता। उसका स्मरणमात्र श्रवेशिष्ट रह जाता है । जाग्रतू अवस्था में उपभुक्त 
सुख भी विनष्ट होकर नही लोटता । इसी प्रकार मनुष्य चाहे चिरजीवी हो या अ्रल्पजीवी, उसका 
उपभुक्त सुख मरण-समय में विनष्ट हो जाता है । प्रच्‌ रतर लाभ-सत्कार पाकर और दीघंकाल- 
पयंन्त श्रनेक सुखो का उपभोग करके भी अन्त में खाली हाथ और नग्नशरीर जाना द्वोता है, 


मानो किसी ने सर्वेस्व हर लिया हो 


लब्ध्वापि च बहुल्‍लाभान्‌ चिर भुवत्वा सुखान्यपि । 
रिफ्तहस्तश्च नग्नद्च यास्यामि सुषितों यथा।॥ (बोधि० ६।५६) 


यदि यह विचार हो कि लाभ द्वारा चीवरादि का विधात न होने से चिरकाल तक 
जीवित रहकर हम पापक्षय और पुण्य-सचय करेगे, तो यह भी स्मरण रहे कि लाभ के लिए 
द्वेष करनेवाले का सुकृत नष्ट हो जाता है, श्र अक्षान्ति से पापराशि की उत्पत्ति होती है 
पापक्षयं च प्रुण्य च लाभाञ्जीवन्‌ करोमि चेत्‌ । 
पुण्यक्षयद्रव पापं॑ च लाभारथ कुष्यतोी ननु॥ ( बोधि० ६६०) 
जिसके लिए मेरा जीवन है, यदि वही नष्ट हो जाय, तो ऐसे निन्वित जीवन से क्‍या 
लाभ ? बोधिसत्त्व का जीवन इतर जन के जीवन के सदृश निष्प्रयोजन नही है । उसका जीवन 
पाप के क्षय के लिए, और पुण्य की अभिवृद्धि के लिए है। यदि यह उद्देश्य फलीभूत न हो 
और सुकृत का क्षय हो, तो ऐसा अशुभ जीवन व्यर्थ है। यदि यह कहो कि जो मेरे गुणो को 
छिपाकर केवल दोषों का आविष्करण करता है, उससे मेरा द्वेष करना युक्त है , क्योकि वह सत्त्वो 
का नाश करता है, तो जब दूसरे किसी का कोई अयश प्रकाशित करता है, तब उसके प्रति 
तुमको क्यो कोप उत्पन्न नही होता ” जो दूसरे की निन्‍दा करता है, उसको तो तुम क्षमा कर देते 
हो, उसके प्रति क्रोध नही करते, तब अपनी निन्‍दा करनेवाले को भी क्षमा क्यो नही करते ? 
जो प्रतिमा, स्तूप भ्ौर सद्धमं के निन्दक या नाशक हो, उनके प्रति भी श्रद्धावण द्वेप 
करना युक्त नही है, इससे बुद्धांदि को कोई पीडा नही पहुँचती | यदि कोई गुरुजन, सहोदर 


हा बौद्ध-घर्म-दर्शन 


भाई तथा अन्य वन्धुवर्ग का भी अ्पकार करे, तो उसपर भी क्रोध न करना चाहिए । एंक॑ 
अज्ञान के वश हो, दूसरे के साथ अपकार करता है, अथवा दूसरे की निन्‍दा करता है, तो दूसरा 
अपकारी पर मोहवण क्रोध करता है । इनमें से किसको अपराधी श्र किसको निर्दोष कहें ? 
दोनो का दोप समान है । पहले ऐसे कर्म क्यों किये, जिनके कारण दूसरो द्वारा पीडित होना 
पडता है ? सव अपने कर्म के अधीन हूँ । कर्मफल के निवत्तन में कोई समर्थ नही है, ऐसा 
विचार कर कुशल-कर्म के सम्पादन में यत्नवान्‌ होना चाहिए, जिसमें सन्मार्ग में अ्रवेश कर 
सव मत्त्व द्रोह छोडकर एक इूसरे के हित-युख-विधान में तत्पर हो । 

जिस प्रकार जब एक घर में आग लगती है और वह श्राग फैलकर दूसरे घर में 
जाती है, श्रौर वहाँ के तृणादि में लगती है, तव शीघ्र उस तृण आदि को हटाकर उसकी 
रक्षा का विधान किया जाता है, उसी प्रकार चित्त जिम वस्तु के सग से द्वेपारित से दह्य मात 
हो, उस वस्तु का उसी क्षण परित्याय करना चाहिए । 

जिसको मारण-दण्ड मिला है, यदि वह हस्तच्छेदमात्नानन्तर मुक्त कर दिया जाय, तो 
इसमें उसका स्पष्ट लाभ है, क्षति नही है । इसी प्रकार, यदि मनुष्य को, दु ख का अनुभव कर 
नरक-दुख से छुटकारा मिले, तो इसमें सुखी होना चाहिए । क्योकि, नरक-दुख की अपेक्षा 
मनुप्य-दु ख कुछ भी नही है । यदि इतना भी दुख नहीं सहा जा सकता, तो उस क्रोध का 
निवारण क्यों नही करते, जिसके कारण नरक की व्यथा भोगनी पडती है ? इसी क्रोध के 
निमित्त अनेकसहसत्र वार मुझको नरक-व्यथा सहनी पडी है । इससे न मैने अपना उपकार किया 
और न दूसरों का। इसलिए, सारा दुखानुभव निष्प्रयोजन ही हुआ्रा । पर मनुष्य-दुख नरक- 
दुख के ममान कठोर नही है, और यह इसके अतिरिक्त वुद्धत्व का साधन भी है। अत , इस 
दु खर्में श्रभिरुचि होनी चाहिए, क्योंकि यह ससार के दु ख का प्रशमन करेगा । यदि किसी 
गुणी के गुणो का वर्णन कर दूसरे सुखी होते हैं, तो तुम भी उसका गुणानुवाद कर अपने मन को 
क्यो नही प्रसन्न करते ? ईप््यानल की ज्वाला से क्यो जलते हो ? यह सुख अनिन्‍्य है, और सुख 
का कारण है| इसमें सवसे वडा गुण यह है कि सत्त्वों के आवर्जन का यह सर्वोत्तम उपाय है । 

यदि यह कहो कि परायणे की गुण-प्रणसा मुझको प्रिय नही है, क्योकि इसमें दूसरे को 
सुख प्राप्त होता है, तो इससे वडा अनर्थ सम्पादित होगा । इससे ऐहिक और पारलौकिक दोनो 
फल नष्ट हो जायेंगे । दूसरे की सुख-सम्पत्ति को देखकर कुढना अनुचित है। जब अपने 
गुण का सकीत्त॑न सुन तुम यह इच्छा रखते हो कि दूसरे प्रमन्न हो, तो क्यो दूसरों की प्रशसा 
सुनकर तुम स्वय प्रमन्न नही होते ” तुमने इसलिए वोधिचित्त का ग्रहण किया है कि वृद्धत्व के 
अनपम लाभ द्वारा सव सत्त्वो को समस्त सुख-सम्पत्ति का उपभोग करायेगे, तो फिर यदि वें 
जय सुख प्राप्त करें, तो इससे क्यों अप्रमन्न होते हो ? दूसरे की सुख-सम्पत्ति देख तुम्हारी 
यह ग्रसहिष्णुता क्यों है ? तुम तो बह आकाक्षा रखते हो कि गत्त्वों को बुद्ध त्वश्राप्त शक 
जिसमें वे बैलोक्य में पूजे जायें, फिर उनके स्वल्प लाभ-सत्कार को देखकर क्यो जलते हो 


त्रेलोक्यपुज्यवुद्धत्व॑ सत्त्वाना किल वाञ्डसि। 
सत्कारमित्वरं दृष्ट्वा तेषां कि परिदह्मसे ॥ (बोधि० ६।८१) 
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सब सत्त्व तुम्हारे आत्मीय है । उनके पोषण का भार तुमने अपने ऊपर लिया है। जो 
उनका पोषण करता है, वह तुम्ही को देता है । ऐसे पुरुष को पाकर तुम क्रोध करते हो । 
उनको सुखी देख तुमको सुखी होना चाहिए। यदि यह कहो कि वुद्धत्व के ही लिए मैंने 
जगत्‌ को आमन्त्रित किया है, न॒कि अन्य सुख के लिए, तो यह उपयुक्त नही है। जो सत्त्वो 
के लिए बुद्धत्व की इच्छा रखता है, वह उनके लिए लौकिक तथा लोकोत्तर समस्त वस्तुजात 
की इच्छा रखता है । जो दूसरे की सुखसर्म्पत्ति को देखकर क्रुद्ध होता हो और दूसरे का लाभ- 
सत्कार नही देख सकता हो, उसकी बोधिचित्त की प्रतिज्रा मिथ्या है। यदि उसने ल।भ-सत्कार 
न पाया, तो दान की वस्तु दानपति के घर में रहती है, वह वस्तु किसी अवस्था में भी तुम्हारी 
नही हो सकती । लाभ-सत्कार का पानेवाला कया उस पूर्व-जन्मकृत पुण्य का निवारण करे, जिसके 
कारण उसको लाभ-सत्कार प्राप्त होता है, अथवा दाता का निवारण करे ? अथवा अपने गृणो 
का निवारण करे, जिनसे प्रसन्न हो दानपति लाभ-सत्कार का दान करता है ? कहो, किस प्रकार 
से तुम्हारा परितोष हो ” तुम अपने किये हुए पापो के लिए शोक नही करते, पर दूसरे के पुण्य 
की ईर्ष्या करते हो । यदि तुम्हारी अभिलाषा-मात्र से तुम्हारे शत्रु का श्रनिष्ट सम्पादित हो, तो 
उससे क्या फल मिलेगा ? विना हेतु के केवल तुम्हारी अभिलाषा से ही किसी का अनिष्ट 
नहीं हो सकता । यदि हो भी, तो दूसरे के दु ख में तुमको क्या सुख मिलता है ? 
यदि दूसरे को दु खी देखना ही तुम्हारा अभिप्राय हो, और इसी में ग्रपता सुख 
मानते हो, तो इससे वढकर तुम्हारे लिए क्‍या अनर्थ हो सकता है ? यम के दूत तुमको ले 
जाकर कुम्भीपाक नरक में पकाव गे । स्तुति के विधात से दुख उत्पन्न होने काकोई कारण 
नही है । स्तुति, यश अथवा सत्कार से न ॒ पुण्य की वृद्धि होती है, न आयु की, न बल की, न 
आरोग्य लाभ होता है और न शरीर-सुख प्राप्त होता है। बुद्धिमान्‌ पुरुष इन पाँच प्रकार 
के पुरुषार्थों की कामना करता है। यश के लिए लोग अपने धन और प्राण को भी तुच्छ 
समझते हे । यश के लिए मरने पर उसका सुख किसको प्राप्त होता है ” केवल अक्षर-मात्र हैं । 
तो क्‍या अ्रक्षर खाये जायेगे ? यह वालक्रीडा के समान है। जिस प्रकार एक बालक धूलिमय 
गृह बनाकर परम परितोष से क्रीडा करता है, पर उसके भग्न हो जाने पर अत्यन्त दु खी हो 
करुण स्वर से आत्तंनाद करता है, उसी प्रकार उस व्यक्ति की दशा होती है, जो स्तुति और 
यशरूपी खिलौनो से खेलता है और उनके विघात से दु खी होता है । 
यदि कोई मुझसे या किसी दूसरे से प्रीति करता है, तो मुझे क्‍या ? यह प्रीति-सुख 
उसी को है | इसमें मेरा किचिन्मात्न भी भाग नही है । यदि दूसरे के सुख से सुख की प्राप्ति 
हो, तो सर्वत्न ही मुझको सुख की प्राप्ति हो और जब कोई किसी का लाभ-मत्कार करे, तो 
मुझको भी सुख हो, पर ऐसा नही होता । में तभी प्रसन्न होता हूं, जब दूसरे मेरी प्रशसा 
करते है । यह तो बालचेष्टा है । स्तुति आदि कल्याण की घातक होती है । स्तुति आदि द्वारा 
गणी के प्रति ईर्ष्या और परलाभसत्कारामषंण का उदय होता है। स्तुति आदि में यह दोप है। 
इसलिए, जो मेरी निन्‍दा के लिए उद्यत है, वह नरकपात से मेरी रक्षा करने में प्रवृत्त हुआ है । 
२६ 
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लाभ-मत्कार विमुवित के लिए बन्धन है। में मुमुक्ष हों। इसलिए, जो इन वच्धनों से 
मुझको मुवत करता है, वह मत्नू किस प्रकार है, वह तो एक प्रकार का कल्याणमित्त है| 
इसलिए उससे छवेप करता अयुक्‍्त है । यह बुद्ध काही माहात्म्य है कि में तो ढु ख-्सागर में 
प्रवेश करता चाहता हें. श्रीर ये कपाठ बन्द कर मेरा मार्ग अवरुद्ध करना चाहते है, ग्रत- 
दुख से मेरी रक्षा करते हे । फिर क्यों में उनसे द्वेप करूं ? जो पण्य का विधात करे, उसपर 
भी क्रोध करना श्रयुक्‍त है, क्योकि क्षान्ति, तितिक्षा के तुल्य कोई तप, अर्थात्‌ सुकृत नहीं है, 
श्र यह सुक्ृत विना किसी यत्त के ढी उपस्थित होता है । प्रुण्यविष्नकारी के छल से पुप्पहेतु 
की प्राप्ति होती है । इसकेः विपरीत यदि में वण्यविष्नकारी को क्षमा न करू, तो में ही पृष्यहेतु 
उपस्थित होते पर पुण्य का बाधक होता हों । यदि बह पृण्यविघातकारी है, तो किस प्रकार 
वह पृण्य का हेतु हो सकता है ? यह णका उचित नही है । जिसके बिता कार्य नहीं होता श्रौर 
जिसके रहने पर ही कार्य होता है, वही उस कार्य का कारण है, वह उसका विधातहेतु नहीं 
कहलाता । दान देने के समय यदि दानपति के पास कोई अर्थी आवे, तो यह नहीं कहा जा सकता 
कि उस याचक ने दान में विघ्न डाला, वयोकि वह दान का कारण है। विता श्रर्थी के दान प्रवृत्त 
नही होता । इसी प्रकार, शिक्षा ग्रहण कराने के लिए यदि पत्रिजक आवे, तो उसकी प्राप्ति 
प्रश्नज्या में विध्वकारक नही है | लोक में याच्क सुलभ हैं, पर अपकारी दुर्लभ है, क्योकि जों 
दूसरे के साथ बुराई नही करना, उसका कोई श्रनिप्ट नही करता । इसलिए, यह समझना चाहिए 
कि मेरे घर में विना श्रम के एक निधि उपार्जित हुई है। अपने शत्रु का इतज्ञ हीता चाहिए; 
क्योकि वह वोधिचर्या में सहायक है । इस प्रकार, क्षमा का फल मुझको श्र उसको दोनो को 
मिलता है। वह मेरे धर्म में सहायक है, इसलिए यह क्षमा-फल पहले उसी को देना चाहिए । 
यहाँ पर यह शका हो सकती है कि ऐसा युक्तियुकत होता, यदि शत्रु इस श्रभिप्राय 
से कार्य में प्रवृत्त होता कि मुझको क्षमा-फल की प्राप्ति हों ? यद्यपि शत्रु कुशल का हेतु है, 
तथापि वह बुद्धि से अपकार नही करता कि दूमरो को क्षमा-फल प्राप्त हो। ऐसा होते 
हुए भी शत्रु पूजनीय है । ज॑ से सद्धर्म की पूजा इसलिए होती है कि वह कुणल-निष्पत्ति की 
हेतु है, यद्यपि वह अचित्त, अर्थात्‌ निरभिप्राय है । यदि भ्रभिप्राय ही पूजा में हेतु होता, तो 
श्राशय-शून्य होने से सद्धम भी पूजनीय न होता | यदि यह कहों कि अ्रपकार-बुद्धि होने से 
शत्रु की पूजा न करनी चाहिए, तो बताओ क्षान्ति कैसे हो ?श्रपकार का न सहना या प्त्यपकार 
करना युक्त नही है । जिस प्रकार हितसुख-विधायक सुव्वद्य के प्रति रोगी का प्रेम श्रौर श्रादर- 
भाव रहता है, हैप का गन्ध भी नहीं रहता, वहाँ शान्ति का प्रश्न ही नहीं उठता, उसी प्रकार 
जो अ्रपकारी नही है, उसके प्रति हेप-चित्त के निवत्तंन का क्या प्रश्न ? 
दुप्टाशय के कारण ही क्षमा की उत्पत्ति होती है, शुभाशय को लक्ष्य कर नहीं 
होती । इसलिए, वह क्षमा का हेतु है श्लर सद्धम की तरह उसका सत्कार करना चाहिए । 
मझे उसके आशय के विचार करने का कोई प्रयोजन नहीं है । हा 
४... सत्व-क्षेत्रऔर जिन-क्षेत्र का वर्णन भगवान्‌ ने किया है, क्योकि इनकी अदुई 
से बहुतो ने बुद्धत्व प्राप्त कर लौकिक और लोकोत्तर सर्वसम्पत्ति-पर्यन्त पाई है । ऐसी शका 
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हो सकती है कि यद्यपि सत्त्व सर्वेसम्पत्ति के हेतु हे, तथापि तथागत बुद्ध के साथ उनकी 
समानता युक्त नहीं है। पर यह उपयुक्त नहीं है, क्योंकि जब दोनों से समान रूप 
में बुद्ध-धर्मों का आगम होता है, तब जिनो के प्रति गौरव होना और सत्त्वों के प्रति न होना 
युक्त नही है । सत्त्व यदि रागादि मलो से सयुकत होने के कारण हीनाशय हे, तो भगवत्‌ से 
समानता कंसे हो सकती है ” यह शका भी अनुचित है। क्योकि, यद्यपि भगवान्‌ का माहात्म्य 
भ्रपरिमित पुण्य और ज्ञान के होने के कारण लोऊत्तर है, तथापि कार्य के तुल्य होने से 
सम माहात्म्य कहा जाता है । सत्त्व 'जिन! के समान इसीलिए हे, क्योकि वह भी बुद्धधर्म का 
लाभ कराते हे । यद्यपि परमार्थ दृष्टि में वह भगवान्‌ के समान नही है, क्योकि भगवान्‌ गुणों 
के सागर हैं, और गुणार्णव का एक देश भी अनन्त है । यदि किसी सत्त्व में बुद्ध के गुणो की 
एक कणिका भी पाई जाय, तो तीनो लोक पूजा के लिए अपर्याध्त हे । 
प्रकृत्तिम सुह्‌द्‌ और अनन्त उपकार करनेवाले बुद्ध तथा बोधिसत्त्वों के प्रति जो 
अ्रपकार किया गया है, उसका परिशोधन इससे वढकर क्या हो सकता है कि जीवो की सेवा 
करे। बोधिसत्त्व जीवो के हित-सुख के लिए अपने भ्रग काट-काटकर दे देते हे शौर अवीची 
नामक नरक भे सत्त्वो के उद्धार के लिए प्रवेश करते हें। इसीलिए, परम अ्रपकार करनेवाले 
की ओर से भी चित्त को दूषित नही करना चाहिए। किक्‍्तु, अनेक प्रकार से मससा वाचा 
कर्ंणा दूसरो का कल्याण ही करना चाहिए। इसी से लोकनायक वृद्ध अनुकूल होगे और 
इसी से वाछित कल मिलेगा। बोधिसत्त्व को विचारना चाहिए कि जिनके निमित्त भगवान्‌ 
अपने शरीर और प्राणों की उपेक्षा करते है, और तृणवत्‌ उनका परित्याग करते हे, उन सत्त्वो 
से वह कैसे मान कर सकता है ? सत्त्वों को सुखी देखकर मुनीन्‍्द्र हर को प्राप्त होते हे और 
उनकी पीडा से उनको विषाद होता है। उनकी प्रसन्नता मे बुद्धों की प्रसन्नता है और उनका 
अपकार करने से बुद्ध अपकृत होते हे । 
जिसका शरीर चारो ओर से अग्नि से प्रज्वलित हो रहा है, वह किसी प्रकार इच्छाओं 
में सुख नही मानता । इस प्रकार, जब सत्त्वों को दु.खवेदना होती है, तब दयामय भगवान्‌ 
प्रसन्न नही होते | मेने सत्त्वों को दुःख देकर सब वुद्धो को दु खित किया है, इसलिए झ्ाज में 
श्रपता पाप महाकारुणिक जिनो के आगे प्रकाश करता हूँ। मेने उनको दुख पहुँचाया, इस- 
लिए क्षमा माँगता हूँ । में अपने को सव प्रकार से लोगो का दास मानता हूँ । लोग चाहे मेरे 
मिर पर पैर रखें, उनका पैर में प्रसन्नता से सिर पर धारण करूँगा। इसमें सशय नही है कि 
बुद्ध और बोधिसत्त्वों नें समस्त जगत्‌ को अपनाया है । यह निश्चित है कि बुद्धसत्त्व के रूप में 
वे दिखलाई पडते हे । थे नाथ हें । हम उनका अनादर कैसे कर सकते हे 
झ्रात्मीकृत सर्वर्भिदं जगते. कृपशत्मभिन च हि संशयोषस्ति । 
बुश्यन्त एते मनु सत््वरूपास्त एवं नाथा फिसनादरो७त्र ॥ 
( बोधि० ६।१२६ ) 
तथागत बुद्ध इसी से प्रसन्न होते हे। स्वार्थ की सिद्धि भी इसी से होती है । लोक का 


दुख भी इसी से नष्ट होता है। इसलिए यही मेरा बत्रत हो 
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तथागताराधनमेतदेव स्वाथंस्थ संसाधनमेतदेव । 
लोफस्य दु'खापहमेतदेव तस्मान्ममास्तु ब्रतमेतदेव ॥ (वोधि० ६॥१२७) 


एक राजपुरुष जन-समूह का विमर्दन करता है श्रौर वह समूह उसका कुछ विगाड नही 
सकता । वह अ्रक्रेला नही है। उसको राजवल प्राप्त है । इसी प्रकार जो अपराध करता है 
उसको दुर्बल समझकर अश्रपमानित न करना चाहिए । वह अ्रकेला नहीं है। नरकपाल और 
दयामय उनके बल हूँ । इसलिए, जैसे भृत्य कुपित राजा को प्रसन्न करता है, उसी प्रकार सबको 
गत्त्वो को प्रसन्न करना चाहिए । कुपित होकर भी राजा उत्तना कष्ट नही दे सकता, जितना कष्ट 
सत्त्वों को श्रप्रसन्न कर नारकीय यातना के अनुभव से मिलता है । राजा प्रसन्न होकर यदि वडे- 
से-वडा पदार्ष भी दे, तव भी वह वुद्धत्व की समता नही कर सकता, जो सत्त्वाराधन से मिलता है। 
सत्त्वाराधन से भविष्य में वुद्धत्व की प्राप्ति के साथ-साथ इस लोक में सौभाग्य, यश श्र 
सुख मिलता है। जो क्षमा करता है, वह ससार में झारोग्य, चित्तप्रसाद, दीर्घायु और अत्यन्त 
सुख पाता है । 
वीयें-पार मित्ता--जो क्षमी है, वही वीर्यलाभ कर सकता है । वीर्य में वोधि प्रतिष्ठत 
है। वीर्य के विना पुण्य नही है, जसे वायु के विना गति नही है। कुशल कर्म में उत्साह 
का होना ही वीय॑ का होना है । इसके विपक्ष श्रालस्य, कुत्सित में आसक्ति, विषाद भरौर 
आ्रात्म-अवज्ञा है । ससार-दु ख का तीव्र श्रनुभव न होने से कुशल-कर्म में प्रवृत्ति नही होती । 
इस निर्व्यापारिता यपारिता मे से श्रालस्य होता है। क्या नही जानते कि क्लेश-हूमी मछुओो से आ्ाक्रान्त 
तुम जन्म के जाल में पडे हो ? क्या नही जानते कि मृत्यु के मुख में प्रविष्ट हो। क्या अपने 
वर्ग के लोगो को, एक के वाद दूसरे को, मारे जाते नहीं देखते हो ” तुम यह देखकर भी 
निद्रा के मोहजाल में पडे हो। अपने को नि शरण देखकर भी सुखपूर्वक बैठे हो। तुमको 
भोजन कैसे रुचता है ? नींद क्योकर आती है, और ससार में रति कैसे होती है ” श्रालस्य 
छोडकर कुशलोत्साह की वृद्धि करो । मृत्यु अपनी सामग्री एकत्न कर शीघ्र ही तुम्हारे वध के 
लिए थ्रा उपस्थित होगी । उस समय तुम कुछ न कर सकोगे। उस समय तुम इस चिन्ता से 
विह्नल हो जाओगे किहा ! काम विचारा था, वह न कर सका, जिसका आरम्भ किया 
था या जिसको कुछ निष्पन्न किया था, उस कार्य को समाप्त न कर सका और वीच ही में 
अकस्मात मृत्यु का आक्रमण हुआ । तुम उस समय यमदूतों के मुख की ओर निहारोगे 
तुम्हारे बन्ध-वान्धव तम्हारे जीवन से निराश हो जायेंगे और शोक के वेग से उनके नेत्रों से 
अश्रुधारा प्रवाहित होगी । मरण-समय उपस्थित होने पर सुक्ृत या पापकर्म का स्मरण होने 
से तमको पश्चात्ताप होगा । तुम नारक शब्दों को सुनोगे और ब्वास से पुरीषोत्सर्ग के कारण 
तुम्हारे गात्न मलमृत्न से उपलिप्त हो जायेगे । शरीर, वाणी और चित्त तुम्हारेअधीनन 
रहेंगे । उस समय तुम क्‍या करोगे ? ऐसा समझकर स्वस्थ अवस्था में ही कुशल-कम म भ्रदृत्त 
होदा चाहिए। जिस प्रकार बहुत-से लोग क्रमम खाने के लिए ही मछनियो को पालते हैं 
उनका मरण श्राज नही, तो कल अ्रवश्य होगा, उसी प्रकार सत्त्वो को समझना चाहिए 
श्राज नही, वो कल मृत्यु अवश्यमेव होगी। उन लोगों को विशेषकर तीत्र नारक ढुंखो से 
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भयभीत होता चाहिए, जिन्होने पापकर्म किया है। सुकुमार होने के कारण जब तुम उष्णोदक 
के स्पश को भी सहन नही कर सकते, तो नारक कर्म करके सुखासीन क्यों हो ? विता पुरुषार्थ 
किये फल की आकाक्षा करते हो, दु ख सहने का सामर्थ्य नही है, मृत्यु के वशीभूत हो। 
तुम्हारी दशा कष्टपूर्ण है। अष्टाक्षण-विनिर्म क्त मनुष्यजाव-हूपी नौका तुमको मिली है। 
दु खमयी महानदी को पार करो । वीर्य का अवलम्बन कर सब दु खो को पार करो। यह 
निद्रा का समय नही है । यदि इस समय पुरुषार्थ त करोगे, तो फिर नौका का मिलना कठित 
होगा । समागम वार-बार नही होता । कृत्सित कर्मों में आसक्‍त न हो। शुभकर्मों में रति 
होने से अप न्त सुख-प्रवाह प्रवाहित होता है। इसको छोडकर तुम्हारी प्रवृत्ति रति, हास, 
क्रीडा इत्यादि में क्यो है ” यह केवल दु ख का हेतु है । 


प्रविषाद, बलव्यूह, निपुणता, आत्मवशवत्तिता, परात्मममता और परात्मपरिवत्तंन 
से वीय॑-समृद्धि का लाभ होता है। कोई पुरुष-विशेष अ्परिमित पुण्य-ज्ञान के बल से दुष्कर 
कर्मों का अनुष्ठान कर कही असख्येय कल्पो मे बुद्धत्व को प्राप्त होता है। में साधारण व्यक्ति 
किस प्रकार बुद्धत्व को प्राप्त करूँगा ? ऐसा विपाद न करना चाहिए, क्योकि सत्यवादी तथागत 
बुद्ध ने सत्य कहा है कि जिन बुद्धों ने उत्साहवश, दुलंभ, अनुत्तरबोधि को पाया है, वे भी 
ससार-सागर के आवरत्त मे परिभ्रमण करते हुए मशक, मक्षिका और क्वमि की योनियो में 
उत्पन्न हुए थे । जिसमें पुरुषार्थ है, उसके लिए कुछ दृष्कर नही। में मनुष्यभाव में हूँ, हित- 
श्रहित पहचानने की मुझमें शक्ति है । 
सर्वज्ञ के बताये हुए मार्ग के अ्रपरित्याग से बोधि अवश्य प्राप्त होगी। श्रति दुष्कर 

कर्म के श्रवण से अनध्यवसाय ठीक नही है। हस्त-पादादि दान में देना होगा, कसे ऐसे 
दुष्कर कम कर सकेंगे, ऐसा भय केवल इसीलिए होता है कि मोहवश गुरु और लाघव का 
परमार्थ-विचार नही होता । पापकर्म कर सत्त्व नरकाग्नि में जलाये जाते है, और नाना प्रकार 
की यातनाएं भोगते हे । यह दु ख महान्‌, पर निष्फल है। इससे बोधि नही प्राप्त होती, 
पर बुद्धत्व का प्रसाधक दु ख अल्प और सफल है । शरीर मे प्रविष्ट शल्य के उद्धरण में थोडा 
दु ख अवश्य होता है, पर बहुव्यथा का निवत्तन होता है। इसी प्रकार थोडा दुख सहकर 
दीघंकालिक दुःख का उपशम होता है । इसलिए, इस थोडे-से दुःख को सहना उचित है । वैद्य 

लघन, पाचन आदि दु खमय क्रियाओरो द्वारा रोगियों को आरोग्य-लाभ कराता है। इससे बहुत- 
से दु ख नष्ट हो जाते हैं। इसलिए, बुद्धिमान्‌ पुरुष को थोडा दु ख स्वीकार करना चाहिए। 

पर सर्व-व्याधि-चिकित्सक भगवान्‌ ने साधक के लिए इन उचित दु खोत्पादिनी क्रियाओ्रो का 
कत्तंव्य-रूप में प्रतिपादन नही किया है । वह सामर्थ्यानुसार मृदु उपचार द्वारा दीर्घ रोगियो की 

चिकित्सा करते हे । प्रारम्भ मे शल्य के परित्याग में यथा शाकादि दान मे, नियुक्त करते है । 

पीछे से जब मृद्रु दानाभ्यास-कर्म से अधिक मात्रा मे दाताभ्यास-प्रकर्ष होता है, तव भ्रपना मास, 

रुधिर आदि भी प्रसन्नतापूर्वक देने का सामर्थ्य प्रकट होता है। जब अभ्यासवश स्वमास में शाक 

के समान निरासग वुद्धि उत्पन्न होती है, तव स्वमासादि दान भी सुलभ हो जाता है । 
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बोधिसत्त्व को कायिक श्रौर मानसिक दोनो प्रकार के दु ख नही होते। पाप से विरत 
होने के कारण कायिक दु य नही दोता । बाह्य और भ्ध्यात्म-ने रात्म्य होने के कारण मानसिक 
दु'ख भी उसको नही होता । मिथ्याकल्पना से मानसिक श्रौर पाप से कायिक व्यथा होती है । 
पुण्य से शरीर-सुख भ्रौर यथार्थ ज्ञान से मानरिक युख मिलता है । जो दयामय है और जिसका 
जीवन संसार में परमार्थ के लिए ही है, उसको कौन-सा दु ख हो सकता है ? यदि यह शका 
हो, कि दी्घकाल में पुष्य-नाचय द्वारा सम्यक्‌ सम्बोधि की प्राप्ति होती है, इसलिए मुमुक्ष॒ को 
चाहिए कि शी मर काल में फल देनेवाले हीनयान का ही श्राश्रय ले, तो ऐसी शका न करनी 
चाहिए । क्योकि, महायान पूर्वक्षत पापो का क्षय करता है और पुण्यसागर फी प्राप्ति कराता है । 
इसलिए, यह हीनयान की शअ्रपेक्षा शी त्रगामी है । 
बोधिचित्त-रथ पर भ्रारूढ होता चाहिए | यह सब कलेणो का निवारक है । इस प्रकार 
उत्तरोत्तर श्रधिकाधिक सुख पाते हुए कौन ऐसा सचेतन है, जो विपाद को प्राप्त हो ? सत्त्वो की 
श्र्यसिद्धि के लिए वोधिसत्त्व के पास एक वलव्यूह है, जो इस प्रकार है--छन्द, स्थाम, रति, 
श्रीर मुक्ति। 'छत्द' कुणल की झ्रभिलापा को कहते है । इस भय से कि अशुभ कर्म से दुःख 
उत्पन्न होता है और यह सोचकर कि शुभकर्म द्वारा श्रनेक प्रकार से मधुर फलों की उत्तत्ति 
होती है, सत्त्व को कुशल-फर्म की श्रभिलापा होनी चाहिए। 'स्थाम' श्रारव्ध की दृढ़ता को 
कहते है । 'रति' सत्कर्म में श्रासक्ति है। 'मुक्ति” का भ्र्थ उत्स्ग है। यह बलव्यूह वीर्य- 
साधन में चतुरगिणी सेना का काम देता है। इसके द्वारा श्रालस्यादि विपक्ष का उन्मूनत कर 
वीर्य॑-प्रवर्धन के लिए यत्न करना चाहिए । 
मुझको अपने और पराये अप्रमेय काय-वाक्‌-चित्तसमाश्रित दोप नष्ट करने है। एक- 
एक दोप का क्षय मुझ मन्दवीय से श्रनेक शत-सहस्र कल्पों में होगा। दोपनाश के लिए 
मुझमें लेशमात्र भी उत्साह नही दिखलाई पडता । में अपरिसित दुख का भाजन हूँ ॥! मेरा 
हृदय क्यों नहीं विदीर्ण होता ? इस श्रदूभुत और दुर्लभ मनुष्य-जन्म को मेने वृथा गेँवाया | 
मैने भगवत्पूजा का सुख नही उठाया । मैंने बरद्ध-शासन की पूजा नही की । भीतो को श्रभयदान 
नही दिया। दरिद्रो की शराशा नही पूरी की | आात्तों को सुखी नहीं किया। मेरा जन्म कैवल 
माता को द ख देने के लिए हुआ है । पूर्वकृृत पापो के कारण धर्म की प्रभिलापा का श्रभाव है ! 
इसीलिए, इस जन्म में मेरी यह दशा हुई है । ऐसा समझकर कौन कुशल-कर्मे की अभिलाषा 
का परित्याग करेगा ? सब कुशलो का मूल 'छत्द' है। उसका भी मूल वार-वार शुभ-भशुभ 
कर्मों के विषाक-फल की भावना है। जो पापी हैं, उतकों श्रनेक प्रकार के कायिक, 2. 
नारकादि दु ख होते है, और उनके लाभ का विघात होता है। प्र्यवान्‌ को ओर ह 
प्रभिवाछित फल मिलता है, पापी को जब-जब सुख की इच्छा का उदय होता है, की को 
' आस्त्रो से उसका विघात होता है। जो असाधारण शुभकर्म करते हैं, वे जद मे स बाय 
मातुकुक्षि में नही उत्पन्न होते । जो श्रशुभ कर्म करते है, काल-दूत है आस क पा र 
उधेडते है । आग में गलाये हुए ताँवे से उनके शरीर को स्तान कराते है, जलती आरा 
श्रौर शवित के प्रहार से मास के सैकडो खण्ड करते है, भ्ौर सुतप्त लीहभूमि पर वें 
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गिरते हे, शुभ और अशूभ कर्मों का यह मधुर और कट फल-विपाक होता है। इसलिए, शुभ- 
कर्मो की अभिलाषा होनी चाहिए। 
उपस्थित सामग्री का निरूपण कर वलावल का विचार करना चाहिए। फिर, कार्य 
का आरम्भ करे श्रथवा न करे । आरम्भ न करने में इतना दोष नही है, जितना कि आरम्भ 
करके निवत्तंन करने मे है। प्रतिज्ञात कर्म के न करने से पाप होता है और उससे दुख की 
वृद्धि होती है । इस प्रकार, आरव्ध कर्म का ही सम्पादन न होता हो, ऐसा नही है, प॑र उस 
काल में जो अन्य कार्य हो सकते थे, वह भी नही होते । कर्म, उपक्लेण और शक्ति में 'मान' 
होता है। 'मुझ अकेले के ही करने का यह काम है', यह भाव 'कर्म-मानिता” कहलाता है। 
सब सत्त्व क्लेशाघीन है, स्वार्थ-साधन में समर्थ नही हैँ, ये श्रशक्त हे और में भारोद्वहन में 
समर्थ हूँ । इसलिए, मुझको सबका सुख-सम्पादन करने के लिए बोधिचित्त का उत्पाद करना 
चाहिए । मुझ दास के रहते और लोग क्यो नीच कर्म करे ? जो काम मेरे करने का है, उसे शौर 
क्यो करे ? यदि से इस मान से कि यह मेरे लिए अयुक्‍्त है, उसे न करूँ, तो इससे तो यही 
श्रच्छा है कि मेरा मान ही नष्ट हो जाय । यदि मेरा चित्त दुर्बल है, तो थोडी भी आपत्ति बाधक 
होगी । मृत सर्प को पाकर काक भी गरुड हो जाता है । जो विपादयुकत है, उसके लिए आपत्ति 
सुलभ है, पर जो उत्साहसम्पन्न है और स्मृति-सम्प्रजन्य द्वारा उपकलेशो को भ्रवकाण नही देता, 
उसको बडे-से-बडा भी नही जीत सकता !। इसलिए, बोधिसत्त्व दृढचित्त हो श्रापत्ति का अ्रन्त 
करता है । यदि बोधिसत्त्व क्लेशो के वशीभूत हो जाय, तो उसका उपहास हो। क्योकि, वह 
त्लैलोक्य के विजय की इच्छा रखता है। वह विचार करता है कि में सबको जीतू” और मुझको 
कोई नही जीते । उसको इस बात का मान है कि म॑ शाक्यसिह का पुत्र हूँ | जो मान से अभिभूत 
हो रहे है, वे मानी नही है, क्योकि मानी शत्रु के वश में नही आता और वह मानरूपी शत्रु के 
वश में है। मान से वे दुर्गति को प्राप्त होते हे । मनृष्य-भाव में भी उनको सुख नही मिलता । 
वे दास, परभूृत, मूर्ख और अ्शक्‍त होते हे, यदि उनकी गणना मानियो में हो, तो बताओ 
दीन किन्हे कहेगे ” वही सच्चा मानी, विजयी श्र शूर है, जो मानशत्रु की विजय करने के 
लिए मान धारण करता है और जो उसका नाश कर लोक मे बुद्धत्व को प्राप्त होता है। 
सकक्‍लेशों के बीच मे रहकर सहस्रगुण अग्रसर होना चाहिए। ज्रो काम आगे आवे, उसका 
व्यसनी हो जाय । च्ूतादि क्रीडा मे श्रासक्त पुरुष उसके सुख को पाने की वार-वार इच्छा 
करता है। इसी प्रकार बोधिसत्त्व को काम से तृप्ति नही होती। वह बार-बार उसकी 
ग्रभिलाषा करता है। सुख के लिए ही कर्म किया जाता है, अन्यथा कम मे प्रवृत्ति न हो । पर, कर्म 
ही जिसको सुख-स्वरूप है, जिसको कर्म के अतिरिक्त किसी दूसरे सुख की अभिलापा नही है, 
वह निष्कर्म होकर कैसे सुखी रह सकता है ? 
बोधिस त्त्व को चाहिए कि एक काम के समाप्त होने पर दूसरे काम में लग जाय | पर, 

अपनी शक्ति का क्षय जानकर काम को उस समय छोड देना चाहिए । यदि कार्य श्रच्छी तरह 
समाप्त हो जाय, तो उत्तरोत्तर काय के लिए श्रभ्ििलापी होना चाहिए। बक्लेशो के प्रहार से 
अपनी रक्षा करती चाहिए और जिस प्रकार शस्त्र-विद्या में कुशल शत्रु के साथ खड्ग -यद्ध 
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करते हुए निपुणतर दृढ़ प्रह्ार किया जाता है, उसी प्रकार दृढ प्रहार करना चाहिए । श्रणमात्त 
भी दोप को श्रवकाश न देना चाहिए । जैसे विप रूधिर में प्रवेशकर शरीर भ्वर में व्याप्त हो 
जाता है, उसी प्रकार दोप अवकाश पाकर चित्त में व्याप्त हो जाता है । 
श्रत , बलेश-प्रह्मर के निवारण में यत्नवान्‌ होना चाहिए। जब निद्रा और आानस्प का 
प्रादुर्भाव हो, तब उनका शीघ्र प्रतीकार करे, जैसे किसी पुरुष की गोद में यदि सर्प चढ़ श्राता 
है, तो वह झट-से खड़ा हो जाता है । जव-जब स्मृति-प्रमोप हो, तव-तव परिताप होना चाहिए 
श्रौर सोचना चाहिए कि क्‍या करें, जिसमे फिर ऐसा न हो। बोधिनत्त्व को सत्मग की इच्छा 
करनी चाहिए । ज॑ से कई वाय की गति से सचालित होती है, व ये ही बोधिसत्त्व उत्ताह के वश 
होता है और इस प्रकार श्रभ्यास-परायण होने से ऋद्धि की प्राप्ति होती है । 
ध्यान-पार सिता-- वीरय की बुद्धि कर समाधि में सन का श्रारोप करे, श्र्थात्‌ चित्तेकाग्रता 
के लिए यलवान्‌ ही, क्योकि विक्षिप्त-वित्त पुरुष वीयंवान होता हुआ भी क्लेशों से कवलित 
होता है | जन-मम्पर्क के बिवर्जन से तथा कामादि वितर्को के विवर्जन से विक्षेप का प्रादुर्भाव 
नहीं होता और निरासग होने से श्रालम्बन म॑ चित्त की प्रतिष्ठा होती है। इसलिए, ससार का 
परित्याग कर रागद्वेपमोहादि-विक्षेप हेतुओ का परित्याग करना चाहिए । स्नेह के वशीभूत 
होने से श्रौर लाभ, सत्कार, यश आ्रादि के प्रलोभन से ससार नहीं छोडा जाता। विद्वान्‌ को 
सोचता चाहिए कि जिसने चि्नकाग्रता द्वारा यथाभूत तत्त्वज्ञान की प्राप्ति की है, वही क्लेशादि 
दु खो का प्रहण कर सकता है । ऐसा विचार कर वलेश-मुमुक्षु पहले शमथ, अर्थात्‌ चित्तंकाग्रता के 
उत्पादन की चेष्टा करे । जो समाहित-चित्त है श्रीर जिसकी यथाभूत तत्त्वज्ञान की प्राप्ति हुई, है 
उसकी बाह्य चेष्टठा का निवर्तन होता है और शम के होने से उसका चित्त चचल नही होता । 
लोक-विपय मे निरपेक्ष वुद्धि रखने से ही यह शमथ उत्पन्त होता हैं। अनित्य- 
पुत्रदारादिको में श्रनित्य तत्त्व का स्नेह रखना य॒क्‍त नही है, जब यह विदित है कि अनेक 
जन्मपर्यनत उस आात्मप्रिय का पुन दर्शन नहीं होगा । यह जानते हुए भी दर्शन न भिलनें 
से चित्त व्याकुल हो जाता है और किसी प्रकार सुस्थिर नहीं हौता। जैव उसकी श्रिय- 
दर्शन होता है, तब भी चित्त का पूर्ण रूप से सन्तर्पण नहीं होता झीर दर्शन की अभिन्नापा, 


पूवंवत्‌ पीडा देती है। उसको प्रिय-समागम की आाकाक्षा मे मोह उत्पन्न होता हैं । है 
गुण-दोप नही विचारता | अत , वह निरन्तर शोक-सन्तप्त रहता है। उस प्रिय की चिन्ता 
तथा तल्लीनचित्तता के कारण प्रतिक्षण झ्रायु का क्षय होता है झौर कोई >कीनि॥ 
सम्पादित नही होता । जिस मित्र के लिए श्रायु का क्षय होता है, वह स्थिर नहीं है। हैं 
क्षणमगर है, श्रशाश्वत है। उसके लिए दीर्घ-कालावस्थायी शाश्वत्नर्म की हाति क्यो हे 
हो। यदि यह सोचते हो कि उसके समागम से हित-सुख की श्राष्ति होगी, त्तो यह पक 
क्योंकि यदि तुम्हारा आचरण उसके सदृश हुआ्ना, तो तुम अवश्य दुर्गंति की आप के सा 
यदि असदृश हुआ, तो वह तुमसे द्वेप करेगा। इस प्रकार, दोनो पा मः दे पा 8 
हित-सुख का निमित्त नहीं हो सकता! इस समाग्रम से क्या शाम है हक कर 
और क्षण में यह शत्रु हे । जहाँ असन्‍्त होना चाहिए, वहाँ कौप करते हैं । इई 
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दुष्कर है। यदि इनसे इनके हित की बात कहो, तो यह कोप करते है, और दूसरे को भी 
हित-पथ से निवारण करते हे, ओर यदि उनकी बात“न मानी जाय, तो कऋुद्ध होते हे । 
ससार के मूढ पुरुषों से भला कही हित हो सकता है ” वह दूसरे का उत्कर्प नही सह सकते । 
जो उनके वराबर के है, उनसे विवाद करते हे और जो उनसे अधम है, उनसे अभिमान करते 
हें, जो उनका दोप-कीत्तंत करते है, उनसे वह द्वेप करते है । मूढ के ससर्ग से आत्मोत्कर्प, 
परनिन्‍दा, ससार-रति-कथा आदि अकुशल अवश्यमेव होते है । ' दूसरे के सगर से अ्रनर्थ का 
समागम निश्चय जानो । यह विचार कर अकेला सुखपूर्वक रहने का निश्चय करे। मूढ की 
सगति कभी न करे । यदि दवयोग से कन्नी सग हो, तो प्रिय उपचारो द्वारा उसका आराधन 
करे और उसके प्रति उदासीन वृत्ति रखे। जिस प्रकार भृग कुसुम से मधु-सग्रह करता है, 
पर परिचय नहीं पंदा करता, उसी प्रकार मूढ से केवल उसको छे ले, जो धर्मार्थ 
प्रयोजनीय हो । 
इस प्रकार, प्रिय-सगति का कारण स्नेह अपाकृत होता है । साम्प्रत लाभादि तृप्णा 
का, जिनके कारण लोक का परित्याग नहीं बन पडता, परिहार करना चाहिए। विद्वान्‌ को 
रति की अभ्राकाक्षा न करनी चाहिए । जहाँ-जहाँ मनुष्य का चित्त रमता है, वह-वह वस्तु सहखन- 
गुना दु खरूप हो उपस्थित होती है। इच्छा से भय की उत्पत्ति होती है, इसलिए बृद्धिमान्‌ 
पुरुष किसी वस्तु की इच्छा न रखे | वहुतो को विविध लाभ और यश प्राप्त हुए, पर वह लाभ- 
यश के साथ कहाँ गये, यह पता नही है । कुछ मेरी निन्‍दा करते हे और कुछ मेरी प्रशसा करते 
हे, अपनी प्रशसा सुनकर क्यों प्रसन्न होऊ ? और, आत्मनिनन्‍्दा सुनकर क्यो विषाद को प्राप्त 
होऊ ” जब बुद्ध भी अनेक सत्त्वों का परितोप न कर सके, तो मुझ जैसे अ्ज्ञो की क्या कथा ? 
मुझको लोकचिन्ता न करनी चाहिए। जो सत्त्व लाभ-रहित है, उसकी यह कहकर लोग निन्‍दा 
करते है कि यह सत्त्व पृण्य-रहित है, इसीलिए क्लेश उठाकर भी वह पिण्डपातादिमात्न लाभ भी 
नही पाता, और जो लाभ-सत्कार प्राप्त करते है, उनका यह कहकर लोग उपहास करते हे कि 
इन्हीने दानपति को किसी प्रकार प्रसन्न कर यह लाभ प्राप्त किया है। उभयथा उनके चित्त को 
शान्ति नही मिलती । ऐसे लोग स्वभाव से दुख के हेतु होने हैं । ऐसे लोगो का सवास न 
मालूम क्यों प्रिय होता है ” मूढ पुरुष किसी का मित्र नहीं है, उसकी प्रीति नि स्वार्थ 
नही होती । जो प्रीति स्वार्थ पर आश्रित है, वह अपने लिए ही होती है । 
मुझको अरण्य-वास के लिए यत्नगील होना चाहिए। वृक्ष तुच्छ दृष्टि से नहीं 
देखते और न उनके आराधन के लिए कोई प्रयत्त करता पडता है । कंव इन वृक्षों के सहवास 
का सुख मुझको मिलेगा ? कव में शून्य देवकुल में, वृक्षमूल में, गुहा में, सर्वनिरपेक्ष हो 
विना पीछे देखे हुए निवास करूँगा ? कब में गृह त्यागकर स्वच्छन्दतापूर्वक प्रकृति के विस्तीर्ण 
प्रदेशों मे, जहाँ किसी का स्वामित्व नही है, विहार करूँगा ? कब में मृण्मय भिक्षापात ले 
शरीरनिरपेक्ष हो निर्भग विहार करूँगा ? शिक्षापात्र ही मेरा समस्त धन होगा, मेरा चीवर 
चोरो के लिए भी अनपथुक्त होगा । फिर, मझको किसी प्रकार का भय न रहेगा । 
२७ 
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में कब एमशान-तूमि में जाकर दुर्गस्ध-बुक्त निजदेह की घुलना पूर्र॑मृत जीवो के अस्थि- 
पजर से करूँगा ? शुगाल भी अतिदुर्गन्ध के कारण समीप नही आयेगे । इस शरीर के साथ 
उत्पन्न होनेवाले अ्रन्थिखण्ड भी पृथ्रक हो जायेंगे, फिर प्रियजनों का क्‍या कहना ? थ्रदि यह 
सोचा जाय कि पुत्र-कलत्नादि सुख-दु ख में मेरे सहायक होते हे, इसलिए इनका अनुनव करना 
युक्त है, तो ऐसा नहीं है। कोई किसी का दुःख वाँठ नही लेता। जीव अकेला ही उत्पन्न 
होता है, अ्रकेला ही मरता है । सव लोग अपने-अपने कर्म का फल भोगते हे । इसलिए, यह 
केवल भ्रभिमान है कि पुत्न-कलत्नादि सूख-दु ख में सहायक होते है । वह केवल विष्न ही 
करते हूं। शअ्रतत , उन प्रियजनों से कोई लाभ नही है । 
परमार्थ-दृष्टि से देखा जाय, तो कौन किसकी सगति करता है । जिस प्रकार, राह चलते 
पथिको का एक स्थान में मिलन होता है और फिर वियोग होता है, उसी प्रकार सत्तार-हूपी 
मार्ग पर चलते हुए ज्ञाति, सग्रोत्न आदि सम्बन्धों द्वारा आवास-परिग्रह होता है । मरने पर 
वह उनके साथ नही जाते । पूर्व इसके कि लोग मरणावस्था में उसका परित्याग करें और 
उसके लिए विलाप करें, मनृष्य को वन का आश्रय लेना चाहिए । किसी से परिचय और 
न किसी से विरोध रखे । स्वजन वान्धवो के लिए प्रन्नज्या के अनन्तर वह मृत के समान है। 
वन में जाति, सग्रोन्नादि कोई उसके समीपवर्त्ती नहीं हें, जो अपने शोक से व्यथा पहुँचावें या 
विक्षेप करे । इसलिए, एकान्तवास-प्रिय होना चाहिए । एकान्तवास में आयास या क्‍्लेश नही हे । 
बह कल्याण-दायक है श्रौर नव प्रकार के विक्षेप का शमन करता है । इस प्रकार, जन-सम्पर्क के 
विवर्जन से काय-विवेक का लाभ होता है | तदनन्तर, चित्त-विवेंक की आवश्यकता है । चित्त के 
समाधान के लिए प्रयत्तशील होना चाहिए! चित्त-समाघान का विपक्षी काम-वितक्क हैं। 
इसका निवारण करना चाहिए। रूपादि विपयो के सेवन से लोक और परलोक दोनो में अनर्थ 
होता हैं। जिसके लिए तुमने पाप और अपयश को भी न ग्रिना, थ्रौर अपने को भय में डाला, 
वह अरव अस्थिमात्न है, और किसी के अधिकार में नही है। जो मुख कुछ काल पहले लज्जा 
से अवनत था और सदा अवसुण्ठन से आवृत रहता था, उसे आज गृघ्न व्यक्त करते हैं, 
जो मुख दूमरो के दृष्टिपात से सुरक्षित था, उसे आज गृप्न खाते हे । अब क्यों नहीं उमकी 
रक्षा करते ? गृश्नो और शूगालो से विदारित इस मास-पु ज को देखकर अव क्यो भागते हो हे 
काप्ठ-लोष्ठ के समान निःचल इस अस्थि-पजर को देखकर अब वयो त्वास होता है ” पुरीय और 
इलेणष्म दोनो एक ही आहार-पान से उत्पन्न होते हूँ । इनमें पुरीय को तुम अपविद्न मानते हो, 
पर कामिनी के अधर का मधुपान करने के लिए उनके श्लेब्म-पान मे क्यों रति होती है ? जो 
काम-सुख के अभिलापी है, उनकी विशेष रति अपविव स्त्री-कलेवर में ही होती है। यदि 
तुम्हारी आमसक्ति अशुचि में नही है, तो क्यों इस स्तायु-वद्ध अस्थि-पजर और मास के लोयडे 
का आलिगन करते हो ? अपने ही इस अमेघ्य शरीर पर सन्‍्तोप करो । यह काय स्वभाव स ही 
विकृत है। यह अभिरति का युक्त स्थान नही है । जब शरीर का चर्म उत्पादित होता है, तव 
ज्ञाम उत्तन्न होता है । यह गरीर का स्वभाव हैं। पर ऐसा जानकर भी इसमें रति क्या उत्तन्न 
होती हे ? यदि यह कहो कि यद्यपि शरीर स्वभाव से अमेघ्य है, पर चन्दनादि सुरक्षि वस्तुओं 


दश्म शअ्रध्याय २११ 


के उपलेप से कमनीय हो जाता है, तो यह उचित नही है। सहस्न सस्कार करने पर भी शरीर 
का स्वभाव नही बदल सकता। नग्न, वीभत्स और भयकर काय की केशनखादि रुचना-विशेष 
कर स्नान, अभ्यग और अनुलेपन द्वारा विविध सस्कार कर मनुष्य आत्मव्यामोहन करता है, 


जो उसके वध का कारण होता है । बह 
विना धन के सुख का उपभोग नही होता । बाल्यावस्था में धनोपार्जत की शक्ति नही 


होती । युवावस्था धनोपार्जन मे ही व्यतीत होती है। जब उमर ढल जाती है, तब विषयो का 
कोई उपयोग नही रह जाता । कुछ लोग दिन-भर भृति-कर्म कर सायकाल को परिश्रान्त 
होकर लौटते और मृत-कल्प सो जाते हे। वह इस प्रकार केवल आयु का क्षय करते हे, काम- 


सुख का आस्वाद नही करते । 
जो दूसरो के सेवक हे, उनको स्वामी के कार्यवश प्रवास का क्लेश भोगना पडता है। 


वे अनेक वर्षो में भी स्त्री और पुत्त को नहीं देखते। जिस सुख की लालसा से दूसरे 
का दासत्व स्वीकार किया, वह सुख त मिला । केवल दूसरो का काम कर व्यर्थ ही आयु का 
क्षय किया । लोग जीविका के लिए रण मे प्रवृत्त होते है, जहाँ जीवन का भी सशय होता 
है। यह विडम्बना नहीं, तो क्‍या है ” इस जन्म में भी कामासकत पुरुष विविध दु खो का 
ग्रनुभव करते हे । वह सुख-लिप्सा से कार्य मे प्रवृत्त होते हे, पर अनर्थ-परम्परा की प्रसृति 
होती है । घन का अर्जन और अर्जित धन की प्रत्यवायो से रक्षा कष्टमय है, और रक्षित घन 
का नाश विपाद और चित्त की मलिनता का कारण होता है। इस कारण शअर्थ अनर्थ का 
कारण होता है। धनासकत पुरुष का चित्त एकाग्र नही होता। भव-दु ख से विमुकत होने के 
लिए उसको अवकाश ही नही मिलता । इस प्रकार, कामासक्ति मे अनर्थ बहुत हे, सुखोत्पाद 
की वार्त्ता भी नही है। धनासकत पुरुष की वही दशा है, जो उस बल की होती है, जिसको 
शकट-भार वहन करना पडता है, और खाने को घास मिलती है। इस थोडे से सुखास्वाद के 
लिए मनुष्य अपनी दुर्लभ सम्पत्ति नष्ट कर देता हैं। निश्चय ही मनुष्य की उलटी मति है, 

क्योकि वह निक्षष्ट, अनित्य और नरकगामी शरीर के सुख के लिए निरन्तर परिश्रम करता 
रहता है। इस परिश्रम का कोटिशत भाग भी बुद्धत्व-प्राप्ति के लिए पर्याप्त है। इसपर भी 
मन्द बुद्धिवाले लोग बुद्धत्व के लिए उत्साही नही होते । जो कामान्वेपी हें, उनको वोधिसत्त्व 

की अपेक्षा कही अधिक दु ख उठाना पडता है। काम का निदान दु.ख है। शस्त्र, विष, 

प्रस्नि इत्यादि मरणमात्र दु ख देते हे, पर काम दीघंकालिक तीज नरक-दु ख का हेतु है। 

काम का परित्याग कर चित्त-विवेक में रति उत्पन्न करनी चाहिए। भर, कलह-शून्य, शान्त 

वनभूमियो में विहार कर सुखी होता चाहिए। वह धन्य है, जो वन में सुखपूर्वक भ्रमण करते 

है भौर सत्त्वों को सूख देने के लिए चिन्तना करते है, या वन में, घृन्य श्रालय मे, वक्ष के 

तले या गुफा मे, अपेक्षा-विरत हो यथेष्ट विहार करते हे। जिस सनन्‍्तोष-सुख का भोग 

स्वच्छन्दचारी निग्‌ ही करता है, वह सनन्‍्तोप-सुख इन्द्र को भी दुलंभ है । इस प्रकार, काय-विवक 

आर चित्त-विवेक के गुणों का चिन्तन कर नत्त्व विवर्कों का उपशम करता है, और जब चित्त 

परिशुद्ध होता है, तव बोधिचित्त की भावना मे प्रकर्ष-पद की प्राप्ति होती है । 
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वह भावना करता है कि सब्र प्राणियों को समान रूप से सुख श्रनुग्राहक और दु य वाधक 
होता है, इसलिए मुझको आत्मवत्‌ सबका पालन करना चाहिए । वह विचास्ता है कि जब मुझको 
श्रौर दूसरों को सुख समानरूप से प्रिय और दु ख तथा भय समानरूप से अ्रप्रिय है, तो मुझमें कया 
विशेषता है कि में अपने ही सुख के लिए यत्नवान्‌ होऊें श्रौर श्रपनी ही रक्षा करूँ ? करुणा- 
परतन्त्रता से लोग दूसरों के दु पर से दु सी होते है और सर्वदु ख के श्रपहरण के लिए यत्नवान्‌ 
होते है । एक के दू ख से यदि बहुत भत्त्वो का दु ख दूर होता, तो दयावान्‌ को वह दू ख उत्पादित, 
करना चाहिए। जो क्ृपावान्‌ हूँ, वह दूसरे के उद्धार के लिए नारक दुख को भी सूख ही 
मानते है । जीवों के निस्तार से उनको अनन्त परितोय होता है । 
प्रज्ञापारसिता--चित्त की एकाग्रता से प्रज्ञा के प्रादुर्भाव में सहायता मिलती है। 
जिसका चित्त समाहित है, उसी को यथाभूत परिज्ञान होता है। प्रज्ञा से सत्र आवरणो की 
अत्यन्त हानि होती है। प्रज्ञा के अनुकूलवर्त्ती होने पर ही दान आदि पाँच पारमिताएँ 
सम्यफ्‌ सम्प्रोधि की प्रास्ति कराने में समर्थ और हेतु होती है । दानादि गण प्ज्ञाद्वारा 
परिशोदधित होकर अशभ्यासवश प्रकर्ष की पराकाप्ठा को पहुँचते हे श्रौर अ्रविद्या-प्रवर्तित सकल 
विकल्प का ध्वस कर तथा कलेश और आवरणो को निर्मु ल कर परमार्थ-तत्त्व की प्राप्ति में हेतु 
होते हैं। इस प्रकार पट्पारमिता में प्रज्ञापारमिता की प्रधानता पाई जाती है। “ब्रार्यगत- 
साहस्री प्रज्ञा-पारमिता' में भगवान्‌ कहते हँ--'हे सुभूति | जिस प्रकार सूर्य-मण्डल भ्रीर 
चन्द्र-मण्डल चार द्वीपो को प्रकाशमान करते है, उसी प्रकार प्रज्ञा-पारमसिता का कार्य पच- 
पारमिता मे दृष्टिगोचर होता है। जिस प्रकार बिना सप्तरत्न से समन्वागत हुए राजा चक्रवर्त्ती 
का पद नहीं पाता, उसी प्रकार प्रज्ञा-पारमिता से रहित होने पर पचपारमिता 'पारमिता' के 
नाम से नहीं पुकारी जा सकती। प्रज्ञा-पारमिता श्रन्य पारमिताओं को अभिभृत करती है। 
जो जन्म से अ्रन्धे है, उनकी सस्या चाहे कितनी ही क्यों न हो, विना मार्ग-प्रदर्शक के 
भार्गावतरण मे अममर्थ है । इसी प्रकार दानादि पाँच पारमिताएँ नेत्न-विकल हैँ, विना 
प्रज्ञा-चक्षु की सहायता के वोधि-मार्ग में अवतरण नहीं कर सकती। जब पचपारमिता 
प्रज्ञा-पारमिता से परियृहीत होती है, तभी सचक्षुप्क होती है। जिस प्रकार क्षुद्र नदियाँ गगा 
नाम की महानदी का श्रतुगसन कर उसके साथ महासमुद्र में प्रवेश करती है, उसी प्रकार 
पाँच पारमिताएँ प्रज्ञा-पारमिता से परिगृहीत हो और उसका अनुगमन कर सर्वाकारञ्ञता को 


प्राप्त होती हे। 
अ्रत , यह पारमिता पचात्मक प्रुण्य-सम्भार को समुत्यापक है। जब चित्त समाहित 


होता है, तव चित्त को सुख-णान्ति मिलती है और चित्त के शान्त होने से दी प्रज्ञा का प्राडर्भाव 
होता है। शिक्षासमुच्चय (पृ० ११६) में कहा है-- 
कि पुनरस्प शमथस्य माहात्म्यं यथाभूतज्ञानजननशक्ति' । यस्मात्‌ समाहितों यथाभूत 


ज-नातीत्युक्तवान्‌ मुनि । कप 
ग्र्थात, इस 'शमथ' का क्या माहात्म्य है ? यथाभूत हे में सामथ्यं ही इसका 


क्योंकि ते - का ज्ञात 
माहात्म्य है, क्योंकि भगवानु ने कहा है कि जो समाहित-चित्त हैं, वही यथाभूत का र 
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रखता है। जो यथाभूतदर्शी है, उसी के हृदय में सत्त्वो के प्रति महाकरुणा उत्पन्न होती है। 


इस महाकरुणा से प्रेरित हो शील, प्रज्ञा और समाधि इन तीनो शिक्षाओं को पूरा कर वोधिसत्त्व 
सम्यक सम्बोधि प्राप्त करता है । 


स्वंधर्म के अनुपलम्भ को ही प्रज्ञा-पारमिता कहते हे | श्रष्टसाहस्िकाप्रज्ञापारमिता 
में कहा है--पोडनुपलम्भ सर्वेधर्माणां सा प्रज्ञावारसितेत्युच्यते । शून्यता में जो प्रतिष्ठत है, 
उसी ने प्रज्ञा-पारमिता प्राप्त की है । जब यह ज्ञान उत्पन्न होता है कि भावो की उत्पत्ति न स्वत 
होती है, न परत होती है, न उभयत होती है और न अहेतुत होती है, तभी प्रज्ञा-पारमिता 
की प्राप्ति होती है । उस समय किसी प्रकार का व्यवहार नहीं रह जाता। उस समय इस 
परमारय॑-सत्य की प्रतीति होती है कि दृश्यमान वस्तुजात माया के सदुश हूँ, स्वप्त और प्रतिविम्ब 
की तरह अलीक और मिथ्या है । केवल व्यवहार-दशा में उनका सत्यत्व है। जो स्वरूप दृष्टि- 
गोचर होता है, वह सावुत-स्वरूप है। यथाभूत दर्शन से इस अनादि समार-प्रवाह का यथावस्थित 
सावृत-स्वरूप उद्भावित होता है | व्यवहार-दशा में ही प्रतीत्यसमुत्याद की सत्ता है, पर 
परसार्थ-दृष्टि से प्रतीत्यसमुत्याद धर्म-शून्य है । क्योकि, परमार्थ में भावों का स्वक्ृृतत्व, परकृतत्व 
ग्रौर उभयक्ृतत्व निषिद्ध है । वास्तव मे सव शून्य ही शून्य है । सब धर्म स्वभाव से अनुत्मन्न है । 
यह ज्ञान आर्यज्ञान कहलाता है | जब इस श्रार्यज्ञान का उदय होता है, तव अविद्या की निवृत्ति 
होती है। अविद्या के निरोध से सस्कारो का निरोध होता है । इस प्रकार, पूर्व-पूर्व कारणभूत के 
निरोध से उत्तरोत्तर कार्यभूत का निरोध होता है । अन्त में ढु खका निरोध होता है । इस 
प्रकार अविद्या, तृष्णा और उपादान-रूपी क्लेश-मार्ग का, सस्कार और भवरूपी कर्म-मार्ग का 
और दु ख-मार्ग का व्यवच्छेद होता है । पर, जो मनुष्य असत्‌ मे सत्‌ का समारोप करता है, 
उसकी बुद्धि विपर्यस्त होती है और उसको रागादि क्लेश उत्पन्न होते हे । इसी से कर्म की 
उत्पत्ति होती है । कर्म से ही जन्म होता है और जन्म के कारण ही जरा, मरण, व्याधि, 
शोक, परिदेवनादि दु ख उत्पन्न होते हैं । इस प्रकार, केवल महान्‌ दु ख-स्कन्ध की उत्पत्ति 
होती है । 
प्रज्ञा द्वारा सव धर्मों की नि स्वभावता सिद्ध होती है और प्रत्यवेक्षमाण जगत्‌ स्वप्त- 
मायादिवत्‌ हो जाता है। तव इस ज्ञान का स्फूरण होता है कि जो प्रत्यय के अधीन है, वह 
शून्य है। सब धर्म मायोपम है। वुद्ध भी मायोपम हैं। यथार्थ में बुद्धधर्म निस्‍वभाव है । 
सम्पक सम्बद्धत्व भी मायोपम है। निर्वाण भी मायोपम है । यदि निर्वाण से भी कोई विशिष्टतर 
धर्म हो, तो वह भी मायोपम तथा स्वप्नवत्‌ ही है। जब परमार्थज्ञान की प्राप्ति होती है, तब 
वासनादि नि शेप दोपराशि की विनिवृत्ति होनी है । यही प्रज्ञा सब ढु खो के उपणम की हेतु है। 
सर्वधर्मशन्यता के स्वीकार करने से लोकव्यवहार असम्भव हो जाता है। जब सब 
कुछ शूल्य-ही-शून्य है, यहाँतक कि वुद्धत्व और निर्वाण भी शून्य हैं, तब लोक-व्यवहार कहाँ 
से चल सकता है ? शून्य का स्वरूप अनिवर्चनीय है, यह अनक्षर है। इसलिए इसका ज्ञान 
और उपदेश कैसे हो सकता है ? शूल्यता के सम्बन्ध में इतना भी कहना कि यह अनक्षर है, 
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अर्थात्‌ वाग्विपयातीत है, मिथ्या है। ऐसा केवल समारोप से ही होता है। जब किसी के सम्बन्ध 
में कुछ भी नही कहा जा सकता और जब 'शून्यता' शब्द का प्रयोग भी केवल लोकव्यवहार-मिद्ध 
है, परन्तु परमार्थ में श्रलीक और मिथ्या है, तब एक प्रकार से हमारा मृह ही बन्द हो जाता है 
श्रौर लोक-व्यवहार का अ्रत्यन्त व्यवच्छेद होता है । इस कठिनाई को दूर करने के लिए सत्यह्षय 
की व्यवस्था की गई है--सवृति-सत्य और परमार्थ-सत्य । सवृति-मत्य व्यावहारिक सत्य है। 
'मबृति' उसे कहते हूं, जिससे यथाभूत परिज्ञान का आ्रावरण हो। अविद्या से ही स्वभाव का 
श्रावरण होता है श्रौर यथावस्थित सावृत-स्वरूप का उद्भावन होता है। अविद्या से ही अ्सत्‌ 
का सन्‌ में आरोप होता है और वह असत्‌ सत्यवत्‌ प्रतिभात होता है। लोक में यह सवृति दो 
प्रकार की है >-तथ्य-सवृति श्रौर मिथ्या-सवृति । जिस वस्तुजात के ग्रहण में इच्धियों का 
उपचघात नही होता, अर्थात्‌ जिसकी उपलब्धि इन्द्रियों द्वारा विता किसी दोष के होती है, वह 
लोक में सत्य प्रतीयमान होता है श्रौर उसकी सज्ञा तथ्य-सवृति' है । पर, मृगतृप्णा के समान 
जिस वस्नु-जात की इन्द्रयोपलब्धि दोपवती होज़ी है, वह विकल्पित है, और लोक में उसकी 
सज्ञा 'मिथ्या-सवृति' है। पर, दोनो प्रकार के सवृति-सत्य सम्यगृदर्णी के लिए मृपा है, क्योंकि 
परमार्थ-दशा में सवृति-सत्य भी अलीक और मिध्या है। परमार्थ-सत्य वह है, जिसके द्वारा वस्तु 
का अक्ृत्रिम रूप श्रवभासित होता है । वस्तु-स्वभाव के अ्धिगम से झावुति, वासना और क्लेश 
हामभि श्र 
५ जम नि स्वभाव और शून्य हैं । तथता, भूतकोटि, धर्मघातु इत्यादि शून्य के पर्याय 
है । जो रूप दृश्यमान है, वह सत्‌ स्वभाव का नहीं है, क्योकि उत्तर काल में उसकी स्थिति नही 
है । जिसका जो स्वभाव होता है, वह कदापि किचिन्मात्र भी परिवत्तित नहीं होता । उसका 
स्वरूप भ्रविचलित है, अन्यया उसकी स्वन्नावता के नष्ट होने का प्रसंग उपस्थित होगा | उत्पदय- 
मान वस्नु का न तो कही से सत्‌-स्वरूप में आगम होता है, श्रौर न निरोध होने पर उसका कही 
लथ होता है । हेतुप्रत्यय-सामग्री का आ्राश्रय छेकर ही वस्तु माया के समान उत्पन्न होती है 
श्ौर हेतुप्रत्यय-सामग्नी की विकलता मे ही सवे वस्तुजात का निरोध होता है । जो वस्तु हैतु- 
प्रत्यय-सामग्री का आश्रय लेकर उत्पन्न होती है, श्र्थात्‌ जिसकी उत्पत्ति पराधीत है, उस वस्तु 
की सत्स्वभावता कहाँ ? यदि परमार्थ-दृष्टि से देखा जाय, तो हेतुप्रत्यय-सामग्री से भी किसी 
पदाय की समुलत्ति नही होती, क्योकि वह सामग्री भी श्रपर सामग्री-जनित है श्लोर उसका 
श्रात्मलाभ भी पराघीन होने के कारण स्वभावरहित है । इस प्रकार, पूर्व-पूर्वं सामग्री की नि गे 
भावता जाननी चाहिए । जब कार्य कारण के अनुरूप होता है, तब किस प्रकार नि स्वनाव रे 
स्वभाव की उत्पत्ति सम्भव है ? जो हेतुओं से निर्मित है और जो माया से निर्मित है, खा 
सम्बन्ध में निरूपण करने से ज्ञात होगा कि वह प्रतिबिम्व के समान कृत्रिम हैँ । जिस अ्रक 
प्रतिविम्बित होता है और यदि उसका अभार्वे 
मखादि-विम्ब प्रादश-मण्डल के सनिधान से उममें प्रति ह्‌ जग 
हक उ्स सी प्रकार जिस वस्त के रूप की उपलब्धि ई 
हो, तो मुख-विम्ब का उसमें प्रतिभास न हो, उ व पनियय के तमाम किंग के 
दल अलग 3 र् मे असत है । इस प्रकार, शृत्य- 
इसलिए यत्किचित्‌ हेतु-प्रत्ययोपननित है, वह परमार + हे 
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धर्मों से शून्य धर्म ही उत्पन्न होते है । भावों की उत्पत्ति स्वतः स्वभाव से नही है। उत्पाद के 
पूर्व वह स्वभाव विद्यमान नही है, इसलिए कहाँ से उसकी उत्पत्ति हो ? उत्पन्न होने पर उसका 
स्वरूप निष्पन्न हो जाता है, फिर क्या उत्पादित किया जाय ” यदि यह कहा जाय कि जात का 
पुनर्जन्म होता है, तो यह भी ठीक नही है, क्योकि वीज और अकुर एक नही हैं । रूप, रस, 
वीर्य और विपाक में दोनो भिन्‍न हे । अपने स्वभाव से यदि जन्म होता, तो किसी की उत्पत्ति ही 
न होती । स्वभाव और उत्पत्ति इतरेतर-आश्रित हे । जबतक स्वभाव नहीं होता, तबतक 
उत्पत्ति नही होती, और जबतक उत्पत्ति नही होती, तबतक स्वभाव नही होता । इससे यह 
स्पष्ट है कि स्वत किसी की उत्पत्ति नही होती, परत भी किसी की उत्पत्ति नहीं होती; क्योकि 
ऐसा मानने मे शालि-बीज से कोद्रवाकुर की उत्पत्ति का प्रसग उपस्थित होगा, श्रथवा ऐसी 
अ्रवस्था में सबका जन्म सबसे मानना पडेगा, जो दूषित है। यह मानना भी ठीक न होगा कि 
कार्यकारण का श्रन्योन्य जन्यजनकभाव नियामक होने से सबकी उत्पत्ति होती है। जबतक 
कार्य की उत्पत्ति नही होती, तबतक यह नही बतलाया जा सकता कि इसकी शवित किसमे है। 
श्र जब कार्य की उत्पत्ति होती है, उस अवस्था म कारण का अभाव होने से यह नही कहा 
जा सकता कि यह किसकी शक्ति है | का्यं-कारण का जन्यजनकभाव नही है, क्योकि दोनो 
समान काल में नही रहते । का्यकारण की एक सन्तति मानना भी युक्त नही है, क्योकि कार्य- 
कारण के विना सन्तति का अभाव है और कार्य-कारण का एक क्षण भी अवस्थान नही है । 
पूर्वापर क्षण-प्रवाह में सन्‍्तति की कल्पना की गई है । वास्तव में सन्‍्तति-नियम नही है । इस 
प्रकार सादुश्य भी कोई नियामक नही है। अतः, परत भी किसी की उत्पत्ति नही होती और 
उभयत भी उत्पत्ति नही होती । दोनो मे से जब प्रत्येक अलग-अलग सम्भव में अ्रसमर्थ है, तब 
फिर दोनो मिलकर किस प्रकार समर्थ हो सकते हे ” यदि सिकता के एक कण में तेल-दान का 
सामर्थ्य नही है, तो अनेक कण मिलकर भी योग्यता नही प्राप्त कर सकते । अत , उभयत भी 
किसी की उत्पत्ति का होना सम्भव नही है । यह भी युक्त नही है कि, अहेतुत उत्पत्ति होती है, 
क्योकि ऐसा मानने मे भावों के देशकालादि नियम के शअ्रभाव का प्रसंग होगा और जो 
परमार्थ-सत्य की उपलब्धि चाहते है, उनके लिए किसी प्रतिनियत उपाय का श्रनुष्ठान न 
हो सकेगा । 
इसलिए, अहेतुत भाव स्वभाव का प्रतिलाभ नही करते । आचार्य नागाजू न मध्यमकमूल 
(१॥१) में कहते हे-- 
न स्‍्वतो नापि परतो न द्वाभ्या नाप्यहेतुत्त-। 
उत्पन्ना जातु विद्यन्ते भावा. क्वचन केचन ॥॥ 
जब परिदृश्यमान रूप का सदुभाव विचार करने पर नही मालूम पडता, तब ग्रनागत 
आदि की सम्भावना की क्‍या कथा ? अ्रत , यह सिद्ध हुआ कि भाव तत्त्वत नि स्वभाव हूँ । 
नि स्वभाव ही सब भावो का पारमार्थिक रूप ठहरता है । यह परमार्थ परम प्रयोजनीय है, 
पर इसमें भी अभिनिवेश न होता चाहिए, क्योकि भावाभिनिवेश और शून्यताशिनिवेश में 
कोई विशेषता नही है । दोनो ही सावृत होने के कारण कल्पनात्मक हैं। अ्रभाव का भी कोई 
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स्वरूप नहीं है, भाव-विकल्प ही सकल विकल्प का प्रधान कारण है। जब उसका निराकरण 
हुश्ना, तव सब विकल्प एक ही प्रहार में निरस्त हो जाते हूं । 
वस्तुत , न किसी का समुत्पाद है श्लौर न समुच्छेद । यदि प्रतीत्यसमृत्पाद के सम्बन्ध में 
पह व्यवस्थित है कि वह अनुत्पादादिविशिष्ट है, तो फिर भगवान्‌ ने यह क्यो कहा हैकि 
हक अनित्य हे 5 उनका प्र्म है, वह उत्पन्न होकर निरुद्ध होते है और उनका 
म युखकार है। यदि सब घृन्य है, तो सुग ति भी स्वभाव 
नि तो हा 380 हे दुर्गति भी स्वभाव-शून्य रा है । यदि 
। की बज व्यथ हूँ । पर ऐसी शका करना ठीक नही है। 
यदि हम परमार्थ-दृष्टि से विवेचना करे, तो दुर्ग ति स्वभाव-णून्य है। परन्तु, लोकदणशा मे दुर्गंति 
गत्य॒ है। जो यह ज्ञान रखता है कि समस्त वस्तुजात शून्य और प्रवच-रहित है, वह ससार 
में उपलिष्त नहीं होता। उसके लिए न सुगति हे, नदुर्गति। वह सुख और दु ख, पाप शरौर 
पुण्य, दोनो से परे है, किन्तु, जिसको यथ्राभृत दर्णन नही है, वह ससार-चक्र में भ्रमण करता है । 
यदि तत्त्वत सब्र शाव उत्पाद-निरोध से रहित हैं, केवल कल्पना में जाति-जरा-मरणादि का 
योग होता है, तो यह महान्‌ विरोध उपस्थित होता है कि सब ग्रावरणो का प्रह्मण कर निर्धाण में 
प्रतिष्ठित बुद्ध भी जन्मादि ग्रहण करे । यदि ऐसा है, तो वोधिचर्या का भी कुछ प्रयोजन नही है। 
बोधिचर्या का आश्रय इसलिए लिया जाता है कि इससे सर्व सासारिक धर्मो की निवृत्ति होती हैं 
शरीर सर्व [ण/लकत बुद्धत्व की प्राप्ति होती है। यदि वोधिचर्या के ग्रहण से भी सासारिक धर्म 
की निवृत्ति न हो, तो उससे क्या लाभ ? पर यह भी शका अ्रयुक्त है। जबतक प्रत्यय-सामग्री है, 
तबतक माया है, अर्थात्‌ जबतक कारण का विनाश नही होता, तबतक माया का निवत्तंन नही 
होता। पर, जव प्रत्यय-हेतु नष्ट हो जाते है, तव काल्पनिक व्यवहार में भी सासारिक धर्म नहीं 
रहते | तत्त्वाभ्यास द्वारा अविद्या आदि का निरोध करने से प्रत्ययो का समुच्छेद होता है । 
अनेक प्रकार की प्रतीत्यता का कारण 'सवृति' है । 'सवृत्ि' का अर्थ है आवरण, श्र्यात्‌ 
अविद्या का श्रावरण' । इस श्रावरण द्वारा यथाभूत दर्शन नही होता, किन्तु मृपा-शान होता है। 
यह आवरण उसी प्रकार हमको आ्राच्छन्न करता है, जिस प्रकार जन्म होते ही आकाश 
प्रत्येक ओर से हमको श्राच्छन्न कर लेता है । सवृति स्वत सिद्ध है। किसी अन्य श्रकार से 
इसका उत्पाद नही बतलाया जा सकता स्वप्न में हम जो कुछ देखते हैँ, उसका मिथ्यात्व जाग्रतू 
श्रवस्था में ही अनुभूत होता हे । स्वप्नावस्था में किसी प्रमाण द्वारा उसका मिथ्यात्व॒ सिद्ध नही 
हो सकता । इसी प्रकार सवृति को मृषा-दर्शन प्रमाणित करने के लिए उत युक्तियों का प्रयोग 
नही हो सकता, जो सावृतिक अवस्था की है, केवल परमार्थ-सत्य के अधिगम से हो सवृति-सल 
मृपा सिद्ध हो सकता है। जबतक परमार्थ-सत्य की उपलब्धि नही होती, तवतक युक्‍्तियाँ 
सबति को श्रप्रामाणिक ठहराने के लिए श्रपर्याप्त है । व्यवहार के लिए सवृति-सत्य की कल्नना 
की गई है। जबतक लोक है, तवतक सवृति-सत्य लोक का अवितथ रूप है। इस प्रकार, सैये 
पदार्थों का स्वभाव दो प्रकार का होता है--सावृतिक और पारमार्थिक । मृपादर्शी का जो 


विपय है, वह सवृति-सत्य कहलाता है, सम्यग्दर्शी का जो विषय है, वह तत्त्व या परमार्थ-सत्य 


कहलाता है । 


» देश श्रध्याय॑ २१७, 


'* सवृति-सत्य की तो प्रततीति होती है, क्योकि हमारी वृद्धि अविद्या के अ्न्धकार से 
आवृत है। अ्रविद्या से उपप्लुत होने के कारण चित्त का स्वभाव अविद्यायुक्त हो जाता, है, 
इसलिए सवृति-सत्य की प्रतीति होती है । पर, यह नही ज्ञात है कि परमार्थ-सत्य का क्याःस्वरूप 
और लक्षण है। परमार्थं-सत्य ज्ञान का विपय नही है। वह सर्वज्ञान का श्रतिक्रमण करता है.। 
बह किसी प्रकार बुद्धि का विपय नही हो सकता, तथापि कहा जा सकता है कि परमार्थ-तत्त्व 
सर्वेप्रपच-विनिमु कत है, इसलिए सर्वोपाधि से शून्य है । जो सर्वोपाधि-शून्य है, वह कैसे कल्पना 
द्वारा जाना जा सकता है ” उसका स्वरूप कल्पना के अतीत है और शब्दों का विषय नही है। 
वहाँ शब्दो की प्रवृत्ति नही होती । यद्यपि सकल विकल्प की हानि होने से परमार्थ-तत्त्व का 
प्रतिपादन नही हो सकता, तथापि सवृति का आश्रय लेकर शास्त्र में यत्किचित्‌ निदर्शनोपदर्शन 
किया जाता है । वास्तव में, तत्त्व अवाच्य हे, पर दृष्टान्त द्वारा कथचित्‌ शास्त्र में वर्णित हे । 
विना व्यवहार का आश्रय लिये परमार्थ का उपदेश नहीं हो सकताओर विना परमार्थ के 
अ्रधिगत किये निर्वाण की प्राप्ति नही होती । आचार्य नागाजू न ने कहा है-- 

व्यवहारमनाधित्य परमार्थों न देशयते । 

परमभार्थमनएशमस्य निर्वाणं नाधिगम्यते ॥। (मध्यमकमूल, २४।१० ) 
प्राय ही परमार्थ-सत्य की उपलब्धि करते हैं । इसमे उनकी सवित्‌ ही प्रमाण है । 
सत्य-द्वय की व्यवस्था होने से तदधिक्ृत लोग भी दो श्रेणी के हैँ--१ योगी श्रौर 

२ प्राकृतिक | योग समाधि को कहते हैँ । सव धर्मों का अनुपलम्भ, अर्थात्‌ सर्वधर्म शून्यता ही 
इस समाधि का लक्षण है । योगी तत्त्व को यथारूप देखता है। प्राकृतिक वह है, जो प्रकृति, 
श्र्थात्‌ भ्रविद्या से आवृुत है । वह वस्तु-तत्त्व को विपरीत भाव से देखता है। प्राक्ृत ज्ञान 

भ्रान्त है । जिन रूपादिको का स्वरूप सर्वेजन-प्रतिपन्न है, वह भी योगियों की दृष्टि में स्वभाव- 

रहित है । यद्यपि वस्तुतत्त्व यही है कि सब भाव नि स्वभाव हूँ, तथापि दानादि पारमिता का 
आदरपूर्वक अभ्यास करना चाहिए । यद्यपि दानादि वस्तुत स्वभाव-रहित हैँ, तथापि परमार्थ- 
तत्त्व के ग्रधिगम के लिए सब सत्त्वो पर करुणा कर वोधिसत्त्व को इनका उपादान नितान्त 
प्रयोजनीय है । मार्गाम्यास करने से समलावस्था से निर्मलावस्था और सविकल्पावस्था से 
निर्विकल्पावस्था उत्पन्न होती है । मध्यमकावतार (६।८०) मे कहा है-- 
उपायभूत व्यवहारसत्यमुपेयभूत॑ परमाथंसत्यम्‌ । 

अर्थात, व्यवहार-सत्य उपाय अथवा हेतुरूप है और परमार्थ-सत्य उपेय अथवा फल- 
स्वरूप है। दानादिपारमिता-रूपी उपाय द्वारा परमार्थ-तत्त्व का लाभ होता है । 

बोधिसत्त्व की उत्कृष्टतम साधना प्रज्ञापारमिता की है। “प्रज्ञापारमिता' और “धमंघ्रातु' 
पर्याय है । इनके आदर के लिए बौद्धग्रन्थो मे प्रज्ञापारमिता तथा धमंधातु के पूर्व शयवती और 
भगवान्‌ विशेषण लगाते हे । किन्तु, तत्त्व का यह अभिधान भी सवृति-सत्य के उत्पादन से ही हैं. 

(सवृतिसत्यमुपादायाभिधघीयते ।” (बोधि० प०, पृ० ४२१) , 


| 2 र्‌ प्र % द 


२१८ बौद्ध-धर्म -दर्शन 


वोधिचित्तोत्यादसूत्रशास्त्र * में प्रशापारमिता को सर्वघर्ममुद्राक्षय या श्रक्षया मुद्रा कहा हैँ । 
उनके श्रनुसार प्रज्ञापारमिता मुद्रालक्षण नही हूँ । यह सत्य, भूत, प्रज्ञोपाय हूँ । वोधिसत्त्व का 
चित्त इस प्रकार प्रज्ञा की भावना करने से, धर्मता के परिशुद्ध होने से शान्त हो जाता है और 
उसकी प्रज्ञा-पारमिता पूरी होती हूँ । 


इस प्रकार, पट्पारमिता के श्रधिगत होने से वोधिसत्त्व की साधना फलवती होती हूं । 


& 


न 
१, “अ्पि नाम कश्चन धर्मों यो खलक्षयो नामेत्युच्यते अआ 72256% हक के 
मित्युच्यते सत्य भूत प्रशोपाय प्रशापारमिता। - « कक आम 
चित्त' चरति पर्मताया- परिशुद्धल्लात | छब पूरयति प्रशापारमिताम | 


पृ० २०) 


तृतीय खण्ड 


[बोद्दर्शन के सामान्य सिद्धान्त] 


पकादश अध्याय 
बोद्धद् न की भूमिका 


भारत के जितने दर्शन है, उनका लक्ष्य मोक्ष की प्राप्ति है । इस अथ्थ में सब दर्शन 
मोक्षशास्त्र हे। विज्ञानभिक्षु 'साख्यप्रवचनभाष्य” की भूमिका में लिखते हे कि मोक्षशास्त्र 
चिकित्सा-शास्त्न के समान चतुव्य ह है। जिस प्रकार रोग, आरोग्य, रोग का निदान, श्ौषध 
यह चार व्यूह चिकित्सा-शात्त के प्रतिपाद्य हे उसी प्रकार हेय, हान, हेय-हेतु और हानोपाय 
यह चार मोक्षशारत्त के प्रतिपाद्य हे, त्रिविध दुख 'हेय' है, उनकी आत्यन्तिक निवृत्ति 'हान' 
है; अ्रविद्या 'हेय-हेतु, है और तत्त्वेज्ञान 'हानोपाय” है। यही चार व्यूह पातजल योगसूत्र 
में भी पाये जाते है। किन्तु, न्यायशास्त्र में हेय-हेतु को हेय के श्रन्तभू त माना है, 'हान! को 
तत्त्वशञान बताया है और “उपाय' शास्त्र है। न्यायशास्त्र में इसको अर्थपद कहा है। वाचस्पति- 
मिश्र ( तात्पयेंटीका ) के अनुसार श्रथंपद का अर्थ पुरुषार्थ का स्थान है। वात्तिककार कहते है 
कि सब अध्यात्मविद्याओ में सब आचार्य इन चार अर्थपदो का वर्णन करते है । न्याय की 
परिभाषा में यह चार श्रर्थयद इस प्रकार हे--१ हेय, श्र्थात्‌ दुख और उसका निवत्तंक 
( उत्पादक ), श्र्थाव्‌ दुःख-हेतु, २ आत्यन्तिक हान, अर्थात्‌ दु ख-निवृत्तिरूप मोक्ष का 
कारण, अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान, ३ उसका उपाय (शास्त्र ), ४. अधिगल्तव्य, अर्थात्‌ लभ्य मोक्ष 
(१।१॥१ पर न्यायभाष्य ) । इसी प्रकार बौद्धदर्शन की चतु सूत्री है। यह चार आयसत्य है-- 
दु ख, दु खहेतु, दूं खनिरोध और दु खनिरोधगामिनी प्रतिपत्ति (मार्ग) । 


साख्यशास्त के अनुसार प्रकृति और पुरुष के सयोग द्वारा जो अविवेक होता है, वह 
दुखकाहेतु है और विवेक-ख्याति, अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान ही दु ख-निवृत्ति का उपाय है; क्योंकि 
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इसमें उपात्त जन्म का त्याग और अपर जन्म का अग्रहण होता है । इस श्रपयन्त श्रवस्था को 
अपवर्ग कहते है । प्रमाणादि षोडश पदार्थ का तत्त्वज्ञान मोक्ष का कारण बताया गया है। 
इून पदार्थों में से प्रमेय पदार्थ का तत्वज्ञात ही मोक्षलाभ का साक्षात्‌ कारण है। शेष १५ 
पदार्थों का तत्त्वज्ञात्र प्रमेद तत्त्वज्ञान का सम्पादक और रक्षक है। यह तत्त्वज्ञान मोक्षलाभ का 
पारम्पर्येण कारण है । ससार का बीज मिश्याज्ञान है । इसका उच्छेद करके ही तत्त्वज्ञान मोक्ष 


का कारण होता है। अनात्म में आत्मग्रह मिथ्याज्ञान है। "में हैं इस प्रकार का मोह, अहकार, 
अर्थात्‌ अनात्मा ( देहादि) को आत्मा के रूप में देखना यह दृष्टि-अहकार है। शरीर, 


२२२ बौद्ध-धर्म-दशन 


एन्द्रिय, मन, वेदना, बुद्धि यह पदार्थसमूह ( श्र्थजात ) है, जिसके विपय में अ्रहकार होता है। 
जीव शरीरादि पदार्थ-समूह को 'में है” यह निश्चित कर शरीरादि के उच्छेद को श्रात्मोच्छेद 
मानता है। वह शरीरादि की चिर-स्थिति के लिए व्याकुल होता है और वार-वार उसका ग्रहण 
करता है। उसका ग्रहण कर जन्म-मरण के निमित्त यत्नशील होता है । 


किन्तु, जो दु ख को, दु खायतन को तथा दु सानृपक्त सुख को देखता है कि यह सव 
दु है (सर्वमिद दु खमिति पश्यति), वह द्वुख की परिज्ञा करता है। परिज्ञात दुख प्रहीण 
होता है । इस प्रकार, वह दोपो को और कर्म को दु ख-हेतु के रूप में देखता है, तथा दोपो का 
प्रहण करता है। दोपो के प्रहीण होने पर पुनर्जन्म के लिए प्रवृत्ति नही होती । इस प्रकार, 
प्रभेयो का चतुर्विघ विभाग कर श्रभ्यास करने से सम्यग्‌ दर्शन, अर्थात्‌ बथार्थभूत श्रववोध या 
तत्त्वज्ञान की उत्पत्ति होती है । 

दशेपिकणशास्त्र में पदार्थों के तत्त्वज्ञान से नि श्रेयस्‌ की सिद्धि होती है । वशेपिकशास्त के 
प्रनुसार (१॥१।४) यह तत्त्वज्ञान द्रव्यादि पदार्थों के साधरम्य-वधर्म्य के ज्ञान से उत्पन्न होता है । 
साधर्म्य, समान-धर्म , चंधर्म्ये, विरुद्ध-धर्म है, प्रर्थात्‌ पदार्थों के सामान्य श्र विशेष लक्षण 
(अनुगठ धर्म, व्यावृत्त धर्म) के ज्ञान से तत्त्वज्ञान होता है। 


मव मोक्षणास्त्रों में तत्त्व-साक्षात्कार के लिए योगाभ्यास का प्रयोजन वताया गया है। 
स्यायदर्शन * में कहा है, कि योगाभ्यास के कारण तत्त्ववुद्धि उत्पन्न होती है। यम-तियम द्वारा 
तथा योगजास्त्र-विहित ग्ध्यात्मविधि और उपाय-समूह द्वारा आत्मसस्कार करना चाहिए। * योगा- 
स्थाम-जनित जो धर्म है, वह जन्मास्तर में भी अनुवर्त्तन करता हैं। तत्त्वज्ञान के निमित्त यह धर्म 
वृद्धि की पराकाष्ठा को प्राप्त होता है (प्रचयकाष्ठागत ), श्रौर उसकी सहायता से किसी जन्म 
में समाधि-प्रयत्न प्रकृप्ट होता है, तव समाधि-विशेष उत्पन्न होता है । उससे तत्त्वज्ञान का 
लाभ होता है। वंशेपिकशास्त्र में कहा है कि आात्म-प्रत्यक्ष योगियो को होता है तथा आत्म- 
कर्म से मोक्ष होता है (६।२।१६ )। यह न्याय का आत्मसस्कार है। शकरमिश्र ने उपस्कार 
में कहा है कि श्रात्मकर्म श्रवण, मनन, योगाभ्यास, निदिध्यासन, आसन, श्राणायराम ओर शम- 
दम है। योग योगशास्त्र का प्रतिपाद्य विषय है। इस कारण न्‍्याय-वेशेपिक में सर्कतमात्र 
किया है कि तन्त्रान्तर से इस आत्मकर्म की प्रतिपत्ति होती है। वेदान्त में कहा है कि सूक्ष्मदर्शी 
योगी प्रज्ञान द्वारा आत्मा को जान सकता है। 
इसी प्रकार, बौद्धधर्म में भी तत्त्वज्ञान के लिए योग का प्रयोजन बताया गया है । बौद्ध 
ईएवर शोर श्ात्मा की सत्ता को स्वीकार नही करते, तथापि उनका भी यही प्रयोजन है कि दु ख 


ईघव 
से अत्यन्त निवृत्ति हो और निर्वाण का शाभ हो । योग का उपाय सवकों समान रूप पे 


स्वीकृत है । 
पा उर्मकह मिउ निकल मल प कस 
१. “समाधिविशेषास्यासात । ( स्वाय? डाराशिप ) | 


२, “तदर्य यमनियमास्यामात्मप्तस्कारो योगाच्चाध्यात्मविष्युपाय* ) 


७ ( न्‍्याय० ४|२(४६ ) 
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बौद्धों के अनुसार शआत्या प्रश्नप्तिमात्र है। जिस प्रकार “रथ' नाम का कोई स्वतन्त्र पदार्थ 
नही है, वह शब्दमात्न है, परमार्थ में अग-सम्भार है । उसी प्रकार आत्मा, सत्त्व, जीव, नामरूप- 
मात्र (स्कन्ध-पचक) है । यह कोई अभ्विपरिणामी शाश्वत पदार्थ नही है | वीद्ध अनीश्वरवादी 
और अनात्मवादी है । सर्वास्तिवादी सस्वभाववादी तथा वहुधर्मवादी है , किन्तु वह कोई शाश्वत 
पदार्थ नही मानते । उनके द्रव्य सत्‌ हे, किन्तु क्षणिक है । यह द्रव्य चैत्त और रूपी-धर्म है । वौद्ध- 
सिद्धान्त में किसी मूल कारण की व्यवस्था नही है । वह नही मानते कि ईश्वर महादेव या वासु- 
देव, पुरुष, प्रधानादिक किसी एक कारण से सर्व जगत्‌ की प्रवृत्ति होती है। यदि भावो की 
उत्पत्ति एक कारण से होती, तो सर्व जगत्‌ की उत्पत्ति युगपत्‌ होती, किन्तु हम देखते है कि 
भावो का क्रम सम्भव है । 


बौद्धदर्शन चार हे--सर्वास्तिवाद (वभाषिक _), सौत्रान्तिक, विज्ञानवाद, (योगाचार), 
भर माध्यमिक (शून्यवाद) । सर्वास्तिवाद के अनुसार वाह्य जगत्‌ प्रत्यक्ष का विपय है। 
वह प्रकृति और मन की स्वतन्त्र सत्ता मानता है । प्रकृति की प्रत्यक्ष उपलब्धि मन से होती है। 
सौतान्तिक भी बाह्य जगत्‌ की सत्ता मानते हे, किन्तु उनके अनुसार यह प्रत्यक्ष का विषय 
नही है। बाह्य वस्तुओ के विना पदार्थों का मत में अवभास नहीं होता, इसलिए हम वाह्म 
वस्तुओ की सत्ता का अनुमान करते हू । यह दोनो मतवाद बेहुस्वभाववादी है । विज्ञानवाद के 
अनुसार ज्ञान के समस्त विषय मन के विकल्प है । इस वाद मे त्रैधातुक को चित्त-मात्न व्यव- 
स्थापित किया है। इससे बाह्यार्थ का प्रतिषेध होता है। रूपादि अर्थ के विना ही रूपादि- 
विज्ञप्ति उत्पन्न होती है। यह विज्ञान ही है (चित्त, मनसू, विज्ञान और विज्ञप्ति पर्याय है ), 
जो अर्थ के रूप मे अ्रवभासित होता है। वस्तुत , अर्थ असत्‌ है। यह वैसे ही है, जैसे तिमिर 
का एक रोगी अ्सत्‌-कल्प केश-चन्द्रादि का दर्शन करता है। अर्थ की सत्ता नही है । माध्यमिक 
(शून्यवादी ) ग्राह्म-प्राहक दोनो की सत्ता का प्रत्याख्यान करते है और इनके परे शून्य तक 
जाते हे, जो ज्ञानातीत है । विज्ञानवादी दोनो का अयथार्थ मतवाद मानते हे और दोनो से 
व्यावृत्त होते है । सर्वास्तिवादी विज्ञानशोर विज्ञेय दोनो को द्रव्यसत्‌ मानते हें। शून्यवादी 
विज्ञान श्रौर विज्ञेगय दोनो का परमसार्थत अस्तित्व नही मानते, केवल सवृतित मानते हूं । 
विज्ञानवादी केवल चित्त, विज्ञान को द्रव्यसत्‌ मानते हे, और जो विविध झ्रात्मोपचार और घर्मो- 
प्रचार प्रचलित है, उनको वे मिथ्योपचार मानते है । उनके अनुसार परिकल्पित आत्मा और 
धर्म विज्ञान और विज्ञप्ति के परिणाम-मात्र हैं, चित्त-चैत्त एकमात्र वस्तु-सत्‌ हे । 
पूर्वे इसके कि हम विविध दर्शनों का विस्तारपूर्वक वर्णन करे , हम उन वादो का व्याख्यान 
करना चाहते हे, जो सभी बौद्ध-प्रस्थानों को मान्य है। बौद्धदर्शन को समझने के लिए प्रतीत्य- 
समुत्पादवाद, क्षणभगवाद, अनीश्वरवाद तथा अनात्मवाद का सक्षिप्त परिचय आवश्यक है । 
अ्रगले अध्याय में हम इनका वर्णन करेगे और तदनन्तर कर्मवाद एवं निर्वाण-सम्वन्धीवि भिन्न 
बौद्ध-सिद्धान्तो का विवेचन करेगे । 
ठ 


छाद्शू अध्याय 


प्रतीत्यसमुत्पादवाद 


यह हेतु-प्रत्ययता का वाद है। इसके होने पर, इस हेतु, इस प्रत्यय से, वह होता है। 
इसके उत्पाद से, उमेका उत्पाद होता है। इसके न होने पर वह नही होता, इसके निरोध से 
वह निर्द्ध होता है, यह हेतु-फल-परम्परा है। इसको प्रत्यथाकार (पच्चयाकार) निदान भी 
कहते हैं । इस वाद का सम्बन्ध अनित्यता श्रौर श्रनात्मता के सिद्धान्त से भी है। कोई वस्तु 
घाश्वत नही है, सव धर्म क्षणिक हे श्रौर हेतु-प्रत्यय-जनित है । 

स्थविरवाद में हेतु! तीन दोप हं--राग, द्वेप, मोहु | ये चित्त की श्रवस्थाओं को 
अभिसस्क्षत करते है । अ्रत*, ये अवस्थाएँ सहेतुक कहलाती है । इसके विपक्षभूत प्रत्यय (पच्चय ) 
ध_र्मों का विविध सम्बन्ध है । जो धर्म जिसकी उत्पत्ति में या निव ति मे उपकारक होता है, 
वह उसका प्रत्वयय कहलाता है । 

सर्वास्तिवाद में हेतु प्रधान कारण है और प्रत्यय उपकारक धर्म है, यथा वीज का 
भूमि में आरोपण होता है । वीज हेतु है, भूमि, उदक तथा सूर्य प्रत्यय हैं, वृक्ष, फल है। 
स्थविरवाद में चौवीस प्रत्यय है मौर सर्वास्तिवाद में चार प्रत्यय,, ,छ हेतु श्ौर पाँच फुल हे । 

कर्मवाद के साध प्रतीत्यसमुत्पाद का घनिप्ठ सम्बन्ध है । कर्म कर्मफल को भी 
कहते है, यथा कहते हैँ कि उसका शुभ्ञ या अशुभ कर्म उसकी प्रतीक्षा करता है। परुष्य-अरदुम्य 
के विपाक के सम्बन्ध में कर्म से हेतु-फल-व्यवस्था अ्भिप्रेत है। प्राचीन काल मे स्थविर्वादियो 
में कर्म और प्रतीत्यसमुत्पाद में भेद किया जाता था। फल की श्रभिनिवृ ति में कर्म केवल 
एक प्रकार का हेतु घा। कर्म के अतिरिक्त दु ख के उत्पाद मे अन्य भी हेतु हैं । औिमल महा 
सगहो' के अनुसार चित्त, आहार और ऋतु के अ्रतिरिकत कर्म भी रूप के चार प्रत्ययों में से 
एक है। 'अभिधर्मकोश' में लोकधातु के विवृत होने में सत्त्वों के कर्म-समुदाय को हेतु 
माना है । महायान के अनुसार लोक की उत्पत्ति कर्म से है । 
के प्रति सामान्य है। असख्य लोकधातुओ 


यह हेंतुप्रत्ययवराद देश, काल और विपय 
कं ् यह व्यवस्था त्िकाल 


+ देवलोको ले हरे पु 
को, देवलोको को और नरको को यह हेतु-फलसम्बन्ध-व्यवस्था लागू है ! के 
को भी लागू है। अ्रमस्क्ृत धर्मों को छोडकर यह सर्व सस्क्ृत धर्मों पर भी लागू हे 3 
नव-चक्र अनादि है। यदि आदि हो, तो आदि का अहेतुकत्व मानता होगा आर 


एक धर्म की उत्पत्ति अहेनुक होती है, तो सव धर्मों की उत्पत्ति अहेतुक ०2 हक 
यह है कि वीज अकुर का उत्पाद ” 
आर काल के प्रतिनियम से यह देखा जाता है कि कु हे व गज 


€ अहेतक कद 
पाकज का उत्पाद करती हैं। अत, कोई ग्राडुर्भाव अ्दुर्क न 
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कारणास्तित्ववाद भी सिद्ध नही होता । किन्तु, हेतु-प्रत्यय का विनाश हो, तो हेतु-प्रत्यय से 
अभिनिव्‌ ति या उत्पत्ति नही होगी । यथा बीज के दः्ध होने से अ्रकुर की उत्पत्ति नहीं 
होती । इस प्रकार, कर्म-वलेश-प्रत्ययवश उत्पत्ति, उत्पत्तिवश कर्म-क्लेश, पुन अन्य कर्म-क्लेश- 
प्रत्ययवश उत्पत्ति, इस प्रकार भवचक्त का अनादित्व सिद्ध होता है । 

यह स्कन्ध्-सन्तति तीन भवो में वृद्धि को प्राप्त होती है। यह प्रतीत्यसमुत्पाद है, 
जिसके वारह अग॒ और तीन काण्ड हे । पूर्वकाण्ड के दो, अपरान्त के दो और मध्य के आठ 
अ्रग है । बारह श्रग ये हे---अविद्या, सस्कार, विज्ञान, नामरूप, षडायतन, स्पर्श, वेदना, तृष्णा, 
उपादान, भव, जाति, जरा-मरण । ये तीन काण्डो में विभक्‍त हे--अविद्या और सस्कार अतीत 
में, पूर्वभव मे , जाति और जरा-मरण अपर भव में, शेष आठ अग प्रत्युत्पन्त भव मे । 

हमारा यह मत नही है कि मध्य के आठ अगर सब सत्त्वो के प्रत्युत्पन्न भव मे सदा पाये 
जाते है । यह 'परिपूरिन्‌' सत्त्व के अभिप्राय से है, जो सब अगभूत अवस्थाओं से होकर 
गुजरता है । जिसका अकाल-मरण होता है, यथा जिसका मरण गर्भावस्‍था में होता है, वह 
सत्त्व 'परिपूरिन्‌' नही है। इसी प्रकार, रूपावचर और आरूप्यावचर सत्त्व भी 'परिपूरिन्‌' 
नही है। 

हम प्रतीत्यसमुत्पाद को दो भागो मे विभक्त कर सकते हे --पूर्वान्त (अतीत भव,१-२ 
अपने फल के साथ, ३-७ ) और अपरान्त ( अनागत भव के हेतु, 5-१० और अ्नागत भव, 
११-१२ के साथ ) । प्रतीत्यसम्‌ त्पाद की इस कल्पना मे जो विविध अग है, उन्तका हम वर्णन 


करते है । 
ब्रविद्या पूर्वजन्म की क्लेशदशा है | अविद्या से केवल अविद्या अभिप्रेत नही है, न क्लेश- 


समुदाय, 'सर्वक्लेश' ही अभिप्रेत है। किन्तु, पूर्वजन्म की सन्‍्तत्ति ( स्वपचस्कन्धों के सहित ) 
अभिप्रेत है, जो क्लेशावस्था में होती है। वस्तुत , सवक्‍्लेश अ्रविद्या के सहचारी होते हैं 
और अविद्या-वश उनका समुदाचार होता है, यथा 'राजागमन इस वचन से उनके अ्नुयायियों का 
भ्रागमन भी सिद्ध होता है । 
संस्कार पूर्वजन्म की कर्मावस्था है । पूर्वभव की सन्तति पुण्य-अपुण्यादि कर्म करती है । 
यह पुण्यादि कर्मावस्था सस्कार है ! वे 
विज्ञान प्रतिसन्धि-स्कन्ध है । प्रतिसन्धि-क्षण या उपपत्तिभव-क्षण में कुक्षिगत ५ स्कन्ध- 
विज्ञान है । 
नामरूप विन्नान-क्षण से पडायतन की उत्पत्ति तक की अवस्था है । 
घडायतन स्पर्श के पूर्व के पाँच स्कन्ध है । इन्द्रियो के प्रादुर्भाव-काल से इन्द्रिय, विषय 
और विज्ञान के सनिपात-काल तक षडायतन है । 
स्पर्श सुख-दु खादि के कारण-जान की शक्ति के उत्पन्न होने से पूर्व की अवस्था है । जवनक 
वालक सुख-दु खादि को परिच्छिन्न करने में समर्थ नहीं होता, तवतक की झवस्था स्पर्श 
कहलाती है। 
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वंदना जवतक मथुन-राग का समुदाचार नही होता, तवतक की अवस्था है। इस 
अवस्था को वेदना कहते है, क्योकि वहाँ वेदना के कारणों का प्रतिसवेदन होता है। श्रत , यह 
वेदना प्रकपिणी श्रवस्था 

तृष्णा भोग और मंबुन की कामता करनेवाले पुदूगल की अवस्था है। रूपादि काम- 
गुण श्र मंथुन के प्रति राग का समृदाचार होता है । यह तृष्णा की अवस्था है । इसका श्रन्त 
तव होता है, जब इस राग के प्रभाव से पुदूगल भोगो की पर्येप्टि श्रारम्भ करवा है। 

उपादान का तृप्णा से भेद है। यह उस पुद्गल की अवस्था है, जो भोगो की पर्येष्टि में 
दौडता-धूपता है। श्रथवा उपादान चतुविध क्लेश है । उस अवस्था को उपादान कहते है, जिसमें 
इस चतुर्विध क्लेश का समुदाचार हो । 

इस प्रकार, प्रधावित होकर वह॒ कर्म करता है, जिनका फल श्रनागत भव है। इस 
कर्म को भव कहते है । क्योंकि, उसके कारण भव होता है ([ भवत्यनेन )। भोगो की 
पर्येष्टि में कृत श्रौर उपचित कर्म पौनभंविक है । जिस श्रवस्था में पुद्गल कर्म करता है, वह 
भव है । 
जाति पुन प्रतिसन्धि है । मरण के श्रनन्तर प्रतिसन्धि-काल के पचस्कन्ध जाति हे । 
प्रत्युत्पन्न भव की समीक्षा में जिस श्रग को विज्ञान का नाम देते है, उसे श्रनागत भव की समीक्षा 
में जाति की संज्ञा मिलती है । 

जाति से वेदना तक जरा-मरण हूं । प्रत्युत्पन्न भव के चार श्रग---नामरूप, पडायतन, 
स्पर्श शौर वेदना--अनागत भव के सम्बन्ध में जरा-मरण कहलाते है | यह वारह॒वाँ भ्रग हूं । 

विभिन्न दृष्टियो से प्रतीत्यममुत्पाद चतुर्विध हूँ । क्षणिक, प्राकर्षिक (अरनैकक्षणिक 
या श्रनेकजन्मिक ), साम्बन्धिक ( हेतु-फल-सम्बन्धन्युवत ) श्रौर आवस्थिक ( पचर्कन्ध्रिक 
१२ श्रवस्थाएँ) । 

प्रतीत्यसमृत्पाद क्षणिक कैसे हैँ ? 

जिस क्षण में क्लेश-पर्यवस्थित पुद्गल प्राणातिपात करता है, उस क्षण में द्वादश ग्रग 
परिपूर्ण होते है । १ उमका मोह अविद्या है, २ उसकी चेतना सस्कार है, ३ उसके आलम्बन- 
विशेष का स्पप्ट विजान हँ, ४ विज्ञान-सहमू चार स्कन्ध नामरूप है (मत-विशेष से तीन 
स्कन्ध), ५ नामरूप में व्यवस्थित इन्द्रिय पडायतन हैं, ६ पडायतन का अ्भिनिपात स्पर्श हू 
(चक्षु का अभिनिपात उसकी रूप मे प्रवृत्ति हैं। ) ७ स्पर्ण का अनुभव वदना हूं, 5 राग 
तृष्णा है, £ तृप्णा-सम्प्रयुकत पर्यवस्थान (श्रह्ली आदि पर्ण्वस्थान हूँ ) उपादान हैं 
१०. बेदना या तृप्णा से समृत्यित काय या वाकू-कर्म भव हूं, १ १. इन सब धर्मों का 


उन्मज्जन, उत्पाद जाति है, १२ इनका परिपाक जरा हूँ, इनका भग मरण हू | 
पन कहा है कि प्रतीत्यसमृत्याद क्षणिक और साम्बन्धिक हैं । आवस्थिक प्रतीत्य- 


समत्पाद पचस्कन्धिक वारह अवस्थाएँ है । तीन निरन्तर जन्मों में सम्बद्ध होने से यह 80 
भी हूँ | अत , यह प्रश्न उठता हूँ कि द्ावशागसूत्र में भगवान्‌ का अभिप्राय इन चार में 


किस प्रकार के प्रतीत्यसमृत्पाद की देशना देने का हे । 
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वैभाषिक सिद्धान्त के अश्रनुसार आवस्थिक इष्ट है। किल्तु, यदि प्रत्येक धर्म पचस्कन्ध 
का समूह है, तो अविद्यादि प्रज्ञप्तियों का क्यो व्यवहार होता है ” श्रगो का नाम-कीत्तंन उस 
धर्म के नाम से होता है, जिसका वहाँ प्राधान्य है। जिस अवस्था में अविद्या का प्राधान्य है, 
वह अविद्या कहलाती है । अन्य भ्रगो की भी इसी प्रकार योजना करनी चाहिए। यद्यपि सब 
ग्रगो का एक ही स्वभाव हो, तथापि इस प्रकार विवेचन करने में कोई दोप नही है। 


प्रकरण कहते है कि प्रतीत्यसमुत्पाद सव सस्क्ृत धर्म हे । फिर, सूत्र में प्रतीत्यसमुत्पाद 
का लक्षण वारह भ्रगो की सन्तति के रूप में क्यो है ? सूत्र की देशना आशभिप्रायिक है, और 
भ्रभ्िधर्म में लक्षणों की देशना है। एक ओर प्रतीत्यसमृत्पाद आवस्थिक, प्राकर्षिंक और 
सत्त्वाख्य है। दूसरी ओर वह क्षणिक, साम्वन्धिक, सत्त्वासत्त्वाख्य है । 


सूत्र की देशना सत्त्वाख्य प्रतीत्यसमुत्पाद की ही क्‍यों है ? पूर्वान्त, अपरान्त और 
मध्य के प्रति समोह की विनिवृत्ति के लिए। इस हेतु से सूत्र द्विकाण्ड में प्रतीत्यसमुत्पाद की 
देशना देता है। जब कोई पूछता है कि--“क्या में अतीत अ्रध्व मे था ? क्‍या में नही था ? 
में कैसे और कब था ?” यह पूर्वान्त का समोह है । "क्या में श्रनागत अध्व मे होऊँगा । 
यह अपरान्त का समोह है। “यह क्‍या है ? यह कंसे है ” हम कौन है ? हम क्या होगें ? ” 
यह मध्य का समोह है। यह विविध समोह अविद्या, जरा-मरण के यथाक्रम उपदेश से 
विनष्ट होता है । 


यह द्वादशाग प्रतीत्यसमुत्पाद विविध है--कलेश, कर्म और वस्तु । श्रविद्या, तृष्णा 
झौर उपादान ये तीन अग क्लेश-स्वभाव है। संस्कार और भव कर्म-स्वभाव हे। विज्ञान, नाम- 


रूप, षडायतन, स्पर्श, वेदना, जाति, जरा-मरण, वस्तु हे । इनको वस्तु इसलिए कहते है कि 
ये क्लेश और कर्म के आश्रय, अधिष्ठान हे । 


प्रतीत्यममुत्पाद द्विविध भी हँ--हेतु श्रौर फल । जो अंग वस्तु है, वह फल भी है । 
शेष जो वस्तु नही है, हेतुभूत है, क्योकि वह कर्म-वलेश-स्वभाव है । 

विशुद्धिमाग (४१०) में क्लेश, कर्म और वस्तु को तीन वरत्म ( ज-वट्ट) कहा है-- 
क्लेश-वर्त्मं, कम-वर्त्मं, विपाक-वर्त्म । यहाँ तृतीय वर्त्मं का लक्षण विपाक (+>फल या व्स्त॒) 
है । इस भवचक्र के तीन वर्त्म है । इसका पुन -पुन प्रवत्तेंत होता रहता है। 

प्रत्युत्पन्न भव के काण्ड मे हेतु और फल का व्याख्यान विस्तार से क्यो है ” क्लेश के दो 

श्रग, कर्म के दो अग और वस्तु के पाँच अग । जब कि अतीत और अनागत अध्व के लिए ऐसा 
व्याख्यान नही है। अ्ननागत श्रध्व के फल को सक्षिप्त किया है। इसके दो अग हे । 

इसका कारण यह है कि प्रत्युत्पन्न भव के क्लेश-कर्म और वस्तु के निरूपण से अतीत 
और अनागत श्रध्व के हेतु-फल का सम्पूर्ण निर्देश ज्ञापित होता है। अत , यह वर्णन 
निष्प्रयोजनीय है । 


538 बौद्ध-घर्म-दर्शन 


किन्तु यह कहा जायगा कि यदि प्रतीत्यसमृत्पाद के केवल बारह अग है, ती ससरण 
की श्रादि कोटि होगी, क्योकि श्रविद्या का हेतु निर्दिष्ट नही है। ससरण की श्रन्त कोटि 
होगी, क्योकि जरा-मरण का फल निर्दिप्ट नही है | श्रत , नये श्रग जोडना चाहिए। नही; 
क्योकि यह मालूम होता है कि भगवान्‌ ने श्रविद्या के हेतु और जरा-मरण के फल को ज्ञापित 
किया है। क्लेश से श्रन्य॒क्लेश की उत्पत्ति होती है, यथा तृष्णा से उपादान। क्लेश से 
कर्म की उत्पत्ति होती है, यथा सस्कारो से विज्ञान, भव से जाति । वस्तु से वस्तु की उत्पत्ति 
होती है; यथा विज्ञान से नामरूप, नामरूप से पडायतन इत्यादि। वस्तु से क्लेश की 
उत्पत्ति होती है; यथा वेदना से तृष्णा। श्रगो का यह नय है। यह स्पष्ट है कि अविद्या 
का हेतु बलेश या वस्तु है। यह स्पप्ट है कि जरा-मरण (विज्ञान से वेदना पर्यन्त शेप वस्तु) का 
फल कलेश हूँ । एक सूत्र ( सहेतु-सप्रत्यय-मनिदान-सूत्न ) में कहा है कि श्रविद्या का हेतु 
अयोनिशोमनसिकार' है । एक दूसरे सूत्र में कहा है कि भयोनिशोमनसिकार का हेतु भ्रविद्या है | 
श्रत , श्रविद्या निर्ेतुक नही हैँ और अगान्तर के उपसख्यान का भी कोई स्थान नहीं हैँ । 
अ्रनवस्था-प्रमग भी नही है, क्योकि श्रयोनिशोमनसिकार जो श्रविद्या का हेतु है, स्वयं मोह- 
सज्ञा से प्रश्ञप्त श्रविद्या से उत्पन्त होता है । विशुद्धिमग्गों में श्रविद्या की आदिकोदिता के 
सम्बन्ध में विचार किया है ।' 

इस प्रकार, श्रगो का निर्देश परिपूर्ण है । वस्तुत , सन्देह इस पक्ष के जानने में है कि 
इहलोक परलोक से कैसे सम्बद्ध होता है, परलोक इहलोक से कैसे सम्बद्ध होता हूँ ? 
सूत्र का केवल इतना ही श्र विवश्लित है । इस श्रर्थ को पूर्व ही कहा है--“पूर्वान्त, अपरान्त 
ओर मध्य के समोह की विनिवु ति के लिए ।” 





१ विशुद्धिमस्गो (१8८) में अविद्या को आदि में क्‍यों कहा ? क्‍या प्रकृतिवादियों की प्रकृति के समान 


अविया भी लोक का मूल कारण है ओर स््रय अकारण है? यह शअकारण नहीं हैं, क्योंकि सत्र 
(मज्मिम० १।५४) में कहा है कि अविधा का कारय आखबव हैं (आज्नवसमुदया अविज्जासमुदयो) । 
किन्तु एक पर्याय है, जिससे अविद्या मूल कारण हो सकती है । श्रविद्या वर्त्म कथा के शीर्ष में है | 
भगवान्‌ वर्त्म-कथा के कहने में दो धर्मों का शीषमाव बताते हैं। अ्रविद्या और भवन-दश्णा | 
“है मिक्षओ ! अविद्या की पर्व कोटि नहीं जानी जाती । हम यह नहीं कह सकते कि इसके पूत 
अविदा न थी और पत्चात्‌ हुई । हम केवल यह कह सकते हैं कि अम्नुक प्रत्यववश अविया उत्पन्न 
होती है ।”' पुनः भगवान्‌ कहते हैं-- 'भत्र तृष्णा की पूर्वकोटि नहीं जानी जाती ! केवल इतना 
कह सकते हैं कि इस प्रत्यय के कारण भव-ठृष्णा होती दे ।” ( क्र ० ४११३, ११६ ) इत दो पर्मो 

को शीर्प॑स्थान श्सलिए देते हैं, क्योंकि यह दो सुगतिगामी और दुर्गतिगामी कर्म के विशेष हेतु हैं । 
दर्गप्ियामी कर्म का विशेष हेठु अविद्या है, क्योंकि अविया से श्रमिभूत पृथगूजन प्रायातिपातादि 
अगेक प्रकार के दुर्गीथगामी कर्म का आरम्भ करता है। सुगतिगामी कर्म का विशेष हेतु भव- 
तृष्णा है, क्योंकि इससे अभिभूव पृथगृजन सुगति की प्राप्ति के लिए घुगतिगामी अनेक कम 


करता है। कहीं एकथर्ममूलक देशना है, कहीं उमयमृलक है | 


द्वारश अध्याय २२६ 


सूत्र में कहा है--“भिक्षुओ ! मे तुम्हें प्रतीत्यसमुत्पाद और प्रतीत्यसमृत्पन्न धर्मों की 
देशना दूँगा ।*' 


प्रतीत्यसमुत्पाद और इन धर्मो में क्या भेद है ” 

अभिधर्म के अनुसार कोई भेद नहीं है। उभय का लक्षण एक ही है। प्रकरणो में 
कहा है--“प्रतीत्यसमुत्पाद क्या है? सर्वसस्क्ृत धर्मं। प्रतीत्यसमुत्पन्न धर्म क्‍या है? 
सर्वेसस्क्ृत धर्म।” सर्वस्स्क्ृत धर्म त्नेयध्विक हैं। अ्रनागत धर्म और अतीत तथा प्रत्युत्पन्न 
सस्कृत धर्मों के एकजातीय होने से इसकी युक्‍तता कही जाती है। यथा अनागत रूप “रूप! 
कहलाता है । क्योकि, वह रूप्यमाण रूप की जाति का है। किन्तु, प्रतीत्यसमुत्पाद और प्रतीत्य- 
समुत्पन्न धर्मों में विशेष करने मे सूत्र का वया अभिप्राय है ? समुत्पाद हेतु है। समुत्पन्न 
फल है, जो अग हेतु है । वह प्रतीत्यसमुत्पाद है, क्योकि, उससे उत्पाद होता है। जो अग 
फल है, वह प्रतीत्यसमुत्पन्न है, क्योकि वह उत्पन्न होता है। किन्तु, यह प्रतीत्यसमुत्पाद 
भी है, क्योकि इससे समृत्पाद भी होता है, श्रौर सब अगो का हेतु-फल भी है, भ्रतः वह 
एक ही काल मे दोनो है । 


निकायान्तरीय ( श्रायं महीशासक, विभाषा २३ ) व्याख्या के अनुसार विभज्यवादिन्‌ 
( समयभेद' के अनुसार मह/साघिक ) का मत है कि प्रतीत्यसमुत्पाद असस्क्ृत है, क्योकि 
सूत्र वचन" है-“तथागतो का उत्पाद हो या न हो, धर्मों की यह धर्मंता स्थित है ।” यदि इसका यह 
श्र्थ है कि श्रविद्यादि प्रत्यववश सस्कारादि का सदा उत्पाद होता है, श्रन्य प्रत्ययवश नही, 
प्रहेतुक नही, और इस अथ मे प्रतीत्यसमुत्पाद की स्थिरता है, यह नित्य है, तो यह निरूपण 
यथार्थ है। किन्तु, यदि इसका यह अर्थ लगाया जाता है कि प्रतीत्यसमुत्पाद नाम के एक 
नित्य धर्म का सदृभाव है तो यह मत श्ग्राह्म है, क्योकि उत्पाद सस्क्ृत-लक्षण है। एक धर्म 
नित्य और प्रतीत्यसमुत्पन्न दोनो कैसे हो सकता है ? 


१ “उप्पादा वा तथागतान अनलुप्पादा वा तथागतान ठिता व सा धातु भम्मद्धितता धम्मलि- 
यामता इदप्पच्चचता « शति खो भिक्‍खवे या तत्र तथता अवितथता अनतस्रथा इदप्प- 
च्वयता+ अय॑ बुच्चति भिक्‍्खवे पटिच्चसमुप्पादों ति।” (पयुत्त, २२५४-२६) प्रतीत्यसमुत्पाद 
प्र्यय-घर्म है। उन-उन प्रत्ययों से निदत-धर्म प्रतीत्यससुत्पन्न धर्म है (विशुद्धि०, पृ० ३६२ ) 
उन-उन प्रत्ययों से ( न न्‍्यून, न अधिक ) उस-उस धर्म का सम्भव होने से यह नयतथता 
कहलाता हे । प्रत्यय-सामग्री के उपगत होने पर उप्तसे निव त होनेवाले धर्मों की अनुत्पत्ति, 
अभाव होने से यह अवितथता हैँ। अन्य भर्म-प्रत्ययों से अन्य धर्मों की अनुत्पत्ति होने से 
यह अनन्यथाल्र दे । तथोक्क श्न जरा-मरणादि का प्रत्यय या प्रत्यय समूह इदम्प्रत्ययता है । 
कोई यह अर्थ करते हैं कि प्रतीत्यसमुत्पाद उत्पादमात्र है, श्रर्थात्‌ तौर्थिक-परिकल्पित 
प्रकृतिपुरुपादि करण-निरपेक्ष हैं । यह युक्‍त नहीं है ( विशुद्धिण, १६२-३६३ )। प्रत्ययता 
से धर्मसमूह की प्रदत्ति होती है। यह गम्भीर नय है। इसलिए, भगवान्‌ सम्पोधि-रात्रि 
के प्रथम याम में प्रतीत्यसमुत्पाद की सावना अनुलोम-प्रतिलोम रूप से करते हें। यह 
उत्पाद-मात्र में नहीं है । 


है बोढ-धर्म-वर्शन 


प्रतीत्यसमुत्पाद शब्द का क्या श्र्थ है ? 
हे हम का श्रर्थ है 'प्राप्ति, इण्‌' धातु गत्यर्थंक है; किन्तु उपसर्ग धातु के श्र्थ 
है 3] ड़ । 828 प्रति-5' का श्र्थे श्राप्ति' है, ग्रौर श्रतीत्य' का भ्र्थ श्राप्त 
द्‌ धातु सत्तार्थकथ है । सम्‌-उत्‌ उपसर्ग-पूर्वक इसका श्रर्थ 'प्रादुर्भाव है । 
प्रत , प्रतीत्य-समुत्याद -5प्राप्त होकर प्रादुर्भाव, श्र्थात्‌ बह उत्पद्यमान है। प्रत्ययों के 
प्रति गमन कर उसका उत्पाद होता है । प्रतीत्यसमुत्पाद शब्द का अर्थ एक सूत्र में 
नापित है। “इसके होने पर वह होता है, इसकी उत्पत्ति से उसकी उत्पत्ति है ।” प्रथम वाक्य 
में प्रतीत्य का श्रवधारण है, दूसरे में समुत्पाद का। भगवान्‌ प्रतीत्यसमुत्ताद का निर्देश पर्याय-द्वय 
से करते हैं। प्रथम पर्याय से यह सिद्ध होता है कि श्रविद्या के होने पर सस्कार होते है । 
किन्तु, यह सिद्ध नही होता कि केवल ग्रविद्या के होने पर संस्कार होतें हैं। द्वितीय पर्याय 
पूर्व पर्याय का श्रवधारण करता है, अविद्या के ही उत्पाद से सस्कारो का उत्पाद होता है। 
ग्रग-यरम्परा दिखाने के लिए भी पर्याय-द्वय का निर्देश है। इस श्रग ( श्रविद्या ) के 
होने पर यह (सस्कार) होता है | इस अ्रग (सस्कार) के उत्पाद से-दूसरे के उत्पाद से नहीं-- 


यह अंग ( विज्ञान ) उत्पन्न होता है । 

जन्म-परम्प रा दिखाने के लिए भी पर्याय-द्वय का निर्देश किया गया है। पूर्वभव के 
होने पर प्रत्युत्पन्न भव होता है। प्रत्युत्पन्न भव के उत्पाद से अश्रनागत भव उत्पन्न होता है । 
प्रत्यय-भाव दिखाने के लिए भी जो यघायोग भिन्न है, ऐसा होता है। अविद्यादि श्रगो का 
प्रत्यय-भाव साक्षात या पारम्पर्येण होता है । यथा विलप्ठ संस्कार श्रविद्या के समननन्‍्तर उतन्न 


होते हे, पारम्पर्य से कुशल मस्कार उत्तन्न होते है । ईसरी ओर प्रविद्या संस्कार का साक्षात्‌ 


प्रत्यय है और विज्ञान का पारम्पर्येण प्रत्यय हे । 
पूर्वांचार्यों का मत है कि प्रथम पर्याय श्रप्नहाण ज्ञापनाथ है। “अविद्या के होने पर, 
अ्रप्रहीण होने पर सस्कार होते है, प्रहीण नही होते ।” द्वितीय पर्याय उत्पत्ति-ज्ञापनार्थ है-- 
“अविद्या के उत्पाद से सस्कार उत्पन्न होते हँ ।” 
विशुद्धिमार्ग में (पृ० ३६४-३६५ ) अतीत्यसमुचार के श्रवेक श्रर्थ किये गये हैं 
यथा प्रत्ययता से प्रवृत्त यह घधर्मसमूह हैं। इसकी प्रतीति से हिंत-सुख साधित होता हैं। 
करे । यह पटिच्च ( प्रत्यययोग्य ) हैं 


प्रत , पण्डित को उचित हैँ कि वह इसकी प्रतीति 
करके नही श्र न अहेतुक । जो पटिच्च प्रौर 
प्रत्यय 


एक साथ सम्यक्‌ उत्पाद होता हैं, एक-एक के ४ 
समुप्पाद' हैँ, वह पटिच्च-समुप्पाद है । एक दूसरा निर्वेचन सहोत्याद 'समुत्याद हं। * 
सामग्री-वश होता हँ, यथा कहते हूँ कि बुद्धो का उत्पाद सुख है, तब श्रभ्िप्राय यह होता हैं 
प्रकार, प्रतीत्य फलोपचार से उक्त हैँ । भथवा यह हेंतुसमूह हैं 

वह साधारण 


कि उत्पाद सुख का हेतु है । उसी प्रका की 
जो सस्कारादि के प्रादुर्भाव के लिए भ्रविद्यादि एक-एक हेतुशीषं द्वारा निर्दिः्ट हैं 
फल की निष्पत्ति के लिए तथा अवैकल्य के लिए सामग्री के भ्रगो के अत्योन्य प्रतिमुख जाती हैं 


एक साथ करता हूँ । 


द्वादद प्रध्याय॑ १३१ 


एक दूसरा नय है। यह प्रत्ययता श्रन्योन्य-प्रत्ययवश धर्मों का सहोत्याद मिलकर 
करती है। इसलिए, इसे प्रतीत्य कहते हे । श्रविद्यादि शीर्ष से निर्दिष्ट प्रत्ययों में से जो प्रत्यय 
सस्कारादिक धर्म का उत्पाद करते हे, वह ऐसा करने मे अ्रसमर्थ होते है, जब श्रन्योन्य-विकलता 
होती है, जब अन्योन्य-प्रत्यय का अ्रभाव होता है। अ्रत , एक साथ मिलकर और श्रन्योन्य का 
ग्राश्नय लेकर वह प्रत्ययता धर्मों का उत्पाद करती है, पूर्वापर-भाव से या एकदेश से नही। 
'पटिच्च' पद से शाश्वतादि वाद का अभाव द्योतित होता है । 'समृप्पाद' पद से उच्छेदादि वाद 
का विघात होता है | पूर्ब-पूर्व प्रत्ययवश पुत्र -पुन उत्पद्ममान धर्मों का कहाँ उच्छेद है ? 
प्रतीत्यसमुत्पाद-वचन से मध्यम प्रतिपत्ति द्योतित होती है। “जो करता है, वह उसके 
फल का प्रतिसवेंदन करता है” तथा “कर्म, करण एक है, भोक्‍ता दूसरा है” इन दोनों वादों 
का प्रहाण होता है, क्योकि प्रत्यय-साम्नग्नी की सन्‍्तति का उपच्छेद न कर उन-उन धर्मों का 
सम्भव होता है । 
भ्रविद्या-प्रत्ययवश सस्कार कंसे होते हैं ”. . . ,और जाति-प्रत्यय-वश जरा-मरण 
कैसे है ? 
पृथगूजन यह न जानकर कि प्रतीत्यसमुत्पाद सस्कारमात्त है, श्रर्थात्‌ सस्क्ृत धर्म है, 
श्रात्मदृष्टि और अ्रस्मिमान में अपिनिविष्ट होता है। वह सुख भौर श्रदु खासुख के लिए काय- 
वाक्‌-मन्त से त्रिविध कर्म करता है। ऐहिक सुख के लिए श्रपुण्य, श्रायति-सुख के लिए कामा- 
बचर पुण्य, प्रथम तीन ध्यानो के सुख के लिए और ऊध्वं भूमियो के भ्रदु खासुख के लिए भानिज्य 
कम। यह कर्म श्रविद्या-प्रत्ययवश सस्कार है। 
विज्ञान-सन्तति का अन्तराभव के साथ सम्बन्ध होने से कर्माक्षेप-चश यह सनन्‍्तति 
्रतिविप्रकृष्ट गतियों मे भी ज्वाला के समान पहुँच जाती हूं, भर्थात्‌ निरन्तर उत्पन्न होती 
जाती हैं । सस्कार-प्रत्ययवश यह विज्ञान है, विज्ञान का यह निर्देश उपपन्न है। हम प्रतीत्य- 
समुत्पाद-सूत्र के इस विज्ञानाग-निर्देश से सहमत है । विज्ञान क्या है ? षट्‌ विज्ञानकाय । विज्ञान 
पूर्व गम नामरूप की उत्पत्ति इस गति में होती है । यह पचस्कन्ध है । पश्चात्‌ नामरूप की वृद्धि 
से काल पाकर षडिन्द्रिय की उत्पत्ति होती हूँ । यह पडायतन हूँ । पश्चात्‌ विषय-सयोग से विज्ञॉ् 
की उत्पत्ति और त्रिक-सन्निपात से स्पर्श होता हैँ, जो सुखादि स्वेदनीय है । इससे सखादि 
वेदनात्य होते है । इस वेदनात्नय से विविध तृष्णा होती हँ । कामतृष्णा यादु ख से श्र्दित 
सत्त्व की कामावचरी सुखावेदना के लिए तृष्णा, रूप-तृष्णा या प्रथम तीन ध्यान की सखावेदना 
ग्रौर चतुर्थ ध्यान की अदु खासुखावेदना के लिए तृष्णा, आ्रारूप्य तृष्णा हूँ। पश्चात वेदना की 
तृष्णा से चतुर्विध उपादान-काम *, दृष्टि", शीलब्रत्त* , आत्मवाद" होते हे। कार्य पक 
गण हे। दृष्टियाँ वासठ है। जैसा ब्रह्मजालसूत्र में निर्दिष्ट है । शील दौशील्य का 
प्रतिषेध हैं; यथा निग्नेन्‍्थी का नम्नभाव, ब्राह्मणों का दण्ड अ्जिन, पाशुपतों का जठाभस्म, 
परित्राजको का त्विदण्ड और मौज इत्यादि । इन नियमों का समादान शील-द्रतोपादान हँ। 
श्रात्मवाद आत्मभाव है, जिसके लिए वाद है कि यह आत्मा हू । 


र३१ बौद्ध-धर्म-दर्शन 


एक दूसरे मत के श्रनुमार श्रात्मवाद आात्मदृष्टि और श्रस्मिमान हैं । क्योंकि, इन दो के 
रण ऑत्या का बाद होता हैं । यदि आगम बाद शब्द का प्रयोग करता है, तो इसका कारण 
यह हूँ कि श्रात्मा श्रसत्‌ है । 
े कायदृष्टि का उपादान उनके प्रति छत्द और राग हूँ, उपादान-प्रत्यववश उपचित कर्म 
पुनभव का उत्पाद करता हूँ, यह भव हू । सूत्रवचन हूँ--है श्रानन्द | पीनर्भविक कर्म भव 
का स्वभाव ह । 
भव-प्रत्ययवश विज्ञानावक्रान्ति के थोग से श्रनागत जन्म जाति है। यह पचस्कन्ध्रिका है, 
क्योकि यह ताम-हूप-स्वभाव हूँ । जाति-प्रत्ययवश जरा-मरण होता है। इस प्रकार, केवल, 
अर्थात्‌ आत्मरहित इस महान्‌ दुर स्कन्ध का समुदय होता हैं । यह महान्‌ है; क्योकि, इसका 
भ्रादि-प्रन्त नही हैं । वारह भ्रग पचस्कन्धिक बारह अवस्थाएँ हूँ । यह व भाषिको का न्याय है 
श्रविद्या विद्या का अ्रभाव नही है, यह विद्या का विपक्ष है यह धर्मान्तर है, यथा 
श्रमित्र मित्र का श्रभाव नहीं है, किन्तु मित्र का विपक्ष है। “नव्य_ उपसर्ग कुत्सित के अर्थ में 
होता है । यथा बुरे पुत्र को अपुत्न कहते हैँ । क्या यह नही कह सकते कि अविद्या कुत्सित 
विद्या, श्र्यात्‌ कुत्मित प्रज्ञा है ” नही, अविद्या कुप्रज्ञा नही है, क्योकि कुप्रज्ञा या क्लिष्टप्रश्ञा 
निस्सन्देह दृष्टि है। किन्तु, अ्रविद्या निश्चय ही दृष्टि नही है। 
वेभापिक सौवान्तिक के इस मत को नही मानते कि अ्रविद्या एक पृथक्‌ धर्म नहीं है, 
किन्तु विलष्ट-प्रज्ञा है श्रौर इस तरह प्रज्ञा का एक प्रकार है । वंभाषिक कहते हे कि श्रविद्या 
प्रज्ञा-स्वभाव नही है । वह भदन्त श्रीलाभ के इस मत का भी प्रतिषेध करते हे कि श्रविद्या 
सर्वक्लेश-स्वभाव है । वह कहते हैँ कि यदि अविद्या सर्वक्लेश-स्वभाव है, तो सयोजनादि में 
इसका पृथक्‌ वचन नहीं हो सकता | वभाषिक के अनुसार अविद्या का लक्षण चतुःसत्य, त्िरत्न, 
कर्म और फल का असम्प्रखय्यान ( अ्रजान ) है। श्राप पूछेंगे कि असम्प्रख्यान का स्वभाव 
क्‍या है ? प्राय निर्देश स्वभाव-प्र भावित नही होते, किन्तु कर्म-प्रभावित होते है। यथा चक्षु 
का निर्देश इस प्रकार करते हे--“जो सरूपप्रसाद चक्षुविज्ञान का आश्रय है।” क्योकि, इस 
प्रप्रत्यक्ष रूप को केवल अनुमान से जानते हे। इसी प्रकार, श्रविद्या का स्वभाव उसके कर्म 
या कारित्न से जाना जाता है। यह कर्म विद्या का विपक्ष-स्वरुप हैं। अत , यह विद्या-विपक्ष 
धर्म है । 
सयुक्‍त में हँ--पूर्वान्त के विषय में अज्ञान, अपरान्त के विपय में श्रज्ञान, मध्यान्त के 
विपय में भ्ज्ञान . ब्षिरत्न के विपय में दु ख-समुदय और निरोध-मार्ग कै विषय में « 
कुशल-अ्रकुशल-अ्रव्याकृत के विपय में, श्राध्यात्मिक,. बाह्म के विषय में अज्ञान, यतुकिचित्‌ 


उस-उस विपय में अनज्नान है, वह तमआावरण है । 





अत्षान अविदया है। अभिषम के अनुसार 


१, विशुद्धि०, पृ० ३७१ सत्न के अनुसार द खादि चार स्वान में अ॒ 
् त्ययता तथा प्रतीत्यसमुतत्र धर्मो के 


दु खादि चतु सत्य, पूर्वान्त, अपरान्त, पूर्वान्तापरान्त ओर इद-प्रर 
विषय में अश्ान अविद्या है | (धम्मसगरि,, १६४) 


द्वादश प्रध्याय श३३ 


भामरूप में रूप रूप-स्कन्ध है श्जौर नाम अरूपी स्कन्ध है| वेदना, सज्ञा, सस्कार और 
विज्ञान यह चार अरूपी स्कन्ध “नाम” कहलाते है । क्योकि नाम का अर्थ है, 'जो झुकता है' 
(नमतीति नाम) । अरूपी स्कन्ध नामवश, इन्द्रियवश और अर्थवश, अर्थों में नमते हे, अर्थात्‌ 
प्रवृत्त होते हे, उत्पन्न होते हे । 'नामवश' इस पद में नाम शब्द का ग्रहण उस अर्थ में है, जो 
लोक में प्रसिद्ध है । इसका अर्थ यहाँ सज्ञाकरण है | यह समुदाय-प्र त्यायक है, यथा गो-श्रश्वादि । 
अथवा एकार्थ-प्रत्यायक है , यथा रूपादि । 


स्पर्श छ है, त्रिक-सन्निपात से स्पर्श उत्पन्न होता है । पहला चक्षु सस्पर्श है, छठा 
मन सस्पशे है। इन्द्रिय, विषय और विज्ञान इन तीनो के सन्निपात से यह उत्पन्न होते है । 
सौत्ान्तिक के ग्रनुसार स्पर्श त्िक-सन्निपात हूँ , किन्तु सर्वास्तिवादी और बुद्धघोष के अनुसार 
स्पर्श त्रिक-सन्निपात नही है, किन्तु इस सन्निपात का कार्य है, और एक चतसिक धर्म है। प्रथम 
पाँच सस्पर्श प्रतिघ-सस्पर्श हैं, छठा अधिवचन है। चक्षु सस्पर्शादि प्रथम पाँच के आश्रय 
सप्तविध इच्द्रिय है । भ्रत , इनको प्रतिघ-सस्पर्ण कहते हैं। मन सस्पर्श को अधिवचन-सस्पर्ण 


लोकोत्तर सत्य-दय को वर्जित कर शेष स्थानों में आलम्बनवश भी अविद्या उत्पन्न होती है | अविद्या 
के उत्पाद से दु ख-सत्य प्रतिच्छादित होता हैं। पृद्गल उसके लक्षणों का प्रतिपेध नहीं कर 
सकता । पूर्वान्त अतीत स्कन्ध-पचक है। अपरान्त अनागत स्कन्ध-पचक है। पूर्वान्तापरान्त 
उभमय है। अविद्यावश यह प्रतिवेध नहीं हो सकता कि यह अविद्या हे, यह स॑ स्कार हे । 


विशुद्धि० (प० ४०७) में प्रतीत्यसंमुत्याद की सच्ची में शोकादि अन्त में उक्त है । भवचक्र के 
श्रादि में उक्त अविद्या इनसे सिद्ध होती हे | जो पुदूगल अविद्या से विमुक्त नहीं है, उसको शोक- 
दौर्मनस्थादि होते हैं | जो मृढ हैं, उनको परिदेवना होती हैं । अत , जब शोंकादि सिंद्ध होते हें, 
तब अविद्या सिद्ध होती है। पुन यह भी कहा हे कि आखवों से अविद्या होती हे ! 


(म० १।५४) शोकादि भी आज्वों से उत्पन्न होते हैं । केसे ? 


काम-वस्तु से वियोग होने पर कामासत्रव से शोक उत्पन्न होता है । पुन यह सकल शोकादि दृष्टि 
से उत्पन्न होते हैं । यथा उक्त है कि--जव उसको यह स शा होती है कि मैं रूप हूँ. मेरा रूप हे, 
तब रूप का अन्यथामाव होने पर शोकादि उत्पन्न होते हैं (स० ३9), यथा दष्टयात्रव से, उसी 
प्रकार भवास्तव से । यथा पाँच पूर्वनिमित्त देखकर मृत्यु-भय से देव सन्त्रस्त होते हैं । इसी प्रकार, 
अविद्यास्रव से शोकादि होते हैं | यथा सुत्र में उक्त है-है सिक्षुओ ! मृढ़ श्स जन्म में त्रिविष दु ख- 
दौर्मनस्य का प्रतिसवेदन करता है (१० 3१६३) | श्स प्रकार, आजख्वों में यह व्म उत्पन्न होते हैं । 
इनके सिद्ध होने पर अविया के हेतुभूत आसत्रव सिद्ध होते हैँ। जब आरूव सिद्ध होते हैं, तब 
अविया सिंड होती हे, जब अविद्या सिद्ध होती हैं, तव देतु-फल-परम्परा का पर्यवसान नहीं हाता । 
अत ,भवचक्र का आदि अविदित हैं| हेतु-फल-सम्बन्धवश यह चक्र सतत प्रवत्तित हाता हें । 


१ विशुद्धि० (पुृ० ३१६३ ) में आलम्बन के अभिमुख नमने से वेदनादि तीन स्कन्ध नाम 
कहलाते हैं। अभिषमंकोश के अनुसार विज्ञान भी नाम हैं | 
३० 


है आओ 
अ बौद्ध -धर्म-दर्दान 


कहने है । श्रधिवचन नाम है । किन्तु, नाम मनोविश्ञान-सम्प्रयुवत स्पर्ण का वाहत्पेन आलम्बन 
होता है। बस्तुत , यह उक्त है कि चक्षत्रिज्ञान से वह तील को जानता है, किन्तु बह यह नही 
25 को नील है । ेल्‍ मनोविज्ञान से वह नील को जानता है श्रीर यह भी जागता है कि 
नह नील हू । श्रत , मनोविज्ञान के स्पर्ण को अ्रधिवचन-सस्पर्श कहते हैं ( श्रधिवचनसफस्स, 
दीघ, २।६२) । छठा सस्पर्ण तीन प्रकार का है--विद्या, श्रविद्या ग्रौर इतर स्पर्ण। यह होते 
यथाक्रम अ्रमल, बिलप्ट, उतर हे । यह स्पर्श अ्रनाखव प्रजा से, क्लिप्ट श्रज्ञान से, नैवविद्या 
नाविद्या से, श्र्थात्‌ कुशल साम्रव प्रजा से श्रथवा अनिवृताब्याक्ृत प्रज्ञा से सम्पयुक्त स्पश हँ । 
मर्ववलेण-सम्प्रयुकत अविद्या-सम्पर्श का प्रदेश नित्य समुदाचारी हैं । इसके ग्रहण मे दो स्पर्श होते 
हँ--ब्यापाद-पर्ण और अनुनय-स्पर्ण । समस्त स्पर्ण त्रिविध हँ-मुखवेदनीय, दु खवेदनीय और 
श्रसुपादु खवेदनीय । इन स्पर्शों की यह सज्ञा इसलिए हूँ, क्योकि इनका मुख, दु ख, असुखा- 
दुःख के लिए हितभाव हूँ । जिस स्पर्श में वेच्य मुख होता हूँ, वह स्पर्ण मुखवेद कहलाता है ॥ 
वस्तुत., वहाँ एक मुखावेदना होती है । 


वेदना स्पर्श से उत्पन्न होती हैं। पाँच कायिकी बेंदना है, एक चैतसिकी है। 
पाँच वेदनाएँ जो चक्षु और श्रन्य रूपी इन्द्रियों के सस्पर्श से उत्पन्न होती है, और जिनका 
आश्रय रूपी इन्द्रिय है, कायिकी कहलाती हू । छठी बेदना मन सस्पर्श से उत्पन्न होती है । 
उसका श्राश्नय चित्त है, श्रत वह चंतसी है। वेदता श्रौर स्पर्ण सहभू हैं, क्योंकि वह 
सहभू-हेतु हे । यह वैभाषिक मत है। सौत्ान्तिको के अ्रतुसार वेदना स्पर्ण के उत्तर काल 


में होती है 

यह चैतसी वेंदता मनोपविचारो* के कारण अ्रद्ठारह प्रकार की है, क्यौकि छ सौमनस्यो- 
पविचार, छ दीर्मनस्थ" और छ उपेक्षा" भी है। रूप, शब्द, गन्ध, रस, स्प्रष्टव्य श्र धर्म 
इन छ विपयो के भेद से छ सौमनस्योपविचार हे । इसी प्रकार, दौम॑नस्य” और उपेक्षा" भी 
छ -छ. हूँ । इन अद्ठारह में कैसे विशेष करते हे ? यदि हम उनके वेदताभाव का विचार करें, 
तो तीन उपविचार होगे-सौमनस्य, दौर्मनस्य, उपेक्षा । यदि हम उनके सम्प्रयोगभाव 
का विचार करें, तो वह एक है, क्योंकि सवका मनोविज्ञानसे सम्प्रयोग है । यदि 
हम उनके विषय का विचार करें, तो वह छ हैं। क्योकि रूप-शब्दादि विपय-पदुक 


उनके आलम्बन हे | 
हमको तीन प्रकार से व्यवस्थापन करना चाहिए। जो सनोविज्ञानमात्-सम्प्रयुकत एए 
चौतसी बेदना नाम का द्रव्य है, वह सौमनस्यादि स्वभावत्रय के भेद से ल्िविध है और इसमें से 
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१. पालि:प्रन्मों में छ' सोमनस्स्स,पविचार, 
3]२१६--२१६, दीव० 3॥२४४, विमन्न, 

>> ् 

सौमनस्य-स्थानीय रूपों का उपविचार करता ६ इत्यादि 


छ दोमनस्सूपविचार, थ उपेक्खुप्विचार हैं (ज्मिम/ 
3८ इत्यादि) । यथा-चक्ष से हपों को देखकर 
दि (मज्मिम०, अटठादसंमनो पविचारी) । 


इादश अ्रध्याय * श्र 


प्रत्येक रूपादि विषय-षट्क के भेद से छ प्रकार के है। अत , पूर्ण संख्या श्रट्टारह है। श्रद्टारह 
उपविचार सास्रव है । कोई अनासत्रव उपविचार नही है । 


पुन , यही सौमनस्य, दौम॑नस्य, उपेक्षा, ग्रेधाश्रित ( अभिषगाश्चित ) और नेष्क्रम्याश्रित 
भेद से ३३ शास्तृपद है ।! यह शास्तृपद इसलिए कहलाते है, क्योकि इस भेद की देशना 
शास्ता ने की है। नैष्क्रम्य, सक्‍लेश या ससार-दु ख से निष्क्रम है । गधे अभिष्वग है । 


तृष्णा--रूपादि भेद से तृष्णा षपड्विध है। इनमें से अ्रत्येक का प्रवृत्ताकार त्िविध है--- 
काम ", भव", विभव* । जब चल्षु के अपाय में रूपावलम्बन आाता है और काम के आस्वादवश 
उसकी श्रास्वादन-प्रवृत्ति होती है, तब काम-तृष्णा होती है। जब यह शाश्वत-दृष्टि-सहगत 
राग हो, तब भव-तृष्णा है । उच्छेद-दृष्टि-सहगत राग विभव-तृष्णा है। इस प्रकार, भ्रट्टारह 
तृष्णाएँ है । 
उपादान--यह अनुशय है । क्योकि, अनुशय उपग्रहण करते है । उपादान का श्रर्थ दृढ- 
ग्रहण है। यह चार हे--काम “, दृष्टि , शीलब्नत और शआात्मवाद ” | तृष्णा के प्रसग में 
इनका वर्णन ऊपर हो चुका है। 
भव--भव हद्विविध हे, कर्म ” और उपपत्ति * । कर्म भव हूँ, क्योकि यह भव का कारण 
हैँ, यथा--बुद्धो का उत्पाद सुख है, श्र्थात्‌ सुख का कारण हैं । सब कर्म, जो भवगामी है, 
कर्म-भव है। पुण्य, अपुण्य, आनेज्य-कर्म अल्प हो या बहु, कर्म-भव है । सक्षेप में, कर्म-चेतना 
और चेतना-सम्प्रयुक्त अश्निध्यादि कर्म सख्यात धर्म है। उपपत्ति-भव कर्माभिनिवुत स्कन्ध हे । 
प्रभेद के कारण यह नवविध है--काम , रूप”, अरूप*, सज्ञा , श्रसज्ञा*, नैवसज्ञा*, एक- 
व्यवकार" , चतुव्यंवकार , ” पच॒व्यवकार _ । जिस भव में सज्ञा होती है, वह सज्ञा" है । इसका 
विपयेय असज्ञा ' हैं । औदारिक सज्ञा के अभाव से और सद्भाव से न॑व जिस भव का एक 
व्यवकार है, वह एक ” है । एक मे एक" उपादान-स्कन्ध है । इत्यादि (विशुद्धि० पु० ४०३) । 





१ मज्मिम (१२१७) में ३६ शास्तृपद वर्णित हैं। यह छत्तीस 'सत्तपदा' है। यह 'गेहसित'ः और 
नेक्खम्मसिंत' भेद से ३६ हैं । यथा 'गेहासितसोमनस्स' यह है-चक्षर्निशिय, इष्ट, मनोरम रूपों 
का प्रतिलाभ देखकर या पूर्य प्रतिलव्ध अतीत रूप का स्मरण कर सौमनस्य उत्पन्न होता है । यथा 


'नेक्खम्मसिंतसोमनस्स? यह हे-रूपों की अनित्यता जानकर सम्थक प्रज्ञा से यथाभृत का दशन कर 
जो सौमनस्य उत्पन्न होता है । 


२ पालि>-वोकारः-व्यवकार | स्फुटार्था कहती है कि बुद्-काश्यप ने ह्कन्ध को 'व्यवकारः दी 
संज्ञादी। व्यवकार >व्शिपावकार >-जो अपकी अनित्यताव्श विसवादिनी हो । गाथा में कहा ऐ-- 
रूप फेनपिण्डोपम है । 


विभाषा में उक्त --“पृ०्तधागरत ग्वन्धों को व्यव्कार की रक्षा देते हैं; किनत शावयमनि 'स्कन्धः 


अधिवचन का व्यवहार वरते हैं। एवं पॉच स्णव्कार का उत्लेग्व करते है. शाग्यसनि पाँच उपादान- 
स्कन्ध का । 


प्र्६ बोद-घमम-दर्शन 


हैस ऊपर वह्द चुके हैं कि प्रतीत्य* कलेश, कर्म भ्रौर वस्तु हैे। क्लेश बीजवत तागवत्‌ 
मूलवत्‌, वृक्षवत्‌, तुपवत्‌ हूं है| 
बीज से भ्रकुर-पत्रादि उत्पन्न होते है, इसी प्रकार, कलेश से क्लेश, कर्म और वस्तु 
लक की । जिस तडाग में नाग होते हे, वह शुष्क नही होता । इसी प्रकार, भवसागर, 
जहाँ यह क्नेशभूत नाग होता है, शुष्क नही होता । जिस वृक्ष का मूल नही काटा जाता, उसमें 
भ्रकुर निकलते रहते हे, यद्यपि उसके पत्तो को पुन -पुत तोडते रहते हे। इसी प्रकार, जबतक 
इस वलेशभूत मूल का उपच्छेद नहीं होता, तवतक गतियो की वृद्धि होती रहती है । वृक्ष भिन्न- 
भिन्न काल में पुष्प श्रीर फल देता है । इसी प्रकार, एक ही काल में यह क्लेशभूत वृक्ष क्लेश, कर्म 
शरीर वस्तु नही प्रदान करता । बीज, यदि उसका तुप निकाल लिया गया हो; तो समग्र होने पर 
भी नहीं उगता । इसी प्रकार, पुनर्भव की उत्पत्ति के किए कर्म का तुपभूत वलेश से सथुक्त होना 
आवश्यक है । 
कर्स तृप-समन्वागत तण्डुल के समान है । यह श्रीपध के तृल्य है, जो फल-विपाक होने 
पर नप्ट होता है । यह पुपष्पवत है । पुष्प फलोत्पत्ति का श्रासन्न कारण है। इसी प्रकार, यह 
विपाकोत्पत्ति का द्ास्न्न कारण है । 
वस्तु सिद्ध श्रन्त और पान के चुल्य है । सिद्ध श्रन्‍्त और पान, सिद्ध अन्त और पान के हूप 
में पुत उत्पन्त नहीं होते । उनका एकमात्र उपयोग अशन-पान में है। इसी प्रकार वस्तु है, जो 
विपाक है। विपाक से विपाकान्तर नही होता; क्योकि इस विकल्प में मोक्ष असम्भव हो जायगा । 
स्कन्ध-सन्तान श्रपनी सस्कृतावस्था में चार भवों का (अश्रन्तरा ,, उपपत्ति", पूर्वकाल , 
मरण” ) उत्तरोत्तर क्रम है । उपपत्ति? स्वभूमि के सर्वक्लेश से सदा क्लिष्ट होता है। यद्यपि 
मरणावस्था काय-चित्त से भ्रपटु है, तथापि यदि एक पुदूगल को किसी क्लेश में अभीक्ष्ण श्रवृत्ति 
होती हूँ, तो पूर्वाक्षेप से यह क्लेश मरणकाल में समुदाचारी होता है । अ्त्य भव कुशल, विलष्द 
और थ्रव्याकृत होते हे। यह चार भव सब धातु्रो में नही होते। श्रारुप्यों में श्रन्तरा-भव को - 
वर्जित कर शेप तीन भव होते हैं। कामधातु और रूपधातु मे चारो भव होते है, यह प्रतीत्य- 
समुत्याद का निर्देश है । भवचक्क अनादि है । ; 
विशुद्धिमग्गो (पृ० ४०७--४१०) में इस तन्‍्त्ी में श्रविद्या प्रधान धर्म है। यह वीनो 
वर्त्मो में प्रधान है । अ्रविद्या के ग्रहण से श्रवशेप क्लेश-वर्त्म भर कर्मादि पुदुगल को उपनद्ध 
करते है, यथा सर्प के शिर के ग्रहण से सर्प का शेप शरीर उसके बाहु को परिवेष्टित 
करता है । श्रविद्या के समुच्छेद से वलेशादि से विमोक्ष होता हैँ, यथा--सर्प के सिर को काटने 
से बाह का विमोक्ष होता है । यथा उक्त हैँ (स० २।१) कि श्रविद्या के अशेष निरोध से सत्कार 
का निरोध होता है । श्रत , जिसके ग्रहण से बन्ध होता है और जिसके मुक्त होने से मोक्ष 
होता है, वह प्रधान धर्म है, आदि नहीं है। यह भवचक्र कारक-बेंदक-रहित है; क्योकि 
अ्रविद्यादि कारणो से सस्कारादि की प्रवृत्ति होती है। इसलिए, परिकल्पित ब्रह्मादि समार- 
कारक नही है, तथा सुख-ढु-ख का वेदक परिकत्पित आत्मा नही हूँ । 


दादश शअ्रध्याय श्३२७ 


यह भव-चक्र द्वादशविध शून्यता से शून्य है। अविद्या का उदय-व्यय होता है, श्रत 
यह भ्रुवभाव से शून्य है। यह शुभभाव से शूत्य है, क्योकि यह सक्लिष्ट और क्लेश-जनक है । 
यह सुखभाव से शूत्य है, क्योकि यह उदय-व्यय से पीडित है। यह आत्मभाव से शून्य है, 
क्योकि यह वशवर्त्ती नही है। इसकी वृत्ति प्रत्ययों में आयत्त है। इसी प्रकार, सस्कारादि भ्रन्य 
अग हैं। यह अग न आत्मा है, नआत्मा में है, न आत्मवान्‌ है। इसलिए, यह भवचक्र 
द्वादशविध शून्यता से शून्य है । 

इस भवचक्र के अविद्या और तृष्णा मूल हे। अविद्यामूल पूर्वान्त से आहत होता है 
और वेदनावसान है। तृष्णामूल अपरान्त में विस्तृत होता है और जरा-मरणावसान है। 
पहला दृष्टिचरित पुदूगल का मूल हैँ, अपर तृष्णाचरित का। प्रथम मूल उच्छेद-कर्म के 
समुद्घात के लिए है। जरा-मरण का प्रकाश कर द्वितीय मूल शाश्वत दृष्टि का समुद्घात 
करता है । 

यह चक्र तिवर्त्म है। सस्कार, भव कर्मवर्त्म है, अ्विद्या, तृष्णा उपादान-वर्त्म है। 
विज्ञान, नामरूप, षडायतन, स्पर्ण, वेंदना विपाक-वर्त्म है । 

भगवान्‌ प्रतीत्य? की देशना विविध प्रकार से करते है-- 


यथा---बल्लिहारक आदि या मध्य से आरम्भ कर पर्यवसान तक अथवा पर्यवसान या 
मध्य से आरम्भ कर आदि तक बल्लि ग्रहण करता है । एक वल्लिहारक पहले बल्लि के मूल को 
देखता है । वह इस मूल का छेद कर सब वल्लि का आहरण करता है। इसी प्रकार, भगवान्‌ 
अ्रविद्या से श्रारम्भ कर जरा-मरण-पर्यन्त प्रतीत्य? की देशना करते है । 
यथा--एक वल्लिहारक पहले मध्य को देखता है । वह मध्य में बल्लि को काटता हूं, 
झौर ऊपर के भाग को लेता है। इसी प्रकार भगवान्‌ कहते हें--वेदना का अभिनन्दन करने 
से उसमे नन्‍दी उत्पन्न होती है। यह उपादान है। उपादान से भव, भव से जाति होती है । 
(मज्िम, १॥२६६) 
यथा--एक वल्लिहारक पहले वल्लि के अग्न को देखता है। वह उसका ग्रहण कर 
यावत्‌ मूल का आहरण करता है। इसी प्रकार भगवान्‌ कहते हे--““जाति से जरा-मरण होता 
है जाति भव से होती है ” सस्कार गविद्या से होता है ।” (म० १॥२६१-२६२) 
यथा--एक वल्लिहारक पहले मध्य देखता है । वह मध्य में काटकर मूल तक आता है। 
इसी प्रकार, भगवान्‌ मध्य से आरम्भ कर आदि पर्यन्त देशना करते हे । यथा भगवान्‌ कहते 
हें-“-/इन चार आहारो का क्या प्रभव है ? तृष्णा इनका प्रभव है । तृप्णा का क्या प्रभव है ? 
वेदना एवमादि । 
यह अनुलोम-प्रतिलोम-देशना है । अनुलोम-देशना से भगवान उत्पत्ति-क्रम को 
दिखाते हे, और यह दिखाते है कि अपने-अपने कारण से यह प्रवृत्ति होती है । प्रतिलोम- 
देशना से वह कृच्छापन्न लोक को दिखाकर यह बताते हे कि तत्तत्‌ जरा-मरणादिक दु ख का 
क्या कारण है | जो देशना मध्य से आदि को जाती हैं, वह आहार के निदान को व्यवस्थापित 


प्र हम 
बोद् -धर्ं-रशं न 


फर श्रतीत भ्रध्व में जाती है, श्रीर अ्रतीताध्व मे प्रारम्भ कर हेतु-फल्-परिपाटी को कियांती 
मी देशना सध्य से पर्यवतान को जाती है, वह अनागत श्रध्व को दिखाती है श्रीर पा 
के अ्युपत श्रष्व में अनागत हेतु का भमृत्थान होता है। यहाँ अनुलोम-देशना 22 
४ नुलीम-देशना उक्त है। 
प्रतीत्यममृत्पाद का यह त्रिवेचन प्रधानत हीनयान के वादियो की दृष्टि से है 
पजानवाद तथा माध्यमिक सिद्धान्त के श्रध्याय में महायान के आचार्यो' की प्रतीत्य ९ 5 
व्याय्या प्रदर्शित करने | हीनयानियों में सौत्ान्तिको पल तः सम्बन्धी 
जिसका श्रव विवेचन न्ध में विश्येप फलितार्थ है । 
वह क्षणभगवाद है, जिसका श्रव विवेचन करना प्रासगिक होंगा । 
क्षेणभंगवाद 
गया है। है. 0 है हा 88 माफ की दृष्टि से किया 
हे छु, ऊुछ और भी सूक्ष्म विश्लेपण किया है, जिससे 
वर्मा का क्षणमगवाद तथा क्षणसन्ततिबाद निश्चित होता है । स्थविरवादियों का 
ध्यान चित्त-चैतसिकों की क्षोणिकता की ओ्रोर गया था, किन्तू बाह्य जगत्‌ को क्षणिक 
मानने के पक्ष में वे नही थे। सर्वास्तिवादी वैभापिक अवश्य ही कही-कही वाह्य वस्तु की 
क्षणिकता मानते है । जैसे प्रप्िधर्मकोण (४।४) में संस्कृत क्षणिक यत, है। परन्तु, 
यह वसुचन्धु पर मीत्रान्तिक प्रभावही है । वस्तुत , पुर्वकालीन वबौद्धों की क्षणिकता 
श्रनित्यता से आगे नहीं बढती । वैज्नापिक सिद्धान्त में सस्कृत-धर्म जाति, जरा, स्थिति श्रौर 
अनित्यता इन चार अवस्थाओं में अनुवृत्त होकर सत्‌ होता है । वैभाषिको की यह वाह्य 
अ्रक्षणिकता तव और स्पप्ट हो जाती है, जब वह इन चतुविध लक्षणों की सत्ता के लिए चार 
श्रनुलक्षणों की सत्ता भो मान लेते है । इसलिए वैभाषिक मत में धर्मों का प्रतीत्यसमुत्यन्नत्व 
तैमध्विक (अतीत-अ्रनागत-प्रत्युत्यन्नवत्ती) ही हो सकता था। फलत / ये प्रतीत्यसमुत्पाद को 
आवस्थिक एवं प्राकर्पिक मानते है, परन्तु सौत्रान्तिक क्षणिक और साम्बन्धिक मानते है। 
सौत्ान्तिक अतीतानागताध्व का निषेध करते है, और प्रत्युत्पन्न में ही वस्तु के पुर्वोक्त चतुल- 
क्षणो का विनियोग करते है ) इस प्रकार, सौत्ान्तिक, श्रन्य हीनयानियो के समान यद्यपि बहुपदार्थ- 
वादी हूँ, तथापि उनके प्रतीत्यसमुत्पाद-नय का श्रध्ययन उन्हें पदार्थों की क्षणभगता तथा क्षण- 
सन्ततिवाद के सिद्धान्त पर पहुँचाता है । इसका विस्तार से विवेचन हम सौत्नान्तिकवाद के प्रसग 
में करेगे | यहाँ थोडे में केवल परवर्त्ती वीद्ध नैयायिकों की तर्क-पद्धति से धर्मों की क्षणभगता 
का विचार करते है, क्योकि यह प्रतीत्यसमुत्पाद का ही विकास है । 
क्षणनगता एक श्रोर तो अन्य तीर्थिकों के विकल्पित वादों का अ्रतायासेन निरास 
करती है, जैसे साख्यो का प्रधानवाद, गौतमादि का ईश्वरवाद, चार्वाकादि का न को 
बाद, जैमिनीयो का वेदिकशब्दराशिनित्यतावाद। दूसरी श्रोर वहुसत्तावादी वौद्धद 


ञ्रै 
लिए अ्द्वववाद का द्वार भी खोलती है । ही 
किसी वस्तु के अस्तित्व का श्र्थ है, उसकी क्षणिकता | सामान्‍्यत* सत्ता और क्षणिकता 


में विरोध प्रतीत होता है, किन्तु वस्तु की सत्ता का निश्चय जब उसकी श्रर्थक्रियाकारिता से 
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करते है, तब यह भ्रम नष्ट हो जाता है, जैसे वत्तेमान क्षण का घट जलाहरणरूप 'अर्थक्रिया' 
करता है । प्रश्न उठता है कि क्या अ्रतीतानागत क्षणों मे भी घट वत्तंमान क्षण की ही अर्थ- 
क्रिया करता है, या कोई दूसरी । प्रथम पक्ष तो इसलिए ठीक नही है कि इसके मानने से पूर्वे- 
कृत का ही पुन करण होगा, जो व्यय है। दूसरे पक्ष में यह विचार करना होगा कि वस्तुत 
घट जब वत्तंमान क्षण का कार्य करता है, तब उप्ती क्षण में अतीतानागत क्षण के कार्य को करने 
में शक्‍त है या नही ” यदि शकत है, तो अतीतानागत क्षण के कार्य को भी प्रथम क्षण में ही क्यो 
नही करता ? क्योकि, समर्थ का कोई प्रतिबन्धक (क्षेपक) नहीं हो सकता। अन्यथा, वह घट 
वत्तंमान क्षण के कार्य को भी नहीं कर सकेगा, क्योकि समान रूप से वह पूर्वापर कार्य में 
शक्‍त है, पर अतीतानागत कार्य नही कर सका । इसलिए, कहना पडेगा कि वत्तंमानक्षण-भावी 
घट अतीतानागतक्षण-भावी “अ्र्थक्रिया' करने में शक्त नही है, प्रत्युत सर्वथा अशक्‍्त है । ऐसी 
अवस्था में शक्तत्व-प्रशक्तत्वरूप उभयविरुद्ध धर्मों का एक कार्य (घट)मे अध्यास मानना पडेगा । 
यह तभी सम्भव है, जब आ्राप घट का क्षण-विध्वस अ्रवश्य माने । इस प्रकार, जब एक कार्य में 
ही समर्थता तथा उससे इतर स्वभाव (अ्रसमर्थता) दोनो मानने पडे, तब उससे समस्त घट- 
पटादि की क्षणभगता स्वय सिद्ध होती है । 
एक प्रएत यह उठता है कि वौद्धसिद्धान्त मे यदि वस्तु के सत्त्व का अर्थ उसका 'अर्थ- 
क्रियाकारित्व' है, तो घटादि की सत्ता के लिए उनमें अ्रपने कार्य के प्रति प्रतिक्षण जनन- 
व्यवहार होता चाहिए। सिद्धान्ती कहता है, ठीक है, प्रतिक्षण जनन-व्यवहार होता है , क्योकि 
घट प्रतिक्षण अपूर्व है, और प्रतिक्षण नयी-नयी अर्थक्रियाएँ भी करता है । यह बात एक तक 
से स्पष्ट होती है-- जब, जिस वस्तु में जनन-व्यवहार की पात्नता होती है, तव वह वस्तु अ्रवश्य 
अपनी क्रिया भी करती हूँ, क्योकि विना अर्थक्रिया के वस्तु मे जनन-व्यवहार नहीं होता। 
इसीलिए, किसी वस्तु की उत्पादक अन्त्यकारण-सामग्री में जनन-व्यवहारयोग्यत्ता अन्य वादियों 
को भी सम्मत हूँ । इस न्याय के घट से अन्य क्षण की तरह आद्यादि पूर्वक्षणो मे भी जनन- 
व्यवहार-योग्यता एवं अपूर्व क्रियाकारिता है । 
इस तक॑ के विरुद्ध पूर्वपक्षी यदि कहे कि कुशूलस्थ बीज में कार्योत्यादन-सामर्थ्य का 
व्यवहार किया जाता हैं, परन्तु वह्‌ कार्य का साक्षात्‌ जनक नही हैं। यह ठीक नही, क्योकि 
समर्थ व्यवहार पारमार्थिक और औपचारिक भेद से दो प्रकार का होता है । यहाँ पारमार्थिक 
जनन-व्यवहारगोचरता ही इष्ट है, जो कार्य का साक्षात्‌ जनक है । कुशूलस्थ वीज में औप- 
चरिक समर्थ-व्यवहार-गोचरता है । 
पूर्वपक्षी कहता है कि सत्त्व हेतु (सर्वे पदार्था क्षणिका “मत्त्वात्‌') से वस्तु के क्षणिकत्व 
का अनुमान नही किया जा सकता । सत्त्व से क्षणिकत्व की व्याप्ति (यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌ ) 
कार्य-कारण के अन्वय-व्यतिरेक से ही सम्भव हैं, किन्तु क्षणभग-पक्ष में वह (व्याप्ति) प्रतिपन्न 
नही हो सकती, क्योकि कारण-वुद्धि से भावी कार्य गृहीत नहीं होगा ओर कार्य-वुद्धि से 
अतीत कारण गृहीत नही होगा, एवं अतिप्रसग के भय से वत्तंमानग्राही ज्ञान से ही अतीता- 
तागत ज्ञानो का भी ग्रहण नही हो सकता। अपिच, क्षणभगवाद में कोई एक प्रतिसन्धाता 


श्ड 
के बौद्ध-धर्म-दर्शन 


भी नहीं बन सकेगा, जो पूर्वापरकाल के ज्ञानों का प्रतिसन्धान करे। इसलिए, सत्त्व का अर्थ 
क्रियालक्षणत्व भी सिद्ध नही हो सकता । ; हि 
पूर्वपक्षी प्रकारान्तर से भी अर्थक्रियाकारित्व-लक्षण नत्त्व को श्रसिद्ध वनाता है । वह पूछता 
है--बीजादि से कार्योत्यादन-सामर्थ्य का निश्चय स्व्य वीजादि के जान से होता है या उसके कार्य 
अकुरादि से ? पझ्रापके मत में काय से ही सामर्थ्य का निम्बय होगा, परन्तु कार्यत्व-सिद्धि 
वस्तुत्व-सिद्धि पर निर्भर है भ्रौर वस्तुत्व कार्यान्तर पर । फिर, कार्यान्तर के कार्यत्व की सिद्धि 
के लिए भी वस्तुत्व अपेक्षित है, उसके लिए फिर कार्यान्तर की अपेक्षा होगी । इस प्रकार, 
अ्नवस्था दोप होंगा । उस अनवस्था से बचने के, लिए आपको अत्त में वस्तृत्व के लिए कार्यान्तर 
की अपेक्षा छोड़नी होगी । ऐसी श्रवस्था में हम कहेगे कि उसी न्याय से पूर्व-पूर्व वस्तृत्त्व की 
सिद्धि के लिए कार्यान्तर की अपेक्षा छुटती जायगी और उस-उसका असत्त्व सिद्ध होता जायगा 
फिर एक का भी सर्थ क्रियाकारित्व सिद्ध नही हो सकेगा । 
सिद्धान्ती कहता है कि वस्तु के क्षणिकत्व को स्वीकार करने पर ही सामय््-प्रतीति 
वनती है; इसलिए मत्त्व के साथ क्षणिकत्व की व्याप्ति भी वन जाग्रगी । कार्यग्राही ज्ञान मे 
श्रवश्य ही कारणज्ञानोपादेयता सस्कार-गर्भित होकर रहती है। इसलिए, कार्य-सत्त्व से कारण- 
भत्त्व की अन्वय-व्याप्ति बनती है। ऐसे ही अ्रभाव-स्थल में कायपिक्षया भूतल-कैवल्यग्राही 
ज्ञान में कारणापेक्षया भूतल-फवल्यग्राही ज्ञान की उपादेयता मस्कार-गर्भित होकर रहती है। 
इसलिए कार्यामाव से कारणाभाव की व्यतिरेक-व्याप्ति बनती हैं । इस प्रकार, एक के निश्चय के 
ममनन्तर ही उत्पन्न अन्य विज्ञान का अन्वय-निश्चय और एक के विरह-निश्चयातुभव के अनन्तर 
उत्पन्न अन्य विरह-वुद्धि का व्यतिरेक-निश्चय श्रनाय्रास सिद्ध होता है । 
सिद्धान्त में श्र क्रियाका रित्व-रूप सामर्थ्यं ही सत्व है। उसकी सिद्धि के लिए हमारा 

यह प्रयास नही है । क्योकि प्रमाण-प्रतीत वीजादि धर्मी में सामर्थ्य प्रमाण-प्रतीत है। हमे 
तो उसमें केवल क्षणभगता सिद्ध करनी है। जबतक अकुरादि-गत कार्यत्व दृष्टिगत नहीं है, 
तवतक सामर्थ्य के विपय में सन्देह रहेगा। फिर भी, उसकी सन्मात्नता अनिश्चित नही रहेगी । 
अन्यथा कही भी वस्तुत्व का निश्चय नही हो सकेगा । इसलिए, मत्त्व के शास्त्रीय लक्षण फ्ले 
सन्दिग्ध रहने पर भी पदु-प्रत्यक्ष से सिद्ध अ्रकुरादिगत कार्यत्व वीजादि के सामथथ्यं को उपस्था- 
पित करता है । इसलिए, मत्त्व हेतु की असिद्धि नही है | पूर्वपक्षी का यह कहता ठीक नही है 
कि क्षणिकवाद में सामरथ्य नही वन सकती, क्योंकि कारणत्व का लक्षण नियत-प्राग्भावित्व हे । 
उसका क्षणिकत्व के साथ कौन-सा विरोध है ? क्योकि क्षणमात्रावस्थायी पदार्थ में के 
क्रियाकारित्व-लक्षण सामर्थ्य वन जायगा । मेरे पक्ष में अनेक कालवर्त्ती एक वस्तु के न हीन 
से व्याप्ति अ्रसम्भव नही हैँ । क्योंकि, सिद्धान्त में अतद्ूप-परावृत्त साध्य-साधन का प्रलाव- 
प्रमाण से व्याप्ति-प्रह सम्मत है । बौद्ध सिद्धान्त मे प्रत्यक्ष प्रमाण के अमर दो होते हं-एक 
ग्राह्म, दूसरा अध्यवसेय । प्रकृत में यद्यपि अत्यक्ष का विषय ग्राह्म न हों, क्योकि सकल हम 
परावत्त वस्तु का साक्षात्‌ ज्ञान सम्भव नहीं है, तथापि एक 0: 0 न होगा जैसे 
का व्याप्ति-निश्वायक विकल्प उत्पन्न होगा । इस अकार, व्याप्ति का विपय अ्रध्यवसेय होगा, 
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है] 


क्षण-प्रहण से क्षण-सन्तति का और घट-रूप के ग्रहण से घट का निश्चय होता है। अन्यथा, 
पूर्बपक्षी के मत में भी व्याप्ति नही वनेगी और अनुमानमात्र का उच्छेद हो जायगा। 
नैयायिक समस्त पदार्थों को कुतक-अकृतक भेद से दो राशियो में विभकत करते है, और 
वात्सीपुत्नीय क्षणिक-अक्षणिक में विभक्त करते है । बौद्ध दोनो की क्षणभगता मानते हे । 
धर्मों के उपय क्त प्रतीत्यसमुत्मन्नत्व तथा क्षणभगता के नय से अनीदवरवाद एवं 
अनात्मवाद अनायास सिद्ध होता है । 
अ्रतीइ्वरवाद 
समस्त कार्यकारणात्मक जगत्‌ प्रतीत्यसमुत्पन्न है। हेतु और प्रत्ययो की अपेक्षा करके 
ही समस्त धर्मों की धर्मता स्थित है। इसलिए, इस नय में ईश्वर, ब्रह्मा आदि कल्पित कारको 
का प्रतिषेध है । 
ईश्वरवादी कहता है कि श्रभिमत वस्तु के साधन के लिए जो वस्तु स्थित्वा-प्रवृत्त होती 
है, वह किसी बुद्धिमत्कारण से अधिष्ठित होती है, जैसे हंधीकरण के लिए कुठारादि । 
कुठारादि स्वय प्रवृत्त नही होते, स्वय प्रवृत्त हो, तो कभी व्यापार-निवत्त न हो | स्थित्वा-प्रवत्तंन 
सर्वाभिमत है, इसलिए कोई प्रवत्तंक भी होना श्रावश्यक है। घटादि वस्तुओं की अर्थक्रियाकारिता 
भी चेतनावत्‌ प्रेरित होने से ही है । 
सिद्धान्ती कहता है--मुझे इसमे इप्टसिद्धि है, क्योकि इससे ईश्वर नहीं सिद्ध होता। 
सिद्धान्त में चेतनारूप कर्म स्वीकृत है श्रौर उससे समस्त पदार्थ अ्रधिष्ठित है । उक्त भी है-- 
कर्मज लोकबैचित्यं चेतना मानस च तत्‌ । ( अ्रभि० ४१ ) 
पूर्वपक्षी कहता है कि लोक-वे चित््य केवल कम से नही, प्रत्युत ईश्वर-प्रेरित धर्माधर्म 
से है, और आप लोक का ईदवराधिष्ठितत्व नही मानते , अत ग्रापके पक्ष में इष्टसिद्धि नही है । 
परन्तु, सिद्धान्त मे जब चेतनारूप कर्म स्वीकृत है, तव चेतनान्तर का मानना व्यर्थ है । यदि 
अन्य चेतनावत्‌ का कत्‌ तत्व माने भी, तो घटादि ईद्वर-कारणक सिद्ध नही होते , क्योकि कुलाला- 
तिरिक्त ईइवर की कारणता मानने का कोई प्रयोजन नही है। अन्यथा विपक्षी को ईइवर के 
लिए भी ईइवरान्तर मानना पड़ेगा । यदि अज्ञता के कारण कुलालादि को प्रवृत्ति ईश्वर- 
प्रेरित माने और तज्ज्ञ ईश्वर की प्रवृत्ति स्वयम्‌, तो णह भी मानना पडेगा कि सुखदु खोत्पाद 
में सर्वेथा श्रसमर्थे भ्ज्ञ जीव को ईश्वर-प्रेरित होकर ही स्वर्ग या नरक भोगना पडता है । इस 
प्रकार, इवर वैषम्य-नैधु ण्य दोषों से ग्रस्त होगा । 
पुन , ईश्वर का सर्वज्ञव्व और सर्वकत्तु त्व अन्योन्याश्रय-बाधित है। ईश्वर में पहले 
सर्वकत्त त्व सिद्ध हो, तव सर्वज्ञत्व सिद्ध होगा प्रौर सर्वज्ञत्व सिद्ध होने पर सर्वप्रेरणा-कत्त्‌ त्व 
साधित होगा । अन्यथा ईश्वर का भी प्रेरक ग्रन्य ईग्वर मानना पडेगा । फिर, यह भी प्रश्न 
होगा कि सर्वेज ईश्वर अ्रज्ञ जीवों को असद्व्यवहार में प्रवृत्त वयो करता है । विवेकशील 
जन लोगों को सदुपदेश करते है । किन्तु, ईइवर जब विपथ्रगामी लोगों को भी उत्पन्न करता है, 
तब वह प्रमाण कैसे माना जाय ? फिर, ईश्वर की यह कौन-सी बुद्धिमत्ता है कि जीव को 
पहले पाप में प्रवृत्त करता है, बाद में उससे व्यावत्त कर धर्माभिमुख॒ करता है । 
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हि यदि ईश्वर तत्कार्या धिष्ठित होकर ही जीव्र को पाप में प्रवृत्त कराता है, फिर भी उसके 
पक कक माननी पड़ेगी । बयोकि, प्रणण होगा कि उसने जीव से ऐसा पाप क्यो 
कराया ? यदि गह माने कि वह श्रप्वर्ग नहीं कराता है, बल्कि अ्रधर्मकारी को फल का 
अनुभव कराता है, तो यह मानना पठेगा कि ईश्वर अपनी अनमर्थता के कारण जीवो को पाप- 
कर्मो से हटा नहीं पाता । और, यदि वह यह नहीं कर पाता, तो उसके लिए सर्वकत्त त्व की 
घोषणा करना व्यर्थ है। फिर, ऐसी अवस्था में वह धर्मादि भी क्या करा सकेगा ? क्या 
इंश्वर के विना लोग अपने श्रध्रमाचरण का फल नहीं भोग लेते ? भोगते ही है, तो इस 
निरयंक व्यापार मे कोई प्रेक्षावान्‌ क्यो प्रवृत्त होगा ? थ्रदि उसकी ऐसी प्रवृत्ति क्रीडा के लिए 
होती है, तब उमका वह प्रेक्षाकारित्व धन्य है कि एक की क्षणिक तृप्ति के लिए अन्य को अपने 
जीवन को सकटमय बनाना पड़े! आपके सिद्धान्त में समस्त शास्त्र यदि ईश्वरक्ृत है, तो 
दानादि के द्वारा उनके उपदेशो की सत्यासत्यता का निर्णय कैसे होगा ? यदि दानादि विषयक 
कुछ णास्त्र उसके विरचित नहीं है, त्तो वह उसके समान सर्व को भी कैसे वना सकेगा ? यदि 
ईश्वर को सत्त्वों के धर्माधर्म से ही प्रेरित होकर समस्त पदार्थ सम्भव करना पडता है, तो ईश्वर 
की कल्पना व्यर्थ है, व्योकि धर्माध म॑ की प्रेरणा से सत्त्व ही यह सव क्यों न कर लेगा ? 
पुर्व॑क्षी कहे कि जीव सबका कर्त्ता नहीं हो सकता, तो में पूछता हें, तुम्हारे अभिप्रेत 
सर्व के कर्त त्व का उपयोग ही क्या है ”? एक जीव के द्वारा न सही, सर्व जीवो के द्वारा सर्व- 
कर्त्त त्व माने, तो तुम्हारी बया क्षति है ” देखा भी जाता है कि कभी बहुतो के द्वारा एक क्रिया 
मम्पादित होती है, श्रीर कभी एक के द्वारा बहुत क्रियाएँ। यदि कहो कि सर्वकारकत्व तो किसी 
एक में ही मानना पड़ेगा, श्रन्यथा उसमें सर्वज्ञत्व भी सम्भव नही हो सकेगा । इसलिए, एक 
प्रधान कर्त्ता ईश्वर को मानो, जो प्रार्थियो के मनोरथ सिद्ध कर सके, त्वदिप्रेत सर्वज्ञतामात्र से 
कोई प्रार्थियों का सेव्य नही हो सकता । परन्तु, मे कहता हूँ, कोई अर्थानर्ध-क्रिया में शक्त एवं 
सर्वेज्ञ भी हो, फिर भी अपनी अ्रनुपकारिता के कारण ही किसी का सेव्य नही होगा । सर्वज्ञत्व 
एव सर्वशक्तित्व पहले निश्चित हो, तब सर्वकारकत्व सिद्ध होगा! परन्तु, सभी दृष्टान्तो मे 
असर्वज्ञ का ही कत्तृ त्व देखा जाता है। इसलिए, कत्त त्व से सर्वज्ञत्व सिद्ध नही होगा | फिर, 
शपने कार्य के प्रति कुलालादि मे अज्ञता ही कहाँ है, जिससे ईश्वर की आवश्यकता पडे ? यदि 
सुज्ञ कुलाल में भी ईदवर की प्रेरणा के विना कार्यक्षमता नही आरती, तो ञ्सी के समान ईश्वर 
को भी अपने कार्य में श्रन्‍्य से प्रेरित मानना पडेगा। यदि उसने अपने में स्वज्ञता सिद्ध करने 
के लिए सर्वप्रेरकता भी सिद्ध कर ली, तो इसे किसने देखा है ” कम 
ईश्वरवादी जगत्‌ के विभिन्न सस्थान-विशेषों की रचना से लिए ईश्वर में गत 
गोचरता और चिकीर्पा थ्रादि मानता है । परन्तु, वृक्षादि सस्थान अजित वीजादि-कारण-विशेष 
से ही सम्पन्न होते है । इसके लिए पुरुपपूर्वकता आवश्यक नहीं हैं । क्योकि, कोर्ड भी सुशिक्षित 


पुर्वपक्षी संस्थान 
चेतन बीज-विजातीय वृक्ष उत्पन्न नही कर सकता । पूर्वपक्षी यदि कहे कि मृत्पिष्ड का सस्थ ० 
कुलाल उत्पन्न नही कर सकता, तो हम कहते हू, मृत्पिण्ड को उत्पन्न ही क्या करता है 
तादक वर्ण-सस्थान-रूप ही तो मृत्पिण्ड है । 
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यदि वट-बीज में स्वय वट-व॒क्ष की वर्ण-सस्थान-रूपता नही है, तो श्रन्यत्न कहाँ से वह 
आयगी ? उसे यदि ईश्वर उत्पन्न करता है, तो वह बीजातिरिक्त से उत्पन्न क्यो नही करता? 
इसलिए, स्वीकार करना पड़ेगा कि वृक्ष-बीज में निहित वक्ष-सस्थान आविभूत होता है, ज॑से 
प्रदीप से अन्धकार-स्थित बालदारक । इसी प्रकार, कुलाल के द्वारा मृत्पिण्ड से ही सस्थान 
आविभू त होता है । कुलाल-पुरुष केवल साक्षीरूप से ही उसका उपयोक्‍ता बनता है, ज॑से 
पुरुषो की भोग-सिद्धि के लिए प्रधान की प्रवृत्ति तथा सामाजिको के लिए नट की रगक्रिया । 
इस प्रकार, सुखाद्यर्थित्वकूपेण सकल की कारणता है। इसी से कार्य-परिसमाप्ति है । ईश्वर की 
आवश्यकता नही । 

खनचात्यवाद 


अनात्मवाद को पुदगल-प्रतिषेधवाद भी कहते हे । वौद्ध आत्मा या पुदूगल को 
वस्तुसत्‌ नही मानते । आत्मा नाम का कोई पदार्थ स्वभावत नही है | जो आत्मा अन्य मतो 
को इष्ट है, वह स्कन्ध-सन्तान के लिए प्रज्ञप्तिसात्न नही है, किन्तु वह स्कन्ध-व्यतिरिक्त वस्तुसत्‌ 
है । आत्मग्राह के बल से क्लेशो की उत्पत्ति होती है। वितथ आत्मदृष्टि में अभिनिवेश होने से 
मतान्तर दूषित है अ्रत वौद्धमत से अन्यत्न मोक्ष नही है । केवल वुद्ध ही नैरात्म्य का उपदेश 
देते है । 
आत्मा के अस्तित्व की सिद्धि किसी प्र माण से नही होती, न प्रत्यक्ष प्रमाण से, न अनुमान 
प्रमाण से। यदि श्रन्य भावों के समान आात्मा का पृथक्‌ सद्भाव है, तो इसकी उपलब्धि या 
तो प्रत्यक्ष ज्ञान से होती चाहिए, जिस प्रकार पचेन्द्रिय-विज्ञान तथा मनोविज्ञान के' विषयो की 
उपलब्धि होती है, अथवा अ्रनुमान ज्ञान से होती चाहिए, यथा अदृश्य अतीन्द्रिय उपादाय- 
रूप की होती है । 
बौद्धो में वात्सीपुत्तीय भी पुदूगलवादी है । वह कहते हे कि आत्मा न स्कन्धो से अभिन्न है, 
ओर न भिन्न है । वह ऐसा इसलिए कहते हेँ कि यह प्रकट न हो जाय कि वह तीर्थिको 
के सिद्धान्तो में अभिनिवेश रखते हे । वात्सीपुत्तीय सौगतम्मन्य है। यथा साख्य, वैशेपिक, 
निम्नेन्थ आदि पुद्गल मे प्रतिपन्न हे, उसी प्रकार वात्सीपुत्नीय भी इस कल्पित धर्म में प्रतिपन्न हे । 
पुदूगल का कारित्न नही है । केवल चित्त का कारिव है। यदि पुद्गल भाव है, तो उसे स्कन्धो 
से अन्य कहना चाहिए, क्योकि उसका लक्षण भिन्न है । यदि वह हेतु-प्रत्यय॒ से जनित है, तो 
उसका शाश्वतत्व और अविकारित्व नही है। यद वह असस्क्ृत है, तो उसमें अ्र्थक्रिया की 
योग्यता नही है, और उसका कोई प्रयोजन नही है। इसीलिए, पुद्गल को द्रव्य-विशेष मानना 
व्यथे है । 
वात्सीपुत्नीय कहते है--हम नहीं कहते कि यह द्रव्य है, और न यह कि यह स्कन्धों 
का प्रश्ञप्तिमात्र है, किन्तु पुद्गल-प्रज्ञप्ति का व्यवहार प्रत्युत्यन्न आध्यात्मिक उपात्त स्कन्धों के 
लिए है। लोक-विद्वास है कि अग्नि न ईन्धन से अनन्य है, न अन्य। यदि अग्नि ईन्धन से 
अन्य होती, तो प्रदीप्त अग्नि होती । हमारा मत है कि पुद्गल स्कन्धो से न अनन्य है, और 
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न भ्रत्य | यदि यह स्कन्धों से भ्रन्य होता, तो यह णाइवत श्रौर इसलिए असंस्कृत होता; यदि 
यह स्वन्धों से श्रनन्य होता, तो उसके उच्छेद का प्रमग होता । 
वुवन्धु का कहना है--यदि श्रात्मा समुदायमात्र है, भावान्तर नही, तो वह श्रात्मा 
नही है; श्ौर यदि वह साख्यों के पुरुष के सदृण है, तो उसका कोई प्रयोजन नही है। वसुवन्ध 
पुत्र बाहते है थिएः यदि तुग्हारे पुदूगल का स्वन्धों से वही सम्बन्ध है, ॉआग्ति का गन से है, 
तो तुमको स्व्रीकार करना पडेगा कि वह क्षणिक है। वसुबन्धु प्रश्ण करते हैं कि पुदुगल का 
फंसे ज्ञान होता है ? वात्मीपुत्तीय कहता है कि पड्विज्ञान से उपलब्धि होती है। जब चक्षविज्ञान 
रूपकाय को जानता है, तब तदनन्तर ही वह पुदूंगल की उपलब्धि करता है । इसलिए, हम 
कह सकते है कि पुदूगल चक्षुविज्ञान से जाना जाता है, यथा जब चक्षुविज्ञान क्षीर-रूप 
को जानता है, तव यह प्रथम रूप, गन्ध, रसादि की उपलब्धि करता है, ग्रौर द्वितीय क्षण में 
क्षीर का उपलक्षण करता है। वसुवन्ध उसका उत्तर देते हैं कि इसका परिणाम यह 
निकलता है कि समस्त स्कर्ध्-ममुदाय की ही प्रज्नप्ति पुदगल है, जैसे रूप-गत्धादि समस्त 
समुदाय की प्रश्॒प्ति क्षीर है। यह नन्नामात्र है। यह वस्तुमत्‌ नही है । वात्सीपृत्नीय स्वीकार 
करता है कि पुदूगल विज्ञान का ग्रालम्बन-प्रत्यय नही है । वसुवन्धु कहते हैं कि बहुत अ्रच्छा 
किन्तु उस अवस्था में यदि यह जेय नही है, तो इसका अस्तित्व कैसे सिद्ध होगा । और, यदि 
इसका अ्रस्तित्व सिद्ध नही हो सकता, तो श्रापका सिद्धान्त गिर जाता है | वसुवन्धु कहते हूँ कि 
बैदना, सज्ञा, विज्ञान और चेतना यह चार अ्रत्वी स्कन्ध हे श्रीर रुप रूपी स्कन्ध है । जब 
हम कहते है कि “पुरुष' है, तो हम इन्ही की वात करते है। विविध सूक्ष्म भेदो को व्यक्त करने 
के लिए विविध शब्दों का व्यवहार होता है, जैसे मत्त्य, नर, मनुज, जीव, जन्तु और पुदुगल । 
यह सव वैसे ही समुदायमात्र हैं, जैसे सेना शब्द । यह केवल लोक-व्यवहार के वचनमात्र, 
प्रतिज्ञामात्र है । सब आर्य यथार्थ देखते है कि केवल धर्मों का अस्तित्व है, किसी दूसरी वस्तु 
का अ्रस्तित्व नही है । जब सूत्र आत्मा को रूपादि से समन्‍्वागत बताता है, तो उसका श्रभिप्राय 
पुद्गल-प्रजप्ति से है। जैसे लोक में “राशि” वहु के समुदायमात्र को कहते हैं, जिसमे कोई 
एकत्व नही होता, अथवा जैसे जलघारा वहु-क्षण में समवाहित जल को कहते है, जिसमे 
नै रन्‍्तर्यमात्र है, नित्यता नही हूँ । भगवान्‌ कहते हैं--हे भिक्षुओ ! यह जानो कि सब ब्राह्मप- 
श्रमण जो आत्मा को मानते हैं, केवल उपादान-स्कन्ध को मानते है । इसलिए, विपर्यास के कारण 
झनात्मधर्मों में श्रात्मा की कल्पना होती है, और आात्मग्राह होता है । हिल 
कोई मत्त्व, कोई आत्मा नही है। केवल हेतु-प्रत्यय से जनित धर्म है, स्कन्ध, भायतन 
झ्रौर धात है । वात्सीपुत्नीय कहते है कि फिर श्राप बुद्ध को सर्वज्ञ कैसे कहते है ” 2 
प्रात्मा, पुदूगल में सर्वज्षता हो सकती है, क्योकि चित्त-चंत्त सव धर्मों को नही जान पे 
बह विपरिणामी है, वह क्षण-क्षण पर उत्पन्न श्रौर निरुद्ध होते रहते है । वसुवन्धु रा दे 
की गुरुता का अनुभव करते हे, थ्रौर उत्तर देते हैँ कि हम इस श्रथ में वृद्ध 2348 ही 
कि वह एक ही काल में सव धर्मों को जानते है । बुद्ध शब्द से एक सन्तान-विशेष जा त का 
सनन्‍्तति का यह सामथ्यं-विशेष है कि चित्त के अ्भोगमात्र से ही तत्काल उस श्र 
है । इस सनन्‍्तति 
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का अविपरीत न्वान उत्पन्न होता है, जिसके सम्बन्ध में ज्ञान की इच्छा उदय हुई है । एक चित्त- 
क्षण सर्वेज्ञान का सामथ्य नही रखता । अतः, इस सन्तति को सर्वज्ञ कहते हे। वात्सीपुत्नीय 
प्रश्त करते हे कि यदि अवक्तव्य पुदुूगल नही है, तो भगवान्‌ क्यो नही कहते कि जीव स्वंश 
नही है, वह क्यो वत्सगोत्र (एक भिक्षु) के प्रश्न करने पर कि आत्मा है या नही, हाँ' या 
न में उत्तर नही देते । इस प्रश्न का उत्तर स्वय भगवान्‌ ने दिया हूँ । भगवान्‌ कहते है कि 
यह भिक्षु कदाचित्‌ इस विचार से कि जीव स्कन्ध-सनन्‍्तान हैँ, जीव के सम्बन्ध मे प्रश्व करता है । 
यदि भगवान्‌ यह उत्तर देते हैं कि जीव सर्वश. नही है, तो प्रश्नकर्त्ता मिथ्यादृष्टि में श्रनुपतित 
होता है, और यदि भगवान्‌ यह कहते है कि जीव है, तो यह धर्मता को बाधित करता है, 
क्योकि कोई धर्म न आत्मा है, न आत्मीय । दृष्टि से जो क्षत होता है, उसको विचार कर और 
दूसरी ओर कुशल कर्म का भ्रश देखकर वृद्ध धर्म की देशना उती प्रकार करते हे, ज॑से व्याघ्री 
अपने बच्चे को दाँत से पकड ले जाती है । यहाँ एक श्लोक उदाह्ृत करते है-- 
दृष्ठिदंष्ट्रावभेद॑ चापेक्ष्य अंश च कर्मणाम्‌ । 
देशयन्ति बुद्धा धर्म व्याप्रीपोत्ापहारवत्‌ !। (क्ुमारलात ) 
जैसे व्याप्नी अपने बच्चे को श्रति निष्ठरता से दाँतो से नही पकडती और न अ्रति- 
शिथिलता से ही, उसी प्रकार, बुद्ध पूछे जाने पर कि आत्मा है या नही, विधेयात्मक या निपेधा- 
त्मक कोई उत्तर नही देते । जो आत्मा के अस्तित्व में प्रतिपन्न है, वह दृष्टि-दष्ट्रा से विदीर्ण 
होता है, और जो सवृतिसत्‌ पुदूगल को नही मानता, वह कुशल कर्म का भ्रश करता है। 
आत्मवाद जाश्वतवाद है, और यह सोचना कि आत्मा नष्ट हो गई है, उच्छेदवाद है । तथागत 
इन दो अच्तो का परिहार कर मध्यमा प्रतिपत्ति से धर्म की देशना करते है। इसके होने 
पर वह होता है. . अविद्या के होने पर सस्कार होते हैं; क्योंकि कोई द्रव्यसत्‌ जीव नही है, 
इसलिए वुद्ध नही कहते कि जीव अनन्य है या अन्य । वह यह भी नहीं कहते कि जीव का 
वास्तव में अस्तित्व नही है, इस भय से कि कही ऐसा कहने से लोग यह न समझने लगें कि 
प्राज्नप्तिक जीव भी नही है । 
एक दूसरा प्रश्नकर्तता पूछता है कि यदि पुदूगल का आस्तित्व नही है, तो ससार में 
सचरण कौन करता है ? वसुवन्धु उत्तर देते हे कि यथार्थपक्ष वहुत सीधा है, यथा जो श्रगिनि 
वन का दाह करती है, उसके विपय में लोक में कहते हें कि यह सचरण करती है । यद्यपि वह 
अग्नि के क्षण हे, तथापि ऐसा कहते हे । क्योकि, इनकी एक सन्‍्तान होती है। इसी प्रकार, 
स्कन्ध-समुदाय निरन्तर नवीन होकर उपचार से सत्त्व की आख्या भाप्त करता है, और तृप्णा का 
उपादान लेकर स्कन्ध-सन्तति ससार में ससरण करती है । वसुवन्धु एक दूसरी युक्‍्ति देते है । यदि 
कोई आत्मा मे प्रतिपन्न है, तो इस आत्मीय दृष्टि से उसमे आत्मीय दृष्टि उत्पन्न होगी । इन दो 
दृष्टियो के होने से उसमें आत्मस्वेह और आत्मीय-स्तेह होगा । ऐसा होने से सत्काय-दृष्टि होगी । 
वह आत्मस्नेह और आत्मीय-स्नेह के वन्धनों से आवद्ध होगा और मोक्ष से अति दूर होगा। 
आत्मवादी यह प्रश्न करते है कि यदि आत्मा का परमार्थत अस्तित्व नहीं हैं, तो 
चित्त, जो उत्पन्न होते ही निरुद्ध हो जाता है, बहुत पहले अ्नुभूत किये गये विपय का स्मरण 
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कैसे कर सकता है ? पूर्वानुभूत विपय के सदृश विपय का यह प्रत्यभिज्ञान कंसे कर सकता है? 
कैसे एक चित्त देखता है, और दूसरा रमरण करता है ” यदि श्रात्म द्रव्यसत्‌ नही है, तो 
कौन स्मरण करता है, श्रोौर कौन वस्तुओं का प्रत्यभिज्ञान करता है ? प्रथम यही श्रात्मा 
श्रन्‌ भव करता है, पश्चात्‌ यही आत्मा स्मरण करता है । 


वसुवन्धु उत्तर देते है कि निश्चय ही हम यह नहीं कह सकते कि एक चित्त एक 
विपय को देयता है, भ्रौर दूसरा चित्त उस विपय का स्मरण करता हूँ, क्योकि यह दोनो चित्त 
एक ही सन्‍्तान के है । हमारा कथन हूँ कि एक अतीत चित्त विपय-विशेष को ग्रहण कर 
एक दूसरे चित्त, शर्थात्‌ प्रत्युत्न्न चित्त का उत्पाद करता हूँ, जो इस विषय का स्मरण 
करता है । दूसरे शब्दों में स्मरण-चित्त, दर्शन-चित्त (अनुभव-चित्त) से उत्पन्न होता हैँ, 
जैसे फल वीज से मन्तति-विपरिणाम की श्रन्तिम श्रवस्था के वल से उत्पन्न होता हैं। 
ग्रन्त में स्मरण से ही प्रत्यभिज्ञान होता है । 


वसुवन्धु पुन कहते हे कि कतिपय आचार्य कहते है कि भाव को भविता की अपेक्षा है; 
जैसे देवदत्त का गमन देवदत्त की अपेक्षा करता है । गमन भाव है, देवदत्त भविता है । इसी प्रकार, 
विज्ञान और यत्किचित्‌ भाव एक श्राश्रय की, विज्ञाता की अपेक्षा करते हैं। वसुवन्धु इसका उत्तर 
इस प्रकार देते हैं-वास्तव में देवदत्त का गमन शरीर-सन्तान का देशान्तरो में उत्पाद-मात्न ही है। 
कोई सोत्पाद हेतु, अर्थात्‌ सन्‍्तान का पूर्व क्षण गमन' कहलाता है। जैसे हम कहते हैं कि 
ज्वाला जाती है, उसी प्रकार देवदत्त के गमन को कहते हैं कि देवदत्त जाता है । इसका अर्थ हैं । 
कि ज्वाला की सन्तान उत्पन्न होकर एक देश से दूसरे देश को जाती है। इसी प्रकार 
लोक में कहते है कि देवदत्त जानता है (विजानाति) | क्योकि, यह समुदाय, जिसे देवदत्त 
कहते हैं, विज्ञान का हेतु है और लोक-व्यवहार का अनुवरत्तन कर स्वय श्राय इस भाषा का 
प्रयोग करते हैं। प्रदीप का गमन यह है--अ्रचिक्षण की अव्युच्छिन्न सन्तान में जिसे विपर्यय- 
वश एक करके ग्रहण करते हैं, प्रदीप का उपचार होता है। जब इन समनत्तर क्षणो में से 
एक, पूर्व क्षण से अ्रन्यत्र, देशान्तर में उत्पथ्यमान होता है, तब कहा जाता है कि प्रदीप जाता है । 
किन्तु, श्रचिं.सन्‍्तान से पृथक्‌ श्र अन्य कोई गन्ता नही है। जब एक चित्त-क्षण विषयान्तर 
में उत्पद्यमान होता है, तव[कहते हैं. कि विज्ञान इस विषय को जानता है । यदि हम हूँ भी 
मान लें कि एक नित्य आत्मा और नित्य असचारी मन का सयोग होता है, तथापि र 
विशिष्ट सयोग का होना, जो विशिष्ट चित्त के लिए आवश्यक है, कैसे सिद्ध कर सकते हैँ ४ 
क्‍या श्राप यह कहे गे कि यह विशिष्टता बुद्ध-विशेष के कारण होती है, जो आत्मा का गुर हद 
किन्तु वुद्धि में भी वही कठिताई है, जो मन में है । जब आत्मा विशिष्य है, तब हा बुद्धि क 
विशिष्ट होगी ? क्या आप कहेगे कि सस्कार-विशेष से श्ात्मा और मन का सयोग-विशेष होता हैं 
और इस विशेष से वुद्धि-विशेष होता है ? इस पक्ष में श्रात्मा निष्प्रयोजनीय हो जाता है! 
श्राप यह क्यों नही कहते कि सस्कार-विशेषापेक्ष चित्त से ही चित्त-विशेष होता है । चित्तोलाद 
में आत्मा का सामर्थ्य नही है, और यह कहना कि आत्मा से चित्त प्रवृत्त होते हैं, एक उईे 
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वेद्य के समान आचरण करना है, जो मन्तो से ओषधि को अभिमन्त्रित करता है। “फट ! 
स्वाहा ! ' मन्त्रो का उच्चारण करता है, यद्यपि औपध मे रोग के उपशम का सामर्थ्य है। 
साख्य का आक्षेप है कि यदि अपर विज्ञान पूर्वविज्ञान से उत्पन्न होता है, आत्मा से नही, 
तो अपर विज्ञान पूर्व विज्ञान के सदृश नित्य क्यो नहीं होता, जंसे अकुर-काण्ड-पत्नादि का 
होता है ? पहले प्रश्न का उत्तर यह है, क्योकि जो हेतु-प्रत्यय-जनित (सस्क्ृत्त) है, उसका 
लक्षण अन्यथात्व' (स्थित्यन्यथात्व ) है। 'सस्क्ृत' का ऐसा स्वभाव है कि उनकी सन्‍्तान में अपर 
पूर्व से भिन्न होगा । यदि इसके विपरीत होता, तो ध्यान-समाहित योगी का स्वय व्युत्थान नही 
होता । क्योकि, काय और चित्त की उत्पत्ति नित्य सदृश होती, और सन्तान के उत्तरोत्तर क्षण 
श्रनन्य होते। दूसरी कठिनाई के सम्बन्ध में यह कहना है कि चित्तों के उत्पाद का क्रम भी 
नित्य है । यदि किसी चित्त को किसी दूसरे चित्त के अनन्तर उत्पन्न होना है, तो वह उस चित्त 
के अनन्तर उत्पन्न होगा । दूसरी ओर कुछ चित्तो मे आशिक सादृश्य होता है, जिसके कारण 
वह अपने गोत्र के विशेष-लक्षणवश एक दूसरे के अनन्तर उत्पन्त होते हे । जिस चित्त का 
इन चित्तो में से जो गोत्, श्र्थात्‌ बीज होगा, उसके अनुसार यह दूसरा चित्त होगा, श्रन्यथा 
जब सदृश गोत्न नही होगा, तब नही होगा । पुनश्च, विविध हेतुवश एक चित्त के अनन्तर 
विविध चित्त पर्याय से उत्पन्न हो सकते है । इन सब चित्तों में जो 'बहुतर' हे, जो अतीत के 
प्रवाह मे रह चुके हे, जो 'पदुतर' हे, जो उत्पाद्य चित्त के आसन्नत्र' हे, वह पहले उत्पन्न 
होते हे, क्योकि इन चित्तों से चित्त-सन्तान प्रबल रूप से वासित होती है । 
वसुबन्धु पुन कहते हे कि यदि अपपका यही मत है कि आत्मा चित्तों का श्राश्रय है, तो 
हम आपसे उदाहरण देकर इस आश्रय-श्राश्चित सम्बन्ध का विवेचन करने के लिए कहते हे । 
चित्त (जिसे सस्कार प्रभावित करते है ) चित्न या बदर-फल नही है, जिसे श्रात्मा का आधार 
चाहिए, जैसे भित्ति चित्र का आधार है या भाजन बदर-फल का आधार है। वस्तुत , एक 
पक्ष में ( आ्रात्मा और चित्त-सस्कार के बीच) प्रतिघातित्व स्वीकार करना पडेगा और दूसरे 
पक्ष मे चित्र और बदर-फल का, भित्ति और भाजन का पृथगृ-देशत्व होगा । आप कहते है 
कि यथा पृथिवी, गन्ध, रूप, रस, स्प्रष्टव्य का आश्रय है, उसी प्रकार, आत्मा चित्त-सस्कार का 
ग्राश्रय है । हम इस उदाहरण पर प्रसन्‍्त हे, क्योकि यह आत्मा के अ्रभाव को सिद्ध करता है । 
यथा गन्धादि से अन्यत्न पृथिवी की उपलब्धि नही होती, जिसे लोक में 'पृथिवी' कहते हे, 
वह रूपादि का समृदाय-मात्र है । उसी प्रकार, चित्तसस्कारो से अन्य आत्मा नहीं है। पृथिवी 
गन्धादि से अन्य है, यह कौन निर्धारित कर सकता है ? किन्तु, यदि गन्धादि से अन्य पृथ्वी है, तो 
यह व्यपदेश कैसे होता है कि यह गन्घादि पृथिवी के हे । विशेषण के लिए पृथिवी का गन्ध, 
पुथिवी का रस ऐसा कहते हे । दूसरो शब्दों में--इससे यह सूचित किया जाता है कि अमुक 
गन्ध-रस आदि की पृथिवी आख्या है, यह वह गन्ध, रस आदि नही है, जिनकी अप्‌” आख्या है । 
यथा लोक में जब किसी वस्तु को कापष्ठ-प्रतिमा का शरीर कहते हे, तव इससे यह सूचित 


किया है कि यह वस्तु काष्ठ की है, मृण्मय नही है । 
वसुबन्धु पूछते है कि यदि आत्मा सस्कार-विशेष की अपेक्षा कर चित्त का उत्पाद करता हें, 


श्थ्द बौद्ध-धर्म-दर्श न 


तो यह सब चित्तो का युगपत्‌ उत्पाद क्यो नहीं करता ? वैशेंपिक उत्तर देते ह--क्योकि, वलिष्ठ 
सस्कार-विशेय अन्य दुबल सस्कार-विशेषों की फलोत्पत्ति मे प्रतिवनन्‍्धक है, और यदि वलिष्ठ 
सस्कार नित्य फल नहीं देता, तो इसका कारण वही है, जो आपने चित्त से मन्‍्तान मे आहित 
वासना के विवेचन में दिया है। हमारा मत है कि सस्कार नित्य नही हैँ और उनका भ्रन्यथात्व 
होता है । वसुठन्ध ऊहते है कि उस अ्रवस्था में आत्मा निरर्थक होगा, सस्कारो के वल-विशेष से 
चित्त-विशेष उत्पन होगे, वयोकि आपके संस्कार श्रीर हमारी वासना के स्वन्नाव में कोई ग्रन्तर 
नही है । वेशेपिक ऊठ्ता है कि स्गूति-सस्पगगद्धि गुण-पढार्थ है, इन गृुण-पदार्थों का ग्राश्रय 
कोई-त-कोई द्रव्य होना चाहिए झौर पृथ्िती आदि नी द्रव्यों मे ऐसा आत्मा ही हो सकता है, 
क्योंकि यह अगाह्य है कि स्मृति तथा अन्य चंतसिक गणा का आशय चेतन आत्मा के अतिरिक्त 
कोई दूमरा द्रव्य हो । किन्तु, द्रव्य-गुण का सिद्धान्त नहीं है। वौंद्ध इससे सहमत नहीं हैं कि 
स्मृति-मस्कारादि गण-पदार्थ हु, द्रव्य नही 6ै। उनका मत है कि यत्किचित्‌ विद्यमान है, वह 
सव 'द्रब्य' है। वेशेपिक पुन कहते है कि यदि वास्तव में आत्मा का न्रस्तित्व नहीं है, तो 
कर्मफल क्या है ? बौद्ध कहते है कि पुदुगल के सुख-दु ख का अनु भव ही कर्मफल है । वंशेपिक 
पूछते है कि आप पुदूगल से क्या समझने हे ? बौद्ध कहते है कि जब हम अहम्‌' कहते हैँ, तव 
हमारा आशय “पुद्गल' से होता है।यह 'ग्रहम्‌ अश्रहकार का विपय है। वंशेपिक पछतेह 
कि फिर कर्म का कर्ता कौन है, फल का उपभोग करनेवाला कौन है ? और, उत्तर देते है 
कि कर्त्ता, उपभोवता थ्रात्मा है। बौद्ध कहते हे कि जिसे किसी कम का कर्त्ता कहते हें, 
वह उसके सव कारणों मे उस कर्म का प्रधान कारण है । कायकर्म की उत्पत्ति का प्रधान 
कारण वास्तव में क्या है ? स्मृतिकर्म के लिए छन्‍्द काम करने की अभिलापा उत्तन्न करती है, ु 
छन्‍्द से बितर्क उत्पन्त होता है, वित्क से प्रयत्न प्रवृत्त होता है, इससे वायु उत्तन्‍्तर होती हैं, 
वायु से कायकर्म होता है। इस प्रक्रिया मे वैशेषिकों की आत्मा का क्या कारित्न है ? ४ यह 
श्रात्मा कायकर्म का कर्त्ता निश्चय ही नही है। इसी प्रकार, वाचिक तथा मानसिक कर्म का 
भी समझना चाहिए । हक 
यद्यपि वसुब॒न्धु आ्रात्मा के वस्तु-सत्‌ होने का प्रतिपेध् करते है, तथापि वौद्धधर्म मे 
प्राय अनिश्चितता देखी जाती है। लोक की शाश्वतता के प्रश्त कों ले लीजिए, इस ग्रश्त के 
सम्बन्ध में भगवान्‌ ने चार वातो का व्याकरण नही किया है । यदि प्रश्नकर्ता लोक से ग्रात्मा की 
ग्रहण करता है, तो प्रश्न की चतुप्कोटि अयथार्थ हो जाती है, क्योंकि प्रात्माका 200 
परमार्थत नहीं है। यदि बह लोक से ससार का ग्रहण करता है, तो भी चतुष्कोटि ६228 हद 
यदि ससार नित्य है, तो मनष्य निर्वाण की प्राप्ति नही कर सकता, कल ये 
सब आकस्मिक निरोध से--प्र यत्न से नही, निर्वाण का लाभ करेंगे। बदि यह वि बह 
अनित्य दोनो है, तो कुछ निर्वाण प्राप्त नही करेगे श्र अ्रत्य अकस्मात्‌ त्रा्त हि हक. 
कहना कि लोक मससार के अ्रर्थ मे न शाश्वत है, त अशाइवत, सह कहन के हमर का 
निर्वाण की प्राप्ति नही करते है और करते भी हे | यह विरोधोक्ति है 2 हम 
द्वारा पाया जा सकता है । इसलिए, कोई निश्चित छ्ततः स्वीकार नहीं किया जा सकत 
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भ्रन्त में, वसुबन्धु परीक्षा करते हे कि बीज से फल की उत्पत्ति कंसे होती है। लोक मे 
कहते हे कि फल बीज से उत्पन्न होता है, किन्तु इस उक्ति का यह अर्थ नही होता कि फल निरुद्ध- 
बीज से उत्पन्न होता है, या फल बीज के अनन्तर, अर्थात्‌ विनश्यमान वीज से उत्पन्न होता है । 
वास्तव में, बीज-सन्तान के परिणाम के अतिप्रक्ृष्ट क्षण से फल की उत्पत्ति है। बीज उत्तरोत्तर 
अकुर, काण्ड, पत्र का उत्पादन करता है, और शअ्रन्त में पुष्ष का; जिससे फल का प्रादुर्भाव 
होता है। यदि कोई यह कहता हूँ कि बीज से फल की उत्पत्ति है, तों इसका कारण यह हूँ कि 
बीज ( मध्यवत्तियों की ) परम्परा से पुष्प में फलोत्पादन का सामर्थ्य आहित करता हूँ | यदि 
बीज फलोत्पादान के सामथ्य का, जो पुष्प में पाया जाता हूँ, पूर्वहेतु न होता, तो पुष्प बीज के 
सदृश फल उत्पन्न न करता । इसी प्रकार, कहा जाता हैँ कि फल कर्म-जनित है, किन्तु यह विनष्ट 
कर्म से उत्पन्न नही होता, ण्ह्‌ कर्म के अनन्तर उत्पन्न नही होता, यह कर्म-समुत्थित सन्‍्तान के 
परिणाम के अतिप्रकृष्ट क्षण से उत्पन्न होता है । सन्‍्तान से हमारा अभिप्राय रूपी और अरूपी 
स्कन्धो से है, जो अविच्छिन्न रूप से एक सन्‍्तान में उत्तरोत्तर प्रवत्तमान होते है, और जिस 
सस्तान का पूर्व हेतु कर्म है । इस सन्‍्तान के निरन्तर क्षण हे, इसलिए सन्‍्तान का परिणाम, 
अन्यथात्व होता है। इस परिणाम का अन्त्य क्षण एक विशेष या प्रक्ृष्ट सामथ्यं रखता है । 
यह सामथ्यं फल का तत्काल उत्पादत करता है । इस कारण यह क्षण अन्य क्षणो से विशिष्ट हैँ । 
इसलिए, इसे “विशेष', अर्थात्‌ परिणाम का प्रकर्षपर्यन्त प्राप्त क्षण कहते है । 
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त्रयोदशु अध्याय 
कर्सवाद 
जीवनोक श्रौर भाजनलोक ( विश्व ) की विचित्नता ईश्वर-कृत नही हैँ । कोई ईश्वर 
नही है, जिसने वुद्धिपरर्वक इसकी रचना की हो। लोक-बैचित्य कमंज है । यह सत्त्वो के कर्म 
से उत्पन्न होता है। कर्म दो प्रकार के हे--चेतता और चेतयित्वा। चेतना मानस कर्म है। 
चेतना से जो उत्पन्न होता है, श्र्थात्‌ चेतयित्वा-कर्म चेतनाकृत है। चेतयित्वा-कर्म दो हें-- 
कायिक श्र वाचिक | इन तीन प्रकार के कर्मो की सिद्धि झ्राश्नय, स्वभाव और समुत्यान इन 
तीन कारणों से होती है। यदि हम आश्रय का विचार करते है, तो एक ही कर्म ठहरता हैं, 
क्योकि सब कर्मकाय पर श्राश्चित हे । यदि हम स्वभाव का विचार करते है, तो वाकू-कर्म 
ही एक कर्म है, अ्रन्य दो का क्मत्व नही है, क्योकि काय, वाक्‌ श्रीर मन इन तीन में से केवल 
वाक्‌ स्वश्नावत॒ कर्म है । यदि हम समृत्थान का विचार करते है, तो केवल मनस्‌ कर्म है, क्योकि 
सव कर्मो का समुत्थान (आ्रारम्भ) मन से है । 
सव कर्म 'उपचित” (सचितकर्म, क्रियमाणानि कर्माणि, आरबव्धफलानि कर्माणि) 
नही होते, श्रर्थात्‌ फल देता आरम्भ नहीं करते। क्ृत' कर्म और “उपचित' कर्म में भेद है । 
“उपचित' कर्म की व्याख्या अभिधर्मकोश (४।१२०) में दी है। वही कर्म उपचित होता है, जो 
स्वेच्छा से या वुद्धिपूर्वक (सचिन्त्य) किया जाता है। अवुद्धिपूर्वक कर्म, बुद्धिपर्वक महसाकृत 
कर्म, या वह कर्म, जो प्रान्तिवश किया जाता है, उपचित नही होता । भाष्याक्षेप से अभ्यासवश 
जो मृपावाद का श्रनुष्ठान होता है, वह श्रकुशल कर्म है, किन्तु वह उपचित नहीं होता । जो 
प्रान्तिवश अपने पिता का वध करता है, वह उपचित कर्म नहीं करता। जो कर्म 
ग्रसमाप्त रहता है, वह उपचित नहीं होता। कोई एक दुश्चरित से दुर्गेति को श्राप्त 
होता है, कोई दो से, कोई तीत से, कोई एक कर्मपथ्व से, कोई दो से, १8४ 
दस से । यदि जिस प्रमाण से दुर्गति की प्राप्ति होती है, वह प्रमाण अ्समाप्त रहता है, तो ईते 
कर्म 'उपचित' नही होता, समाप्त होने पर ही उपचित होता है । कर्म करने के उपरान्त यदि 
अनुताप होता है, तो कृत कर्म 'उपचित' नही होता । पाप के आ्ाविष्कृत करने से पाप हे 
मात्ना का तनुत्व या परिक्षय होता है । पाप कर्म का प्रतिपक्ष होने से कृत कर्म /उपचित 
नही होता। पाप-विरति का ब्रत लेने से, शुभ का अभ्यास करने से, प्राश्नय-वल से, श्र्थात्‌ 
बुद्धादि की शरण मे जाने से, पाप कर्म “उपचित” नही होता । 
जब कर्म अशुभ है, और उसका अकुशल परिवार है, तभी कर्म 'उपचित' हा है । 
जो कर्म विपाक-दान में नियत है, वह उपचित होता है, जो अनियत है, वह 'उपचित' नहीं 
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होता। वस्तुत , 'पृष्ठ' से ही कर्म की परिसमाप्ति होती है । कर्म की गरुता प्रयोग मौलकर्म 
और पृष्ठ की गुरुता पर नि्न॑र करती है । 
शुद्ध सानसिक कर्म 
हम ऊपर कह चुके है कि कर्म दो प्रकार का है --चेतता और चेतयित्वा-कर्म | चेतना 
मानस कर्म है। कायिक-वाचिक कर्म के विता ही मानस कर्म अपने अ्रभीष्ट की प्राप्ति कर 
सकता है। दण्डकारण्यादि की कथा है कि ऋषियो के मत प्रदोष से वह निर्जन हो गये, उनके 
कोप से दण्डकादि शूच्य हो गये, और महाजन का व्यापाद हुआ। यह मानस कर्म की गुरुता 
को सिद्ध करता है। अत , भगवान्‌ कहते है कि तीन दण्डो ( कायदण्ड, वागृदण्ड, मनोदण्ड, 
दण्ड -> कम ) में मनोदण्ड महासावद्य है, और सर्व सावद्यो ( पापो ) में मिथ्यादृष्टि सर्वे- 
पापिष्ठ है। ऋद्धिमान्‌ श्रमण या ब्राह्मण की चेतना का वडा सामथ्यं है। 
मंत्नी-भावता भी एक चेतना है या चेतना-सन्तति है। म॑ैत्नी-भावना में कोई प्रतिग्राहक 
नही है । परानुग्रह नही होता, तथापि मैत्नी-चित्त के बल से ही उसके लिए पुण्य का उत्पाद 
होता है । भैन्नी-चित्त में झंचि का होना ही मानस-कर्म है । 
इसी प्रकार, भगवद्देशना को श्रवण कर, कि से दु ख है, में उसमें श्रद्धा उत्पन्न करता हूँ, 
में उसमे अभिनिविष्ठ होता हूँ | अन्त मे, मेरी इस देशना से रुचि होती है, और मे इस दु ख-सत्य 
का साक्षात्कार करता हूँ। यह सव चेतनाख्य कर्म हे । 
काय-कर्म, बाकू-कर्से 
ऋषियो की शुद्ध चेतना से ही फल होता है । किल्तु, सामान्यत फलतप्राप्ति के लिए 
चेतन को काय और वाक्‌ का समुत्थान करना होता है । 
शत्रु के प्राणातिपात की चेतना और शत्रु का प्राणातिपात एक नही हूँ । प्राणातिपात 
एक चेष्टा-विशेष है, काय-सन्चिवेश-विशेष है, जिससे जीव के जीवन का श्रपहरण होता है । 
यदि में शत्रु का वध करता हूँ, तो में उसका अधिक श्रपकार करता हूँ , यदि में केवल उसका 
- उपघात करता हूँ, तो कम अपकार करता हूँ। मेरे द्वेष का भाव प्राणातिपात से दृढ़ और सबल 
होता है। मानसिक पूजा और भक्ति से मेरी चित्त-सन्तति वासित होती है । किन्तु, यदि मेरी 
भक्ति सक्रिय हो, तो मेरा पुण्य अधिक हो। जो अप्रतिप्ठित देश में बुद्ध का शारीर स्तूप 
प्रतिष्ठित करता है, जो चातुर्दिश भिक्षुसघ को आराम-विहार प्रदान करता है, जो भिन्न सघ 
का प्रतिसन्धाव करता है, वह ब्राह्म पुण्य का प्रसव करता है। अत , काय-विज्ञप्ति और वागू- 
विज्ञप्ति का सामथ्ये चेतना से पृथक्‌ है । 
कम की परिपूर्णता, रासाप्तदा (परिपूरि) 
चेतना क्षणिक है । किन्तु पौन पुन्येन अभ्यासव्श कायवाश्विज्ञप्ति का समुत्यान करने 
से इसकी गुरुता होती है । अन्य शब्दों में वहु-चेतना-वश कर्म की गुरुता होती है । श्र , 
परिसमाप्त और अ्समाप्त कर्म भे विशेष करना चाहिए । 
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कर्म की परिपूर्णता के लिए निम्नाकित चार वातों की श्रावध्यकता है-- 

प्रयोग--अर्थात्‌, यह आशय कि में इस-इस कर्म को करूँगा ( यह शुद्ध चेतना है। 

सूत्र इसे चेतना-कर्म कहता है। यहाँ चेतना ही कर्म है) । 

मौल प्रयोग--तदनन्तर, पूर्वक्ृंत सकल्प के अनुसार कर्म करने की चेतना का उत्पाद 

होता है। काय के सचालन या वाशध्वनि के नि सरण के लिए यह चेतना होती है। इस 
चेतनावश वह ॒ प्रयोग करता है । यथा : एक पुरुष पश्‌ के मारने की इच्छा से अपने शयन से 
उठता है, रजत लेता है, श्रापण को जाता है, पशु की परीक्षा करता है, पशु का क्रम करता है, 
उसे ले जाता है, घसीटता है, उसे अपने स्थान पर लाता है, उसके साथ दुर्व्यवहार करता है। 
वह शस्त्र लेकर पशु पर एक बार, दो बार प्रहार करता है। जवतक कि वह उसको मार 
नहीं डालता, तवतक वध ([प्राणातिपात) का प्रयोग करता रहता है। 

मौल कर्मंप थ--जिस प्रहार में यह पशु का वध करता है, श्रर्थात्‌ जिस क्षण में पशु 

मृत होता है, उस क्षण की जो विज्ञप्ति ( काय-कर्म ), और उस विज्ञप्ति के साथ उत्पन्न जो 
अविज्ञप्ति होती है, वह 'मौल कर्मपथ' है । विज्ञप्ति से सम्भूत शुभ-अशुभ रूप 'भ्रविज्ञप्ति' है। 
सौत्नान्तिको का कहना है कि जब वध के लिए नियुक्त पुरुष वध करता है, तब यह मान्य है 
कि प्रयोक्‍्ता की चित्त-सन्तति में एक सूध्षम परिणाम-विशेष होता है, जिसके प्रभाव से यह सन्तति 
भविष्य में फल की अभिनिष्पत्ति करती है । दो कारणो से वह प्राणातिपात के पाप से स्पृप्ट 
होता है--प्रयोगत और प्रयोग के फलपरिपुरित । 

पुष्ठ--वध् से उत्पन्न अनन्तर के अविज्ञप्ति-क्षण 'पृष्ठ' होते हे, विज्ञेप्ति-क्षण की 
सन्‍्तति भी 'पृष्ठ' होती है । यथा पशु के चर्म का श्रपनयन करना, उसे धोना, तौलना, बेचना, 
पकाना, खाना, अ्रपना अनुकीत्तंन करना । 

'प्रयोग' पूर्वकृत सकल्प श्रौर उसके अनुसार कर्म करने की चेतना का उत्पाद है । यह 
स्वय दूसरों का अपकारक है । वधिक पशु का वध करे के पूर्व उसको पीडा पहुंचाता है । 
प्रयोग! प्राय गरिष्ठ अ्रवद्य से परिपूर्ण होता है। यथा एक पुरुष काम-मिथ्याचार की दृष्टि 
से स्तेय (अदत्तादान) या वध करता है । 

'पृष्ठ' भौल कर्मपथ का अनुवत्तंत करता है। इसका महत्त्व है । यदि में हत शत्रु के 
विरुद्ध भी द्वेप करूँ, तो म॑ देषमाव की वृद्धि करता हू । जब धृष्ठ का सर्वथा अभाव 
रहता है, तब मौल कर्म का स्वभाव बदलता है । यदि में दान देकर पश्चात्ताप कछें, तो मेरे दान 
के पुण्य-परिमाण में कमी होती है । 
प्रयोग श्री र मौलकर्म 

प्राणातिपात कर्मपथ के लिए मत्य होना श्रावश्यक है। यदि में घध की इच्छा से किसी 
पशु का उपघात करता हूँ, किन्तु वह मृत नही होता, तो प्राणातिपात नहीं है। जिस प्रहार से 
तत्काल या पयचात मृत्यु होती है, बह प्रहार प्राणातिपात के प्रयोग में सम्मिलित है | 
जिस क्षण में पश्र मृत होता है, उस क्षण की जो विज्ञप्ति और उस विज्ञप्ति के साथ 
उत्पन्न जो अविज्वप्ति होता है, वह मौल कर्मपथ है । अत , यदि में इस प्रकार प्रह्मर करूँ, जिसमे 
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पशु की मृत्यु हो जाय, और यदि उसकी मृत्यु तत्काल न हो, श्रौर में उस पश की मृत्यु के पहले 
ही मृत हो जाऊं, तो में प्राणातिपात के प्रयोग से 'स्पृष्ट' होकर मृत होता हूँ, किन्तु प्राणाति- 
पात के मौल कर्मपथ से “स्पृष्ठः नहीं होता । क्योकि, जिस क्षण सौल कर्म सम्पन्न होता 
है, उस क्षण म॑ अन्य होता हूँ । में अब वह आ्राश्रय नही है, जिसने प्रयोग सम्पन्न किया है । 
प्रणातिपात की श्राज्ञापन-विज्ञप्ति 


प्राणातिपात की आज्ञा प्राणातिपात नहीं है। प्राणातिपात तभी है, जब आज्ञा का 
अनुसरण हो, भ्रौर यह उसी क्षण में है, जिस क्षण मे श्राज्ञा के अनुसार कार्य होता है। एक 
भिक्षु दूसरे भिक्षु से अमुक का वध करने के लिए कहता है। वह अ्रपराध करता है । दूसरा भिक्षु 
श्रमुक का वध करता है। उस समय दोनो भिक्षु एक गुरु पाप के दोषी होते है । इससे उनकी 
भिक्षुता नष्द होती है । यदि द्वितीय भिक्षु को सज्ञा-विश्रम होता है, और वह ॒श्रन्य का वध 
करता है, तो उस अवस्था में प्रथम का एक अपूर्व अपराध होता है, द्वितीय का गुरु पाप 


होता है। यदि द्वितीय भिक्षु दूसरे का वध यह जान कर करता है कि यह भ्रन्य है, तो प्रथम 
का उत्तरदायित्व नही है । 


पुण्य-क्षेत्र 

उपकार और गुण के कारण क्षेत्र विशिष्ट होता है; यथा माता को दिया दान 
विशिष्ट होता है, यथा शीलवान्‌ को दान देकर शतसहस्न विपाक होता है| सब दानो में मुक्त 
का मुक्त को दिया दान श्रेष्ठ है। इस प्रकार, कर्मों की लघुता और गुरुता जानने के लिए क्षेत्र 
का भी विचार रखना होता है। पितृ-मातृवध आननन्‍्तय्ये कर्म है। आनन्तर्य का दोषी इस जन्म 
के अनन्तर ही नरक में जन्म लेता है । यह “श्रानन्तय' इसलिए कहलाते हे, क्योकि इनका फल 
अनन्तर ही उत्पन्न होता है। किसी भिक्षु को दान देना पुण्य है पर, किसी अहँत्‌ को दिया गया 
दान महत्पुण्य का प्रसव करता है । अहत्‌-वध झानल्तर्य कर्म है। 

गुण के कारण विशिष्ट आय पुण्य-श्रपुण्य के क्षेत्र हे । इनके प्रति किया हुआ शुभ या 
अ्रशुभ महत्पुण्य का प्रसव करता है । 


यदि में यज्ञदत्त (जो आर्य नही है) का वध करने की इच्छा से आर्य देवदत्त की हत्या 
करता हूँ, तो में श्राय के वध का आपन्न नही हूँ, क्योकि आश्रय के विषय में सज्ञा-विश्नम है । 
किन्तु, यदि मे बुद्धिपूवंक, विना भ्रम के आर्य देवदत्त का वध कछूं, तो में आये के प्राणातिपात 
का आपन्न हूँ, यद्यपि मुझको आर्यता का ज्ञान न हो । 


यदि में एक झिक्षु को, जो वस्तुतः आये है, सामान्य भिल्लु समझकर दान दूं, तो में 

अमित पुण्य का भागी हगा । इसके विपरीत जो भिक्षु अपने से छोटे भिक्षु का, जिसके अहेँत्‌- 
गुण की वह उपेक्षा करता है, पराभव करत है, वह पाँच सौ वार दास होकर जन्म लेता है। 
इसीलिए आये अश्ररणा-समाधि (कोश ३७।३६) का श्रभ्यास करते है जिसमे उसके दर्शन 

से किसी में क्लेश की उत्पत्ति न हो, जिसमें उनके लिए किसी में राग-देष-मानादि उत्पन्न न हो । 
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वह जानते है कि वह अनुत्तर पुण्य-क्षेत्र हैं । उतको भय है कि कही दूसरे उनको देखकर उनके 
विषय में क्लेश न उत्पन्न करे (जो विशेष कर उतको हानि पहुँचावे) । उनकी अरणा-समाधि 
का यह सामथ्य है कि दूसरो में क्लेश उत्पन्न नही होता । 


धवित्ञप्ति-फर्स 
ऊपर हम कह चुके हैं कि विज्ञप्ति से सम्भूत कुशल-अकुशल रूप “अविज्ञप्ति' है। यहाँ 
हम श्रविज्ञप्ति की व्याख्या करेगे । 


“विज्ञप्ति! वह है, जो काय द्वारा या वाक्‌ द्वारा चित्त की अभिव्यक्ति को 'ज्ञापित' करती है। 
प्राणातिपात-विरति का समादान ( ग्रहण ) जिस वाक्य से होता है, वह वाग्विज्ञप्ति है। 
प्राणातिपात की आज्ञा, अर्थात्‌ अमुक का वध करो वाग्विज्ञप्ति है। काय का प्रत्येक कर्म काय- 


विज्ञप्ति है,। 


जो प्राणातिपात की थ्राज्ञा देता है, वह विज्ञप्ति का आपन्च है। जिस क्षण में वधिक 
वध करता है, वह काय-विज्ञप्ति का आपन्न होता है । किन्तु, हम कह चुके हँ कि प्राणातिपात की 
श्राज्ञा देनिवाला उस क्षण में वध नामक कायिक विज्ञप्ति का आपन्न होता है, जिस क्षण मे 
उमकी थञ्राज्ञा का अ्रनुवत्तेन कर वध होता है। उस क्षण में वह किस प्रकार का कर्म करता है ” 
उस समय वह श्रन्य कार्य में व्यापुत होता है। कदाचित्‌ वह अपनी आज्ञा को भी भूल गया है। 
वह उस समय पाप-चित्त से सम्प्रयुक्त नही है । अत , यह स्वीकार करना पडेगा कि वध के 
क्षण में आज्ञा देनेवाले में अविज्ञप्ति-कर्मं की उत्पत्ति होती है। यह कर्म कुछ 'ज्ञापित' नही 
करता, तथापि यह विजप्ति के समान वस्तुसत्‌ है। यह श्रविज्ञप्ति कायिक अ्रविज्ञ प्ति कहलाती है | 
यहापि यह वाग्विज्ञप्ति (प्राणातिपात की आराज्ञापन-विज्ञप्ति) से सम्भूत होती है, क्योकि यह 
काय-विज्ञप्ति (वध-कर्म ) के क्षण मे उत्पन्न होती है । 

जिस सच्त्व ने प्रातिमोक्ष-सवर* का समादान किया है, वह नि सन्देह अन्य से भिन्न है । 
जिस निक्ष ने प्राणातिपात-विरति का समादान किया है, वह उससे कही श्रेष्ठ है, 
जो सुत्रवसर न पाने के कारण प्राणातिपात से विरत है, किन्तु जो श्रवसर पाने पर वध 
करेगा। निद्राकी अवस्था में भी भिक्षु, भिक्षु ही रहता है | अत, हमको स्वीकार 
करना पडता है कि “मैं प्राणातिपात से विरत होता हूँ”, यह वाग्विज्ञप्ति एक 
अ्रविज्ञप्ति का उत्पाद करती है । यह विज्ञप्ति के सदृश दूसरे को कुछ विज्ञापित नहीं 
नरती। इसका अनुवन्ध है। निद्रा में, असन्निसमापत्ति भ्रौर निरोव-समापत्ति में यहाँतक 
कि विक्षिप्त चित्त मे भी, इसकी वृद्धि होती रहती है । यह एक सेतु है, जो दो“मील्य का प्रति- 





'सब॒र! विरति को कहते हैं। सवर वह है, जो दा शील्य-प्रबन्ध का सवरण करता है । प्रातिमोक्ष- 

० चर श्रामयेर 
संबर श्स लोक के सत्तों के शील को कहते देँ । यह आठ श्रकार का ह-मिक्षु मिक्षुणी, आमदर 
श्रामणेरिका, उपासक, उपासिका, शिक्षमाय और उपवसथ का स वर | 


१ 
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बन्धक है । इसी प्रकार जिसका व्यवसाय वध करना है, वह सदा प्राणातिपात का गविज्ञप्ति- 
कर्म करता रहता है । 


भिक्षु की अविज्ञप्ति 'सवर' है, वधिक की अविज्ञप्ति असवर' है। ब्रत-समादान से 
सवर' का ग्रहण होता है । प्राणातिपात की जीविका होने से असवर का ग्रहण होता है । श्रथवा 
यदि कोई “असवरस्थ' के कुल मे जन्म लेता है, या यदि प्रथम वार पापकर्म करता है, तब 
असवर का ग्रहण होता है । इसके लिए कोई विधिपूर्वक श्रसवर का ग्रहण नही करता । सदा 
पाप-क्रिया के अशिप्राय से कर्म करने से असवर का लाभ होता है । 


क्या कोई विना कायिक या वाचिक कर्म के, विना किसी प्रकार का विज्ञापन किये, 
मृषावादावद्य से स्पृष्ट हो सकता है ” हाँ, भिक्ष भिक्षु-पोषध ( उपवास ) में तृष्णीभाव से 
मृषावादी होता है। वस्तुत , भिक्षु-पोषध में विनयधर प्रश्व करता है--"क्या आप परि- 
शुद्ध हैं ?” यदि क्षिक्षुकी कोई आपत्ति ( दोष ) है, और वह उसे आविष्कृत नही करता, 
श्रौर तृष्णीभाव से अधिवासना ( अनुमोदन ) करता है, तो वह मृपावादी होता है। 
किन्तु, भिक्षु काय-वाक्‌ से पराक्रम ( आक्रमण, मारण ) नही करता, इसलिए विज्ञप्ति नही 
हैँ, और कायावचरी अविज्ञप्ति वहाँ तही हो सकती, जहाँ विज्ञप्ति का अभाव हे । इसका 
समाधान होना चाहिए । 


सघभद्र समाधान करते है। वह कहते हे कि अपरिशुद्ध भिक्षुसघ में प्रवेश करता है, 
बैठता है, अपना ईर्यापथ कल्पित करता है। यह उसकी पूर्वविज्ञप्ति हे । यह कायिक 
विज्ञप्ति मृषावाद की वाक्‌-अ्रविज्ञप्ति का उत्पाद उस क्षण में करती हूँ, जिस क्षण में वह उस 
स्थान पर खडा होता है । 


केवल चेतना (आशय) और कर्म ही सकल कर्म नही है । कर्म के परिणाम का भी 
विचार करना होगा । इससे एक अपूर्व कर्म, एक अविज्ञप्ति होती है । 


अत , दान का पुण्य दो प्रकार का ह--वह पुण्य, जो त्यागमात्र से ही प्रसूत्त होता है 
(त्यागान्वय-पुण्य), और वह पुण्य, जो प्रतिग्रहीता द्वारा दानवस्तु के परिभोग से सम्भूत 
होता है (परिभोगान्वय-पुण्य ) । एक सत्त्व भिक्षु को दान देता हैं। चाहे वह भिक्षु उस दान- 
वस्तु का परिभोग न करे, चाहे वह दिये अन्न को न खाये, तथापि मत्त्व का त्याग जो विज्ञप्ति 
है, पुण्य का प्रसव करता है । चैत्य को दिया दान त्यागान्वय-पुण्य हे । इसी प्रकार, मंत्री 
ब्रह्मविहार मे किसी की प्रीति नहीं होती, और न किसी पर अनुग्रह होता हैँ, तथापि मैत्री- 
चित्त के वल से त्यागान्वय-पुण्य प्रसूत होता है । किन्तु, यदि भिक्षु दान-वस्तु का परिभोग करता 
है, और उससे उपकृत हो उसमे समापत्ति में प्रवेश करने की शवित उत्पन्न होती है, तो इससे 
एक श्रविज्ञप्ति का उत्पाद होता है, जिसका पुण्य दानकृत अनुग्रह की मावा के अनुनार 


होता हूँ ! 
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दंव और पुरातन कर्म 


कर्म चेतना तथा चेतनाकृत शरीर-चेष्टा श्रौर वागृध्वनि है | इससे कर्म-स्वातन्त्य का 
स्वभाव प्रकट होता है । कर्म मानस, कायिक और वाचिक है। कर्म के यह प्राचीन भैद है, 
यह भी यही सिद्ध करते है । ु 

किस्तु, सब इस स्वातन्त्य को नही मानते । ईश्वरवादी यह कहते हैं कि ईश्वर सत्त्वों के 
कर्मों का विधायक हे । नियतिवादी कहते है कि देव जीव को कर्म में नियोजित करता है, जैसे 
वह सुख-दु ख का देनेवाला है । देव क्‍या है ? यातो यह यदृच्छा हैं, अर्थात हमारे कर्म 
अ्रकारण होते है, या यह पुरातन कर्म है. 'बेव पुरातन कर्म' (वोधिचर्यावतार, 55१) | इस 

जन्म के हमारे कर्म पूर्वजन्म-कृत कर्मो के फल हैं । 

किन्तु यदि हम स्वतन्त्र नही हैं, तो हम पाप-क्रिया नहीं कर सकते और यदि 
यदृच्छावश, ईश्वरेच्छावश, पुरातन कर्मवश हमारे कर्म होते है, तो हम स्वतन्त्र नहीं है। 
जातकमाला (२३ ) में तिस्त पाँच वादों का तिराकरण है। सब अहेतुक हैं, सब ईश्वरा- 
धीन है, सब पुरातन कर्म के झायत्त है, पुन्जन्म नहीं है, वर्ण-धर्म का सबको पालन करता 
चाहिए । 

किन्तु, अपने प्रतिवेशी के स्वातन्द्य मे विश्वास नहीं करना चाहिए । भ्रगुत्तर (३॥८६) 
के अनुसार “जब एक भिक्षु किसी सब्रह्मचारी को अपने प्रति अपराध करते देखता है, तब 8 
विचारता है कि यह 'भायुष्मान्‌' जो मेरा आ्राक्रोश करता है, पुरातन कर्म का दायाद है। 


बुद्धि और चेतना | 

हमने कहा है कि कर्म मुख्यत चेतना है । सर्वास्तिवादियों के अनुसार छ्न्द 
(++ कत्तु-काम्यता या अ्रनागत की प्रार्थना), मनसिकार ( चित्त का आभोग, आलम्बन 
में चित्त का आवजन, अ्रवधारण ) और गअ्रधिमोक्ष ( अआालम्बन का ग्रुणावधार। ) 
चेतना के सहभू है । इनमें व्यायाम, निश्चय और अ्रध्यवसाय जोडिए । डा वितर्क 
जोडिए, जो छन्द के अनन्तर उत्पन्न होता है और जो कभी चेतना का प्रकार-विशेष है, शौर 
कभी प्रज्ञा का प्रकार-विशेष है । ः ही 

सर्वास्तिवादियों के श्रनुसार चेतना एक चैत्त है, अर्थात्‌ चित्त-महगत धर्म हैं । किन्तु, 
पच्चेन्द्रियविज्ञान. ( चक्षुविज्ञान कायविज्ञान ) में चेतना अत्यधिक दुर्बल होती हक 
और मनोविज्ञान मे पटु होती है । मनोविज्ञान, आलम्वन और आलेख का नाम, दो | 
जानता है । यह मनोविज्ञान हँ, जो चक्षुविज्ञान से अभिसस्कृत हो वर्णों की शोर प्रवृत्त पे 
और इन्ट्रियविज्ञान से पृथक्‌ स्मृति-विषय की झ्रोर प्रवृत्त होता है । यह चेतना हूं । सह 

सर्वेचित्तगत है । ेु मी आ 

बा कि सब मनोविज्ञान चेतना नहीं है। जिस चेतना को भगवान्‌ का 
कर्म' कहते है, वह विशेष प्रकार को मनोविज्ञान हूँ । यह एक मा हल 
चित्त ओर कर्म का अभिसस्कार करना हैँ । चेतना चित्त को श्राकार-विशप 
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करती है, और प्रतिसन्धि-( +5 उपपत्ति ) विशेष के योग्य बनाती है। क्लेश का 
विपाक तभी होता है, जब यह चेतना का समुत्थापक होता है। चेतना कर्म का 
अभिसस्कार करती है । इसी के कारण शरीर-चेष्टा शुभ या अशुभ होती है । जब प्राणातिपात 
चेतना, सचेतना या अभिसचेतना से उत्पादित होता है, तव इसका विपाक नरकोपपत्ति 
होती है । बुद्धिपूर्वक होने से ही कर्म अभिसस्कृत होता है। यदि कोई यह समझकर कि वह 
धान्य दे रहा है, सुवर्ण देता है, तो सुवर्ण का दान तो हुआ, किन्तु यह ॒सुवर्ण-दान के कर्म मे 
अभिसस्कृत नही होता, क्योकि सुवर्ण-दान की चेतना का अ्रभाव है । 

प्रत्येक कर्म के लिए एक मनसिकार चाहिए। एक इष्ट विषय दृष्टिगोचर होता है। 
में बीतराग नही हैँ । रागरानुशय का समुदाचार होता है। में उस वस्तु के लिए प्रार्थना 
करता है । यदि में सहसा बिना विचार किये उसको ग्रहण करता हँ, तो यह कर्म नही है, 
क्योकि कोई चेतना नही है। आ्ञालम्बन में मेरे चित्त का आव्जन होता है। में उपनिध्यान 
करता हूँ। यह दो प्रकार के हँ--१ योनिशों मनसिकार, २ अयोनिणों मनसिकार । 


योनिशो सतसिकार--अनित्य को श्रनित्य, अनात्म को अनात्म, अशुभ को अशुभ, 
इस सत्यानुलोमिक ज़य से चित्त का समन्वाहार, आवर्जन “योतिशों मनसिकार' है 
( योनि>-पथ ) । 
ग्रयोनिशों ममसिकार--अनित्य को नित्य इत्यादि से चित्त का उत्पथ आवर्जन है | पहले 
इष्ट विषय के यथार्थ स्वभाव का सन्‍्तीरण ( सम्यक्‌ विचार-विमर्ण ) होता है। तदनन्तर 
जो कर्म होता है, वह कुशल है। दूसरे पक्ष में मनसिकार उत्पथ है, कर्म भी श्रकुशल है । 


फुशल-श्रकुशल मल 

कुशल ( शुभ )-कर्म क्षेम है, क्योकि इसका इष्ट-विपाक है, इसलिए यह एक 
काल के लिए दु ख से परित्नाण करता है ( कुशल सासत्रव )। श्रथवा यह निर्वाण-प्रापक है, 
श्रौर इसलिए दु ख से अत्यन्त परित्नाण करता है ( अनाखरव कुशल )। अ्रकुणल (पअणुभ)- 
कर्म अ्क्षेम है, इनका अनिष्ट विपाक है । 

लौकिक शुभ कर्म का पुण्य-विपाक होता है । उसका विपाक सुख, अभ्युदय झौर 
सुगति है । 

लोकोत्त र कर्म अनास्रव है । भ्रत , यह पुण्य-अ्रपुण्य से रहित है, अर्थात्‌ अ्रविपाक है । 
यह हित, परम पुरुषार्थ, अर्थात्‌ दु ख की अत्यन्त निवृत्ति का उत्पाद करता है। यह निर्वाण 
परम शुभ है, क्योकि यह रोग के अभाव के समान सर्वेथा शान्त है । 

अत , जिसका दु ख-विपाक है, वह अकुणल है, जिसका सख-विपाक है, या जिसका 

विपाक नि श्रेयस्‌ है ( स्वर्ग, ध्यान-लोक, निर्वाण), वह कुशल है। सम्यक्‌ दृष्टि, जो निर्वाण- 
प्रापक है, शुभ है, यह निर्वाण का आवाहन करती है, क्योंकि यह सत्य है । व राग्य जो ध्यानो- 
पपत्ति का उत्पाद करता है, शुभ है, क्योकि जिन वस्तुझ्ो से योगी विर्वत होता है, वह झौदा- 

डरे 
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रिक (>> स्थूल), पृथगूजनोचित और दु खपूर्ण हूँ । परुण्य-कर्म, जो स्वर्ग का उत्पाद करता है, 
इसलिए शुभ नही हू कि वह स्वर्ग का उत्पाद करता है, किन्तु इसलिए कि वह धमता 
के ( धर्मों की अनादिकालिक शक्ति ) यथार्थ ज्ञान की श्रपेक्षा करता-है, क्योकि यह द्वेप 
तथा परस्वहरण की इच्छा से रहित है | परत दुख का उत्पाद कहना अकुशल कर्म का 
स्वभाव ही है। 
कुशल मूल श्रात्मत कुशल हैँ, इनसे सम्प्रयुक्त चेतना और चित्त सम्प्रयोगत कुशल हे । 
आत्मत कुशल या सम्प्रयोगत कुशल धर्मों से जिनका समृत्यान होता है, ऐसे काय-कर्म, वाक्‌- 
कर्मादि उत्थानत कुशल हूँ । लोभ, द्वेप, मोह अकुशल मूल है ] 
मोह, विपर्यास, मिथ्याज्ञान, दृष्टि है। अमोह इसका विपर्यय है । यह सम्यकू दृष्टि, 
विद्या, ज्ञान, प्रजा है। अलोभ लोभ का अ्रभाव नहीं है, श्रद्वेष हेप का श्रभाव नही है, 
यथा अमित्न 'शत्रु' को कहते है, अनुत 'असत्य” को कहते हे। इसी प्रकार, अलोभ लोभ का 
प्रतिपक्ष है, अद्वेप द्वेप का प्रतिपक्ष है, इसी प्रकार अ्रविद्या विद्या का प्रतिपक्ष है, विद्या का 
श्रभाव नही है । हु 


मलत्रय का सम्बन्ध--लोभ श्रौर हेप का हेतु मोह है। हम राग-द्वेप केवल इसलिए 
करते है कि इष्ट-अनिष्ट के स्वभाव के विपय में हमारा विपर्यास है। किन्तु, पर्याय से रागै- 
द्वेष भी मोह के हेतु है। जो पुदूगल राग-द्वेपवश पाप-कर्म करता है, उसका विश्वास होता है 
कि पुनर्जन्म में पाप का दु खविपाक नही होता। मोह से कर्म का आ्रारम्भ नहीं होता, किन्तु 
जो पुदूगल पाप-कर्म के विपाक में प्रतिपन्न नही है, वह राग या हेषवश श्रवद्य करेगा । 

मूलों का समुच्छेद--सव पुदूगल पुदूगल-भाव के कारण कुशल-अकुशल के भव्य हैँ, 
क्योकि उनमें कुशल-अ्रकुशल मूल की प्राप्ति है। यह वात नही है कि इन सव मूलो का सदा 
समुदाचार होता रहता है, किन्तु वाद्य प्रत्ययवश ( यथा इष्ट या अनिष्ट वस्तु का दर्शन ) 
इनका समुदाचार नित्य हो सकता है। हम उन पुद्गलों का वर्जन करते हैं, जिनके 
कुशल-अकुश मूल का सम्‌ च्छेद हुआ है । 

कतिपय कर्म या लौकिक ध्यान से योगी श्रकुशल. मूलो का तात्कालिक समुच्छेद 
करता है। निर्वाण-मार्य से वह इनका आत्यन्तिक समुच्छेद करता है। 

मिथ्यादृष्टिव्श कुशल मूल का समुच्छेद होता है, किन्तु समुच्छिन्न 'कुशल मूल का 
पुनरुत्पाद हो सकता है । इसलिए, कुशल अकुशल से वलवत्तर है! 

हेष-अद्वेष-हेप सदा अकुशल है। ह्ेप-कर्मों का विषाक ढु खमय हांता हूँ | ढैंप के 
ईर्ष्या, क्रोध और तज्जनित सर्वकलेश, प्राणातिपात, उपघात, पारुप्य, पंशुत्य का मूलह । 
श्रत , इससे पर का विधघात, दू ख होता हू । अ्रवद्य वह हं,र्जा, दूसरे का श्रपकारक हूं । 

द्ेष अकुशल हू, क्योकि यह उसका भ्रपकारक हूं, जा ढ॑ंप करता हू । यह चित्त का 
दपक है । द्वेप दोप है । जो द्वेप या ईर्ष्या करता हूँ, वह स्वय दुखी होता हैँ । वह स्वभाव, 
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दौम॑नस्य से सम्प्रयुक्त है, अत हेष उस समय भी अकुशल है जब वह्‌ परापकार नही करता | 
क्रोध सत्त्त (जीव ), असत्त्व के विरुद्ध आधात (चित्त-प्रकोप) है । 


अद्वेष प्राणातिपातादि से विरति है, यह क्षान्ति है। इसके अन्तर्गत दान, सुनृता वाकू, लोक- 
सग्रह के कार्य, सघ-सामग्नी (सघ को समग्र रखना, उसमें भेद न होने देना) मंत्री-भावनादि 
(मंत्री, करुणा, मुदिता, उपेक्षा, यह चार ब्रह्म विहार) हूँ । सामान्य श्रार्यों की मंत्री अ्रद्वेष है । 
बुद्ध की मंत्री लोकोत्तर प्रज्ञा है और अमोह-स्वभाव है । 


लोभ-अ्रलोभ--लोभ अकुशल मूल है। श्रलोभ, निवेद, विराग, कुशल मूल है । 


लोभ वह छन्‍्द है, जो दूसरे के दुख का हेतु होता है। श्रभिध्या, अभ्रदत्तादान और 
काममिथ्याचार लोभज हे । ईर्ष्या, पैशुन्य, प्राणातिपात और द्वेष-हेतुक सर्व अवद्य श्रप्रत्यक्ष रूप 
से लोभ से प्रवृत्त होते है । 


अत , लोभ राग से अन्य है । राग तभी श्रकुशल होता है, और दु ख-विपाक का उत्पाद 
करता है, जब वह सावद्य होता है । या तो वह दूसरे का अ्रपकार करता है, यथा परस्त्नीगमन, 
मासाहार के लिए पशुवध, या अपना ही अ्पकार करता है, यथा मद्यपान करनेवाला, जो 
शिक्षापदों (अदत्तादानादि) की रक्षा नही करता, अथवा वह छी के नियमो का भग (अपनी 
स्त्री के साथ, अ्रयोनिमार्ग से, अयुकत स्थान मे, अकाल में सम्भोग) करता है। वस्तुत , यदि 
सब अकुशल कर्म ऐहिक सुख के निमित्त किया जाता है, तो इसका विपयंय ठीक नही है। 
कुछ कामसुख उचित है । इनका परिभोग ही और अपत्राप्य की हानि के विना हो सकता है । 
आत्मगौरव को देखकर, जो लज्जा होती है, वह ही है, भर परगर्हा के भय से जो लज्जा 
होती है, वह अपत्राप्य है । 


यदि कतिपय कामावचर काम-सुख में राग मना नही है, तो अनागत जन्म के सुख में, 
स्वर्ग के सुख मे, अनुरक्त होना और भी मता नही है। यह राग शुभ है, क्योकि यह पुण्यकर्म 
का हेतु है । किन्तु, यह काम-राग है इसलिए यह समाधि, ध्यान तथा सत्य-दर्शन द्वारा निर्वाण- 
मार्ग के प्रवेश में प्रतिवन्ध है । 


समापत्ति-राग और ध्यान-लोकोंपपत्ति-सुख मे राग कामसुख नही है, किन्तु भवराग है । 
दो ऊर्ध्व धातुओं के प्रति जो राग होता है, उसके लिए ही भवराग सज्ञा है। इसे भवराग 
इसलिए कहते है, क्योकि इसकी श्रन्तमु खी वृत्ति है, और इस सजन्ञा की व्यावृत्ति के लिए भी 
कि यह दो धातु मोक्ष है, इसे भवराग कहते है । यह राग शुभ है। इसे लोभ नहीं कहना 
चाहिए, यद्यपि यह तृष्णा है। यह कुशल-धर्मच्छन्द है, क्योकि कामसुख से यह 
विरक्‍त है । 


ग्रलोभ, विराग, आत्यन्तिक रूप से सदा कुशलमूल है । यह कामसुख समापत्ति तथा 
निर्वाण-मार्ग से भी वीतराग होता है । 
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निर्वाण का प्रतिलाभ लोभ के निरोध से होता है। निर्वाण की इच्छा करना क्‍या 
लोभ नही है ” आगम कहता है, निर्वाण-मार्ग का भी प्रहाण करना चाहिए। इसका अर्थ 
यह है कि जो वराग्य निर्वाण का आवाहन करता है, उसमें राग नही होना चाहिए। 


भार्ग कोलोपम ( कोल-- रैफ्ट, तमेड ) हैं। उसका अवश्य त्याग होना चहिए, किन्तु 
निर्वाण का त्याग नही होना चाहिए । वस्तुत , निर्वाण की इच्छा अन्य इच्छाओं से भिन्न है । 
इसे 'लोभ या तृष्णा' नही कहना चाहिए | श्रन्य इच्छाएँ स्वार्थपर होती हैं। उनमे ममत्व 
होता है। निर्वाण की इच्छा ऐसी नही है। नयह भव-तुष्णा है, न विभव-तृष्णा, क्योकि 
यद्यपि निर्वाण वस्तुसत्‌ है, तथापि परिनिव्‌ त ( जिसका परिनिर्वाण हो गया है ) के लिए यह 
नही कहा जा सकता कि उसका अस्तित्व नही है। निर्वाण श्रनिमित्त है। यह वस्तु निरभिलाप्य, 
ग्रनिवंचनीय स्वभाव है ! 

सोह श्रौर सम्यग्‌ दृष्टि--तृतीय अकुशलमूल मोह है। अमोह, सम्यग दृष्टि, धर्म- 
प्रविचय, प्रज्ञा का यह प्रतिपक्ष हैं। मोह और शअ्रज्ञान में विशेष करना चाहिए। मोह विलष्ट 
ग्रज्ञान है। यह हेप और राग का हेतु है, किन्तु अज्ञान अक्लिप्ट हो सकता है; यथा आर्यों का 
श्ज्ञान | केवल वुद्ध ने ही अक्लिण्ट अज्ञान का सर्वथा अत्यन्त विनाण किया है, अन्य बुद्ध धर्मों 
को, अ्रतिविप्रकृष्ट देश और काल के अ्र्थों को तथा अ्र्थों के अनेक प्रभेदों को नही जानते । 
आये वस्तुओ के सामान्य लक्षणों (उनकी अनित्यता ग्रादि) को जानते है । इसी श्रर्थ में वुद् ने 
कहा है कि---“में कहता हूँ कि यदि एक धर्म का भी अभिसमय ( सम्यय्‌ ज्ञान ) त हो, तो 
निर्वाण का प्रतिलाभ नही हो सकता ।” किन्तु, बहुत कम वस्तुओं के स्वलक्षण का उनको ज्ञान 
होता है । कुछ तीर्थिको का मत है कि वुद्ध की सर्वज्ञता का केवल इतना अर्थ है कि यह 
सर्वगता मोक्षविषयक ही है । 

सर्वमोह क्लिष्ट है, किन्तु सवंमोह अकुशल, पापदृष्टि नही है । मोह अकुशल है, 
जब उमका स्वभाव अपुण्य कर्म का उत्पाद करना है। 

इसी प्रकार, सम्यग दृष्टि, जो मोह का प्रतिपक्ष है, कई प्रकार की हैँ । सामान्य जत 
की सम्यग दृष्टि आशिक होती है । वें प्रधानत. पुनर्जन्म और कर्म-विपाक में विश्वास करत है । 
विविध आ्रार्यों को अधिक या कम सत्य-दर्शन की प्राप्ति होती है । लौकिक दृष्टि के चार 
प्रकार है । उनके अनुरूप सम्यग दृष्टि के भी चार प्रकार है । 

अकुशल मोह जो अपाय-गति ( नरक, प्रेत, तियंक्‌ और अ्रसुर का उत्पाद करता ) हैं, 
बह इस प्रकार हँ--१- मिथ्यादृष्टि, २ शीलब्रतपरामर्ज । 

एक मोह है, जो अकुशल नही हँ--आत्मप्रतिपत्ति । 

अकुशल मोह मे सबसे प्रथम स्थान मिथ्यादृष्टि का हूँ । सव दृष्टियाँ जो मिथ्याप्रवृत्त हैं, 
मिथ्याटष्टि है, किन्‍्त मिथ्यादष्टि को ही यह सज्ञा प्राप्त हैँ, क्योंकि यह सबकी अपेक्षा अधिक 
मिथ्या दा » यथा अत्यन्त दुर्गन्ध को दुर्गन्ध कहते हैं। यह नास्ति-दृष्टि हूं, यह शअ्प- 
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वादिका दृष्टि है, जो दु खादि सत्य वस्तुसत्‌ का अपवाद करती है । अस्य दृष्टियाँ समारोपिका 
हैं। बौद्ध उसको नास्तिक कहते है, जो कहते हे कि “न दान है, न इष्टि, न हुत, न शुन्न कर्म, न 
अशुभ कर्भ, त माता, न पिता, न इहलोक है, न परलोक है, औपपादुक मत्त्व ( जिसकी 
उत्पत्ति रज-वीये से नही होती ) नही है, अहंत्‌ नही है ।” किन्तु, अपवादो में सबसे ब्रा हेतु- 
फल का अपवाद है। 'त कुशल-कर्म है, न अकुशल-कर्म है ।' यह हेतु का अपवाद है। 'कुशल- 
कर्म का विपाक-फल नहीं है ।' यह फल का अपवाद है । मिथ्यादृष्टि अकुशल क्यो है? 
वस्तुत , अकुशल वह है, जो नरक-यातना का उत्पाद करता है, जो परापकार करता है। कारण 
यह है कि जो पुदूगल पाप के फल में विश्वास नही करता, वह सर्वे अवद्य के करने को प्रस्तुत 
रहता है। उसकी ही और अपत्राप्य की हानि होती है । 


मिथ्यादृष्टि कुशलमूल का समुच्छेद करती है । अधिमात्राधिमात्न कुशलमूल-प्रकार 
मृदु-मृदु मिथ्यादृष्टि से समुच्छिन्न होता है । और इसी प्रकार, मृदु-मृदु कुशलमूल-प्रकार अधि- 
मात्राधिमात्न मिथ्यादृष्टि से समुच्छिन्न होता है। कुणलमूलो का अस्तित्व तबतक रहता है, 
जबतक उसका समुच्छेद नही होता । नारकीय सत्त्व जन्म से पूर्वजन्म की स्मृति रखते है। 
पश्चात्‌ वह दु.ख-वेंदता से अ्रभ्याहत होते हे । अत , उत्तमे क्तंव्य-अकत्तंव्य की बृद्धि नही 
होती । उनकी मिथ्यादुष्टि भी नही होती, जो कुशलमूल का ममुच्छेद करती है, क्योकि 
आपायिको (दुर्गति को प्राप्त होनेवालो) की प्रजा चाहे क्लिप्ट होया अविलण्ट, दृढ नही 
होती । कुछ का ऐसा मत है कि स्त्रियाँ भी मूलच्छेद नही करती, क्योकि उनके छनन्‍्द और 
प्रयोग मन्द होते है । पुरुषो मे केवल दृष्टिचरित छेद करता है, तृप्णाचरित नहीं, क्योकि 
दृष्टिचरित का आशय, पाप, गूढ और दढ होता है, और तृष्णाचरित का आशय चल है। इसी 
प्रकार, पण्डादि कुशलमूल का समुच्छेद नहीं करते, क्योकि वह तृष्णाचरित पक्ष के है, 
क्योकि उनकी प्रज्ञा आपायिको के तुल्य दुढ नही होती । देव भी सम्‌च्छेद नही करते, क्योकि 
उनको कर्मफल का प्रत्यक्ष होता है। अचिरोपपन्न देवपुत्त विचारता है कि “में कहाँ से च्यूत 
हुआ ? कहाँ उत्पन्न हुआ हूँ और किस कर्म से २ वह मिथ्यादृष्टि मे पतित नही होता, जिसने 
कुशलमूल का मसमुच्छेद किया है, वह कुशल के अभव्य हैं। वह हेष और अकुशल छन्द में 
अभिनिविष्ट होता है। किच्तु, उसमें इस विचिकित्सा या विमति का उत्पाद होता है 
कि कदाचित्‌ अवद्य है, कदाचित्‌ कर्म का विपाक है, अथवा उसको यह निश्चय 
होता है कि अवद्य है और हेतु-फल अवश्य होते है, तव कुशलमूल प्रतिसहित 
होते है । ह 
किन्तु, जिस आनत्तर्यकारी ने कुशलमूल का समुच्छेद किया है, वह दुृष्टर्म (इस 
जन्म) में कुशलमूल का ग्रहण करने के लिए अभव्य है । किन्तु, वह नरक से च्यवमान हो, 
या नरक में उपपद्यमान हो, अवश्य ही उससे पुन नमनन्‍्वागत होगा। दो प्रकार है * 
१ जिसने स्वत. मिथ्यादुष्टि का सन्‍्मुखीभाव किया है, २ जिसने अयया्थ शास्ता का अनु- 
सरणमात्न किया है । 


२६२ बौद्ध-धर्म-दर्शन : 


शीलक्नत-परामदं 


अद्ठेतु में हेतुदृष्टि, श्रमार्ग में मार्गवृष्टि, शीलब्रत-परामर्श है। अर्थात्‌, महेश्वर, 
प्रजापति या किसी अश्रन्य को, जो लोक _ का हेतु नहीं है, लोक का हेतु मानता, अ्रग्नि- 
प्रवेश या जलप्रवेश इन श्रात्महत्या के श्रनुष्ठानो के फल को स्वर्गोपपत्ति मानता, 
शीलब्रतमात्नक को जो मोक्षमार्ग नही है, मोक्षमार्ग अ्रवधारित करना, तथा योगी 
ओर साख्यो के ज्ञान को, जो मोक्षमार्ग नहीं है, मोक्षमार्ग मानना एवमादि । 


छा 


जो दृष्टि शीलब्रतमात्रक में बहुमान प्रदर्शित करती है, वह दृष्टि शीलब्नत-परामर्श 
कहलाती है । 


यह दृष्टि दूसरे का अपकार करती है, यथा पशुयज्ञ मे; श्रपता अपकार करती है, 
यथा गोशील,श्वानशील के समादान के कष्ट, श्रात्महत्या का कष्ट। किन्तु, इसका सबसे 
श्रधिक दोष यह है कि यह स्वर्ग श्ौर निर्वाण के द्वार को पिनद्ध करती है, क्योकि यह श्रमार्य 
को मार्ग अवधारित करती है । 

यह समझना कि प्रार्थना और तीर्थयात्रा से पुत्रलाभ होता है, मूर्खता है । यदि प्रार्थना 
पर्याप्त होती, तो प्रत्येक के चक्रवर्त्ती राजा के तुल्य सहस्न पुत्र होते । तीन हेतु हो, तो गर्भाव- 
क्रान्ति होती है, माता नीरोग श्रौर ऋतुमती हो, माता-पिता मैथुन-धर्म करे श्ौर गन्धर्व॑ 
प्रत्युपस्थित हो । 

यह समझना कि मृतक-सस्कार, स्तोत्न-पाठ श्रौर मन्त्र -जप॒से मृत को स्वर्ग का लाभ 
होता है, घोर मूखेता है । 

स्नान से पाप का अपकर्षण नहीं होता। यदि जल से पाप-क्षालन होता, तो 
मकरो की स्वर्ग में उत्पत्ति होती (थेरगाथा, २३६) । “जल से शुद्धि नही होती । वही शुद्ध, 
यथार्थ ब्राह्मण है, जो सत्यवादी है” (उदान, १॥६) । किसी ने वुद्ध से पुछा--क्या श्राप 
बाहुका नदी में स्तान करते हैं ? वुद्ध--बाहुका में स्तान करने से क्या होगा ? प्रश्नकर्त्ता--यह 
पुण्य और मोक्ष की देनेवाली नदी है, बहुजन उसमें स्नान करके अपने पापों का प्रक्षालन 
करते है । किन्तु बुद्ध कहते है कि पवित्न नदियों मे स्नान करनें से किल्विष करनेवाला मनुष्य 
शुद्ध नही होता । जो शुद्ध है, उसका उपोसथ है, उसका ब्रत सदा सम्पन्न होता है। है 
ब्राह्मण ! गया जाकर क्या होगा ? तुम्हारे लिए कूप ही गया है। यही स्वान करो । सर्वभूतों 
का क्षेम करो । मृषावाद न करो, प्राणी की हिसा न करो, श्रद्धायुक्त झ्ौर मात्मय॑-रहित हाँ 
(मज्मिम, १।३६) । 

मोक्ष और विशद्धि के उपाय है--जिनका प्रयोग श्रमण और श्रन्नजित करते हैं। भत्य 
तीर्थिक, वाह्मयक, गोशील, श्वानशील आदि का समादान करते है। वह तृण चरते हे, विष्ठा 
खाते है इत्यादि। अ्रन्य श्रगच्छेद, जलाग्नि-अवेश पर्वत-निपात, श्रतशन-मरण आदि कण्टप्रद॑ 
श्रनुष्ठान करते है। इनसे स्वर्गोपपत्ति या मोक्ष का लाभ नहीं होता । इनसे नारक दुःख ह्द 
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होता है । _ सघाटि के धारणमात्र से श्रमण नहीं होता, अचेलकमात्न से श्रमण नही होता 
(मज्झिमनिकाय, १३२८१) | 


किन्तु, शुभ मगल, ब्रत, अनुष्ठान का कुछ उपयोग है। कतिपय विद्याओं से ऋद्धि 
का प्रतिलाभ होता है। इनसे परचित्त का ज्ञान होता है, ऋद्धिप्रातिहार्य -होता है, अशभिनज्ञाओं 
की सिद्धि- होती है, किन्तु यह अकुशल है। वुद्ध ने कुछ अनुष्ठानो को गहिंत बताया है, 
यथा अचेलक रहना, श्वानशील का समादान करना । यदि शीलब्रत को मोक्ष का साधन 
समझे, दो सव प्रकार के शीलब्नत निन्द हूँ, किन्तु चित्त -सशोधन के लिए तथा निर्वाण के लिए 
कई अनुष्ठान आवश्यक है। वह भिक्षु प्रशसा का पात्न है, जो कहता है कि--/'में इस पर्य क- 
आसन को भिन्न नही करूँगा, जबतक में ग्राख़॒वों से चित्त को विमुक्त न कर लूंगा” (मज्शिम- 
निकाय, १।२१६) । बौद्धधर्म में जलप्रवेश, श्रग्निप्रवेश, श्रनशन-मरण मना है । 


हम यहाँ अनेक मिथ्यादुष्टियो को गिनाते हे, जो शीलब्रत-परामर्ण और दृष्टि-परामर्ण 
के श्रन्तगंत हैं । वयुबन्धु विभाषा के अनुसार मोहज प्राणातिपात, अदत्तादानादि का उल्लेख 
करते हैं यथा पशुयज्ञ को एक धार्मिक अनुष्ठान समझकर पशुवध करता, यथा धर्मंपाठको के 
प्रधिकार से राजा दुष्टो के स्व का श्रपहरण करता है, यथा बहुत-से लोग विश्वास करते है 
कि सर्प-वृश्चिकादि के वध की श्राज्ञा है; क्योकि यह पशु-अपकारक है। वह समझते है कि 
आहार के लिए वन्य-पशु गो-वृषभ, पक्षी ओर महिष को मारने में पाप नही है। कुछ जातियो 
भें यह विद्ववास है कि वृद्ध और 'व्याधित माता-पिता के वध से पाप नहीं होता, किन्तु पुण्य 
होता है, क्योकि मरण से उनको श्रभिनव और तीक्ष्ण इन्द्रियो का लाभ होगा । ब्राह्मण यज्ञ के 
लिए पशु का वध करते हैं, और विश्वास करते हैं कि पशु की स्वर्ग में उपपत्ति होती है । उनके 
धर्मपाठक कहते है कि दुष्टो को दण्ड देना राजा का मुख्य पुण्य-कर्म है । यह स्तेय और मृपावोद 
को युक्त सिद्ध करते है। वह कहते है कि---“उपहास मे, स्त्रियों से, विवाह में, भय मे, 
मृषावाद अवद्य नही ।” यह सब अज्ञानवश पापाचरण करते है । अत", शील के लिए तत्त्वन्ञान 
की शआ्रावश्यकता है । ह 

तो क्‍या वह पाप का भागी नही होता, जो यह न जानकर कि वह पाप कर रहा हैं, 
पापकर्म करता है ? नही। माता-पिता का वध, चाहे पुण्य-बुद्धि से किया जाय या द्वेषादि से, 
पाप है । वसुवन्धु राज़ा, धर्मपाठक, स निक, डाकू, सवको एक ही श्रेणी में रखते है । 

* : ऐसा मोह मिथ्यादृष्टि है, जो 'अकुशल' नहीं है। सत्कायदृष्टि और शाइवत दृष्टि 
शुभ कर्म में हेतु हो सकते है। में शुभ कर्म करता हूँ, वयोकि मे फ्ल की आशा करता हें । 
में दूसरे पर करुणा करता हूँ, वयोकि उसकी आत्मा भी मेरे समान दु ख भोगती है। लौकिक 
करुणा के अभ्यास के विना यथार्थ करुणा का उत्पाद नही होता। प्रथम लौविक करुणा की 
साधना होनी चाहिए । इसमे दु खी आत्मा' का अवधारण होता है। पश्चात्‌ दु खी मत्त्व 
से-पृथक्‌ दु खका अवधारण होता है। बुद्ध और आर्य लौकिक चित्त का प्रत्याग्यान 
नहीं करते | 


जे बौद्ध-बर्म-दर्गन 


किन्तु, आत्माभिनिवेश सर्व भ्रकुशल में हेतु है। “जो आत्मा में प्रतिपन्न है, वह उसमें 

अभिनिविष्ट होता है। आत्मा में ग्भिनिविप्ट कामसुख के लिए सतष्ण होता है, तप्णावश 
सुख-सम्प्रयुक्त ढु ख को नहीं देखता ।” “जवतक मन अहकार-महित होता है, तवतक जन्म- 

प्रवन्ध शान्‍्त नही होता। जबतक आत्मदृष्टि होती है, तवतक हृदय से भ्रहकार नही जाता | 
हेवुद्ध आपके अतिरिक्त दूसरा नैरात्म्यवादी नहींहै। अत , आपके मत को छोडकर 
मोक्षमार्ग नही है” (वोधिचर्यावत्तार, पृ० ३३०) । 

आत्मा नित्य है, ध्रुव है, वस्नुमत्‌ है, इस दृष्टि का परित्याग करना चाहिए, किन्तु 
प्रजप्ति-सत्‌ आत्मा का प्रतिषेध उच्छेद-दुप्टि है, अर्थात्‌ जो चित्त-सच्तति कर्म का उत्पाद 
करती है, और कर्मफल का परिभोग करती हैँ, उस प्रज्नप्ति-सत्‌ आत्मा का प्रतिपेध नहीं 
करना चाहिए | 
कर्सफल 

सत्त्त सचतन है, अमसत्त्व अचेतन हूँ । एक ओर नित्य चित्त-सन्तान हूँ, जो कभी शुद्ध 
चित्त-चेत होता हूँ (श्रारूप्प धातु) और कभी जिसका रूपी आश्रय होता हैँ, दूसरी ओर 
विविध रूप, त्र्थात्‌ महामूत और भौतिक रूप हैं, यथा पर्वत, देवविमानादि] एक ओर 
मत्त्वलोक है, दूसरी और भाजन-लोक | सत्त्वों के उपभोग के लिए रूप है। रूप चित्त-सन्तान 
को सेन्द्रिय शरीर (श्राश्नय), विज्ञान-विपय, वेदना-विपय, आहार और निवास-स्थान प्रदान 
करता है। रूपी सत्त्वों की चित्त -सन्तति का निश्चय रूप है, और इस प्रकार इनकी प्रवृत्ति 
होती है । रूप का ऐसा उपयोग हूँ, वह सत्तवों के लिए ही हैं । 

जैसी मनुष्य की चेतना, चित्त श्रौर कम होते है, वसा वह होता हैं। सत्त्वी की अवस्था 
में जो चचित्य पाया जाता है वह सत्त्वो की गति का कर्मज है । प्रत्येक के कर्म के श्रतिरिक्त, 
कोई दूसरा प्रमुख कारण नहीं हैं । है 

सर्वास्तिवादी पुन कहते है कि लोक-वचिल्य भी सत्त्वो के कर्म से उत्पन्न होता 
कर्म-फल पचविघ है । इनमें श्रधिपति-फल कारण-हेतु से निर्व॒ त फल है । कारण-हेतु में अधिपति 
का प्रादर्भाव होता है । सब धर्म स्वत. से अन्य सवके कारण-हैतु हैं । कोई धर्म अपना कीरण- 
हेतु नही है । इस अपवाद के साथ सव धर्म, सव सस्क्ृत धर्मो के कारण-हैत, हैं, क्योंकि उत्पत्ति- 


मान धर्मों के उत्पाद के प्रति प्रत्येक धर्म का अविध्न-भाव से अवस्थान हांता है। सत्तो के 
सत्त्वों के पाप से श्रौषध, भूमि आदि वादह्यभाति 


कर्म का प्रभाव भाजन-लोक पर पड ता है । 
शिलावष्टि, धलिवृष्टि या क्षीरव॒प्टि 


ग्रल्पवीर्य होते है, ऋत्‌-परिणाम विपम होते हैं, यह 
से अभिभत होते हैं। यह अ्रधिपति-फल है । हि 
दसरी ओर विपाक-फल और निष्यन्द-फल है । विपाक एुक अव्याकृत धरम है के 
कुणल और अकुशल से इसका व्याकरण नहीं हीता। यह मत्त्वा ॥. यह 000 
उत्तर काल मे उत्पन्न होता हाँ । विपाक अकुणल या कुशल साख्रव धर्मों से उत्पादित हर 
हैं। हेतु कुशल या अकुणल है, किन्तु फल सदा अरव्याइ्त हूं। वयोकि, यह फल स्वहैतु 


त्रयोदश भ्रध्याये २६५ 


हि 


भिन्न है, और 'पाक' है। इसलिए इसे 'विपाक' (+ विसदृश पाक) कहते है । पर्वत-नदी 
आदि असत्त्वाख्य धर्मों को विषपाक-फल नही मानते, यद्यपि वह कुशल-अकुशल कर्मों से 
उत्पन्न होते हे । असत्त्वाख्य धर्म स्वभाववश सामान्य है। सब लोग उनका परिभोग कर 
सकते हैँ । किन्तु, विपाक-फल स्वभावत स्वकीय है । जिस कर्म की निष्पत्ति मैने की है, उसके 
विपाक-फल का भोग दूसरा नही कर सकता । विपाक-फल के अतिरिक्त कर्म अधिपति-फल का 
उत्पाद करता है। सब इस फल का समान परिभोग करते हैं, क्योकि कर्म-समुदाय इसकी 
अभिनिव ति में सहयोग करता है। अत., भाजन-लोक सत्त्व-समुदाय के कुशल-अकुशल कर्मों 
से जनित होता है । यह अव्याकृत है, किन्तु यह विपाक नहीं है, क्योकि विपाक एक मसत्त्व- 
सख्यात धर्म है । अ्रत , यह कारणहेतु-भूत कर्मो का अधिपति-फल है । हेतु-सदृश फल निष्यन्द 
कहलाता है। सभाग हेतु और सर्वत्नग हेतु यह हेतुद्यय निष्यन्द-फल प्रदान करते हैँ, क्योकि 
इन दो हेतुओ का फल स्वहेतु के सदृश है, यथा कुशलोत्पन्न कुणल और अकुणलोत्पन्न अकुशल । 


श्रधिपति-फल श्रौर लोकधातु 


कर्म के अधिपति-फल से लोकधातु की सृष्टि और स्थिति होती है। लोकधात्‌ सत्त्वो 
के लिए वाह्यमभाव प्रदान करता है। 


लोकधातु अनन्त हे । किसी की सवर्त्तनी (विनाश ) होती है, तो किसी की निवत्तंनी 
(उत्पत्ति) होती है । किसी की अच्य स्थिति होती है । 


एक महाकल्प मे ८० अन्त कल्प होते । इनमे विवत्तं, विवृत्त स्थिति, सवृत्त को 
स्थिति और सवत्तं का समप्रमाण है। एक बार विवृत्त होने पर यह लोक २० अन्तरकल्प तक 
अवस्थान करता है । लोक-सवत्तनी के अ्रनन्तर दीघंकाल तक लोक विनप्ट रहता है, २० अ्न्तर- 
कल्प तक विनष्ट रहता है। जहाँ पहले लोक था, वहाँ श्रव श्राकाश है । जब श्राक्षेपक कर्मवण 
अनागत भाजन-लोक के प्रथम निमित्त प्रादुभ[ त होते है, जब आकाश में मन्द-मन्द वायु का 
स्पन्दन होता है, उस समय से २० अच्तरकल्प की परिसमाप्ति कहनी चाहिए। जिसमे लोक 
सवत्त था और उसे २० अन्तरकल्प का आरम्भ करना चाहिए, जिस काल मे लोक की 
विवत्तंमान अवस्था होती है। वायु की वृद्धि होती जाती है और अन्त म॑ उसका वायुमण्डल 
बन जाता है । पश्चात्‌ इस क्रम और विधान से भाजन की उत्पत्ति होती है--वायुमण्डल, 
अ्रव्मण्डल, काचनमयी पृथिवी, सुमेरु आदि । विवर्ते कल्प का प्रथम अन्तरकल्प भाजन, ब्राह्म 
विमानादि की निव ति में अतिक्रान्त होता है। इस कल्प केअवशिष्ट १६ अ्न्तरकत्पो मे 
नरक-सत्त्व के प्रादर्भाव तक मनुष्यो की आयु अपरिमित होती है, जब विवर्तन की परिसमाप्ति 
होती है, तव उनकी आयु का हास होने लगता है, यहातक कि १० वर्ष से अधप्विक आयु 
का सत्त्व नही होता।जिस काल में यह ह्ास होता है, वह विवृत्त अवस्था का पहला 
अन्तरकल्प है। 


र्े४ 


वौद्ध-धसं-दर्श न 


पल 
लकी 
ब्दी 


पश्चात्‌ १८ अन्तरकल्प उत्कषे और अपकर्प के होते हैं । १० वर्ष की आय से वद्धि 
होते-होते ८०,००० वर्ष की आयु होती है। पश्चात्‌ आयु का ह्वास होता है, और यह बदलकर 
१० वर्ष की हो जाती है । जिस काल मे यह उत्कर्प और अपकर्ष होता है, वह दूसरा श्रन्तर- 
कल्प है। इस कल्प के अनन्तर ऐसे १७ अन्य कल्प होते हैं। बीसववाँ अ्न्तरकल्प केवल 
उत्कर्ष का है । मनुष्यों की आ्रायु की वृद्धि १० वर्ष से 5०,००० वर्ष तक होती है। १८ कल्यो 
के उत्कप॑ और अपकर्ष केलिएजो काल चाहिए, वह प्रथम कल्प के अ्पकर्ष-काल श्ौर 
अन्त्य कल्प के उत्कर्प-काल के बरावर है। इस प्रकार, लोक २० कत्प तक निव त रहता है 
भाजन-लोक की निवति एक अन्तरकल्प में होती है। यह उन्नीस में व्याप्त होता है, यह 
उन्नीस में शून्य होता है, यह एक अन्तरकल्प में विनष्ट होता है, जब आयु १० वर्ष की 
होती है, तब अन्तरकल्प का निर्याण होता है। तब शस्त्र , रोग और दुर्भिक्ष से जो यथाक्रम 
सात दिन, सात मास और सात वर्ष अवस्थान करते है, कल्प का निर्याण होता है । 


कल्प के अन्त में तीन ईतियाँ होती हैं। कल्प के निर्याण-काल मे देव नही वरसता | 
इससे तीन दुर्भिक्ष--चच्‌ , श्वेतास्थि, शलाकावृत्ति होते हैं। चंचु कोप का दुर्भिक्ष हैं, 
श्वेतास्थि, श्वेत श्रस्थियो का दुर्भिक्ष है, शलाकावत्ति वह दुर्भिक्ष है, जिसमें जीवन-यापत 
शलाका पर होता है | इसमे यूह के प्राणी शलाका की सूचना के श्रनुसार भोजन करते हैं, 
श्राज गृहपति की पारी है; कल गृहपत्नी की पारी है । श्रव सवत्तंती का समय उपस्थित 
होता है। सत्त्व अ्रघर-भाजनो से अन्तहिंत होते हैं, और किसी ध्यानलोक मे सप्निपतित 
होते हैं । अग्नि-सवत्तेनी सप्त सूर्यों से, जल-स वत्तेनी वर्षावश और वायु-सवत्तेती वायुधावु के 
क्षोभ से होती है । इन सवर्त्त नियो का यह प्रभाव होता है. कि विनष्ट भाजन का एक भी परमाणु 
प्रवशिष्ट नही रहता ! चतुर्थ ध्यान अ्रतिजित (स्पन्दन-हीनत) है। इससे उसमें सवत्त॑ती 
नही है । द्वितीय ध्यान श्रस्ति-सवत्तती की सीमा हैं। इसके नीचे जो कुछ है, वह सव दा 
हो जाता है । तृतीय ध्यान जल-सवर्त्तती की सीमा है । इसके जो श्रध है, वह सव॑ विलीन हो 
जाता है। चतुर्य ध्यान वायु-सवत्तवी की सीमा है। इसके जो भध है, वह सव विकीर्ण 
हो जाता है । 
मनुष्य-जन्म मे जो कर्म-वल से श्राक्षिप्त होता है, सदा अकुशल कर्मों का विषाक होता 

रहता है, जो दु खावेदना आदि के जनक हैं। यह अकुशल कर्म मूल में दो प्रकार के होते है 
१ यह गुरु हैं, जिन्होंने पूर्व भ्रपाय-जन्म-नारक, तियंक्‌, प्रेत-का उत्पाद किया है, श्ौर जो 
भ्रव अवशिष्ट वल का क्षय मनृप्य-जन्म का परिपूरक हो करते है । २ यह लघु हे, जो जन्म हैं 
आक्षेपक नही हो सकते, श्रौर जिनका सारा वल परिपूरक है । यदि कोई पुद्गल निध्धंत है, तो 
इसका यह कारण हैं कि उसने कोई शुभ कर्म किया है, जिसके सामर्थ्य से वह मनुष्य-जन्म ग्रहंग 
करता है, किन्तु उसने अदत्तादान का अवद्य किया है, जिसका विपाक पूर्व चरक में हुग्रा 
और अवब उसका दण्ड दारिद्रय के रूप में मिला हूँ | अथवा इसका कारण यह हैँ कि मनप्य-जस्म 
में जो अन्यथा शुभ है, उसने दान नहीं दिया है । 
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विपाक-फल 
कर्म नियत या अनियत है । जिसका प्रतिसवेदन आवश्यक नही है, वह श्रनियत है। 


नियत कर्म तीन प्रकार का है-- 
१. दृष्टधर्म-वेदनीय--पश्रर्थातू, इसी जन्म में वेदनीय । 
२. उपपदच्चय-वंदनीय--आ्र्थात्‌, उपपन्न होकर वेदतीय, जिसका प्रतिसवेदन समनन्‍्तर 
जन्म में होगा । 
३. अपरपर्याप-वेदनीय--अर्थात्‌, देर से वेदनीय । 
प्रनियत कर्म को सगुहीत कर विपाक की अ्रवस्था की दृष्टि से चार प्रकार होते है। 
एक मत के अनुसार कर्म पाँच प्रकार का है। ये श्रनियत कर्मो को दो प्रकारो में विभक्‍त करते हैं- 
क नियत विपाक-वहू, जिसका विपाक-काल अनियत है, किन्तु जिसका विपाक नियत है । 
ख अनियत विपाक--वह, जिसका विपाक अनियत है, जो विपच्यमान नही हो सकता । 
दृष्टधर्म-वेदनीय कर्म--वह कर्म है, जो उसी जन्म में विपच्यमान होता है, या विपाक-फल 
देता है, जहाँ यह सम्पन्न हुआ है । यह दुर्वेल कर्म है। यह जन्म का आक्षेप नही करता। यह 
परिपूरक है । यह स्पष्ट है कि जो पाप दृष्टधर्म-वेदनीय है, वह॒ उस पाप की अपेक्षा लघु है, 
जिसका विपाक नरक में होता है । 
सौत़ान्तिको का कहना है कि यह स्वीकार नही किया जा सकता कि एक वलिष्ठ कर्म 
का विपाक दुर्बंल हो । इसलिए, दृष्टधर्म-वेदनीय कर्म के विपाक का अनुवन्ध अन्य जन्मों में हो 
सकता है, किन्तु क्योंकि इस विपाक का आरम्भ इस दुष्ट जन्म से होता है, इसलिए इस कर्म का 
दुष्टधर्म-वेदनीय” यह नाम व्यवस्थित करते है । 
वभाषिक इस दृष्टि को नही स्वीकार करते। वह कहते हैं कि एक कर्म वे है, जिनका 
सन्निकृष्ट फल होता है। दूसरे वे हैँ, जिनका विप्रकृष्ट फल होता है। नियत-विपाक कर्म के 
विपाक का स्वभाव बदल सकता हैं । सन्निकृष्ट जन्म में नरक में वेदनीय अमुक कर्म दृष्टधर्म मे 
विपाक देगा । 
किन लक्षणो के कारण एक कर्म दृष्टधर्म-वेदनीय होता है ? 
क्षेत्र-विशेष और आशय-विशेष के कारण कर्म दुष्टधर्म में फल देता है। क्षेत्र के 
उत्कर्ष से यद्यपि आशय दुबेल हो, यथा वह भिक्षु, जिसका पुरुप-व्यजन अन्तहिंत होता है, 
और स्त्री-व्यजन प्रादुभू त होता है, क्योकि उसने मघ का अनादर यह कहकर किया कि-- 
तुम स्त्री हो ।। आशय-विशेष से, यथा वह पण्ढ, जिसने वृषभो को अपुस्त्व के भय से 
प्रतिमोक्षित किया और अपना पुरुषेन्द्रिय फिर प्राप्त किया । 
यदि किसी भूमि से किसी का अत्यन्त वराग्य होता है, तो यह उस भूमि में पुन उत्पन्न 
नही हो सकता । इसलिए इस भूमि में, किन्तु दूसरे जन्म में, विपच्यमान कर्म अपने स्वभाव को 
बदलता है, भौर दृष्टधर्म मे विपच्यमान होता है, चाहे वह कुशल हो या अकुशल । 
जो कर्म विपाक मे नियत है, किन्तु जो विपाक की अवस्था (काल ) में अनियत हूं, 
वह कर्म दृष्टधर्म-वेदनीय होता हैँ। जो कर्म विपाक की अवस्था में नियत हूं, उसका उसी 
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श्रवस्थान्तर में विपाक होता है । श्रवस्थान्तर की जिस भूमि में उसके कर्म का नियत विपाक है, 
उस भूमि से उस पुदूगल का अत्यन्त वैराग्य असम्भव है। जो कर्म श्रतियत-विपाक हैं, वह 
विपाक नही देगा, यदि पुदूगल का उस भूमि से वैराग्य है, जहाँ वह विपच्यमान होगा । 
निरोध, मंत्री, भ्रणा, समाधि, सत्यदर्णन, श्रत्फल से व्यूत्यित पुदूगल के प्रति किया 
गया उपकार और अ्रपकार सहसा फल देता हैं । 
उपपद्य -वेदतीय कर्म--वह्‌ कर्म हूँ, जिसका प्रतिसवेदनर समनन्‍्तर जन्म में होगा। 
यह आनल्तर्य-कर्म है । कोई कर्म, कोई झनुताप, इनके समनन्तर विपाक में श्रावरण नहीं है । 
गुरुता के क्रम से यह इस प्रकार हँ--मातृवध, श्रहंत्‌ू-वध, सघभेद, दुष्टचित्त से तथागत का 
लोहितोत्पाद । 
अनन्त सभाग (उपानन्तर्य ) सावद्य से भी पुदूगल नरक में अवश्यमेव उत्पन्न होता है । 
माता का दूपण, अ्रहेन्ती का टूपण, नियतिस्थ बोधिसत्त्व का मारण, शैक्ष का मारण, सघ के 
श्रायद्वार का हरण, स्तृपभेदन, यह पाँच आनन्तर्य सभाग सावद्य है । 
अपरपर्याय-वेदनीय कर्म--वह कर्म है, जो तृतीय जन्म के ऊध्व॑ श्रपर जन्म में 
विपच्यमान होता है । 
अनियत-विपाक कर्म--कुछ कर्मों के विपाक का उल्लघधन हो सकता है। 
कुछ आाचार्यों के अनुसार कर्म अ्रप्टविध्ध॑ है--१ दृष्टधर्म-वेदनीय श्रौर तियत विपाक- 
कर्म, २ दृष्टधर्म-वेदनीय और श्रनियत विपाक-कर्म , ३ उपपद्य-वेदनीय और नियत विपाक- 
कर्म, ४ उपपद्य-वेदनीय और श्रनियत विपाक-कर्म, ५ अपरपयवि-वेदनीय और नियत 
विपाक-कर्म, ६ अपरपययि-वेदनीय और अनियत विपाक-कर्म, ७ अनियत या श्रतियत 
वेदनीय, किन्तु नियत विषाक-कर्म, ८ अनियत वेदनीय और भ्रनियत विपाक-कर्म । 
किस कर्म का विपाक प्रथम होता है ? 
उपपद्य-वेदनीय कर्म का विपाक-काल नियत है । किस्तु, सब लोक श्रानन्तर्य कर्म 
नही करते । अ्रपरपर्याय-वेदनीय प्रकार के बहुकर्मो का समुदाचार हो सकता है । प्रश्न है कि 
वह कौन कर्म है, जो मृत व्यक्ति के समनन्तर जन्म का अ्रवधारण करता है । 
समनत्तर जन्म का निश्चय स्रियमाण के चैतसिक धर्मों के अनुसार होता है। मरण- 
चित्त उपपत्ति-चित्त का आसन्न हेतु है । मज्मिम (३।६६) में है कि मरणकाल में प्रुदुगल जिस 
लोक की उपपत्ति में चित्त को अधिण्ठित करता है, जिसकी भावना करता है, उसके वह संस्कार 
इस प्रकार भावित हो उस लोक में उपपत्ति देते हे ) किन्तु, ख्ियमाण अपने अन्दय चित्त का 
स्वामी नही होता । यह चित्त उस कर्म से श्रभिसस्कृत होता है, जिसका विषपाक समसन्तर जन्म 
में होता है । यदि किसी पापकर्म का विपाक श्रपाय-यति में होता है, तो उसका मरण-चिंत्त 
नारक होगा । 
विविध कर्मों के विपाक का यह क्रम है--१० गुरु, २० झ्रासन्त, ३० अभ््त ! 
जूवमरण-चित्त स-उपादान होता है, तव उसमें नवीन भाव के उत्पादत का सामथ्य 
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होता है। इस चित्त के पूव॑वर्त्ती सब प्रकार के अनेक कर्म होते है, तथापि वह 
गुरु कर्म से आहित सामथ्यं है, जो अ्रन्तिम चित्त को विशिष्ट करता है। गुरु कर्म 
के अभाव में आसन्न कर्म से आहित सामथ्यं, उसके श्रभाव मे गभ्यस्त कर्म से आहित 
सामथ्यं, उसके श्रभाव में पूर्वेजन्म-कृत कर्म से श्राहित सामथ्ये, अन्तिम चित्त को विशिष्ट 
करता है । राहुल का एक श्लोक यहाँ उदाहत करते हे --ग्‌रु, आसन्न, अभ्यस्त, पूर्व॑ंक्त--- 
यह चार इस सन्तान में विपच्यमान होते है । इसीलिए, वौद्धो मे मरण-काल में विविध अनुष्ठान 
करते है, और उपदेश आदि देते है । वस्तुत , जैसा बुद्ध ने कहा है--कमं-विपाक दुर्जेय है । 
निष्यन्द-फल 
हेतु-सद्श धर्म निष्यच्द-फल है । कोई धर्म शाश्वत नही है । वर्ण केवल वर्ण-क्षण का 
सन्‍्तान है, विज्ञान केवल चित्तसन्तति है । प्रत्येक धर्म के अस्तित्व का प्रत्येक क्षण जो पूर्व-क्षण 
के सदृश या कुछ तुल्य है, इस क्षण का निष्यन्द है। इस प्रकार, स्मृति का व्याख्यान करते है- 
चित्त-सन्तति में श्राहित एक भाव अपना पुनरुत्पादन करता है | प्राय एक कुणल-चित्त एक 
दूसरे कुशल-चित्त का निष्यन्द-फल होता है। यह साथ-ही-साथ कुशल मानसिक कर्म का 
पुरुषकार-फल भी है । 
सूत्र में उक्त है--अ्रभिध्या, व्यापाद और मिथ्यादृष्टि, भावित, सेवित, बहुलीकृत होने 
से नारक, तिथंक्‌, प्रेत-उपपत्ति का उत्पाद करते हे । (यह अभिध्या-कर्म ज्यापाद-कर्म और उस 
मानस-कर्म के, जिससे तीर्थिक मिथ्याद्ष्टि में अरभिनिविष्ट होता है, विपाक-फल हे )। यदि लोभी 
हिंसक और मिथ्यादृष्टि-चरित पुदूगल पू्वे-शुभकरम के विपाक के लिए अपर पर्याय में मनुष्य 
जन्म प्राप्त करता है, तो वह सतृष्ण, दुष्ट और मूढ होगा । लोभ , हेप , मोहचरित पुद्गल 
लोभ, द्वेष, मिथ्यादुष्टि का निष्यन्द-फल है । 
वस्तुत , यह कहना दुष्कर है कि कर्म का निष्यन्द-फल होता है। कर्म कर्म का उत्पाद नही 
करता । कोई कर्म ऐसे फल का उत्पाद नही करता, जो उसके सर्वेधा सदृश हो । अभिष्या 
एक अवद्य है, चित्त का एक अकुशल कर्म है, जो स्वीकृत होता है। यह कर्म नही है, तथापि 
मनोदुश्चरित है। दार्ष्टान्तिक (एक प्रकार के सौत्नान्तिक) इसे मनस्कर्म मानते हे, किन्तु 
वैभाषिक कहते हे कि इस पक्ष में क्लेश और कर्म का ऐक्य होगा । दुश्चरित होने से परस्व के 
स्वीकरण की विषम स्पह्ा नारकादि विपाक प्रदान करती है। अश्निध्या, व्यापाद और मिथ्या- 
दृष्टि सामान्यत काय-वाक-कर्म के समृत्थापक है । अ्रभिध्या के स्वीकृत होने से वह अपने वल 
की वृद्धि करती है, और चित्त -सन्‍्तान में दृढ स्थान का लाभ करती है। इससे जब यह वाक्‌- 
काय-कर्म मे व्यक्त होती है, तब चित्त-सन्‍्तान को वासित करती है । भरत , अभिध्या का निष्यन्द- 


फल अभिष्या है, अभिध्याचरितत्व है । 
इसी प्रकार, व्यापाद और मिथ्यादृष्टि को समझना चाहिए । 
सर्वक्लेश--राग-द्वेष और मिथ्यादष्टि--के दो आकार होते है । कदाचित्‌ यह सुप्ता- 


वस्था में होता हैं । तव इमका प्रचार सूक्ष्म और दुर्विशेय है। यह क्तेग के समुदाचार के पूर्व 
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की अवस्था है। तव इसकी 'अनुशय' आख्या होती है । अ्रनुशय अणु होते हू, यह छिद्रान्वेषी 
शत्रु के सदुश प्रतिष्ठा-लाभ करते है । राग, प्रतिघ आदि अनुशय है । कदाचित्‌ क्लेश पर्यवस्थित 
होता है अर्थात्‌ सत्त्व क्लेश से परेत होता है। यह क्लेश का दूसरा आकार है । यह क्लेश की 
तीत्रावस्था है । क्लेशानुशय पर्यवस्थितक्लेश का निष्यन्द-फल है; पर्यवस्थान की श्रवस्था में 
जो क्लेशानुशय तथा वाह्य विषय इष्ट विषय-राग के पर्यवस्थान का समुत्थान करता है, भर 
श्रयोनिशोमनसिकार की अपेक्षा करता है। विपाक-फल विपाक के बल को क्षीण करता है, 
किन्तु निष्यन्द-फल का स्वभाव ऐसा है कि इसका स्वत श्रन्त नही होता । श्रकुशल चित्तो के 
निष्यन्द-फल का समुच्छेद आये-मार्ग की भावना और स्रोतापत्ति-फल के प्रतिलाभ से होता है । 
कुशल चित्तों के निप्यन्द-फल का निरोध केवल निर्वाण में होता है । 


प्रत्येक सत्त्व, जो यत्किचित्‌ गति में उत्पन्न होता है (प्रतिसन्धि, उपपत्ति), जन्म-क्षण में 
स्वभूमि के अनुकूल सर्वेक्लेश से---राग, द्वेंप, मोह से--क्लिष्ट होता है, इसका कारण यह है 
कि अपने पूर्वजन्म के अ्रन्तकाल में उसका चित्त इन कलेशो से क्लिप्ठ था। 


जो कामधातु में उत्पन्न होता है, उसका चित्त ढ्वप, गन्ध-रस के लोभ और मंथुत-राग से 
समन्‍्वागत होता है । इसी कारण इस चित्त का निश्चय वह सेन्द्रिय शरीर होता है, जो इत 
विविध तृष्णाओ्रो और देष-समृत्थित दुख का वहन कर सकता है। किन्तु, कुशलमूल से सम- 
न्वागत होने के कारण वह स्वभूमिक क्‍लेश का नाश कर सकता है। मान लीजिए कि एक 
भिक्षु है, जो मरण-काल मे ढेप और सर्व प्रकार के औदारिक राग से मुक्त है । ऐसा भिक्षु 
केवल ऐसे ही धातु में उत्पन्न हो सकता है, जहाँ त्राणेन्द्रिय और जिद्लेन्द्रिय का अ्रभाव है। 
यदि इस भिश्षु का राग प्रथम ध्यान के सुख में है, तो मरण-काल में उसका चित्त इन सुखो से 
क्लिष्ट होगा और वह प्रथम ध्यान-लोक में उपपन्न होगा । 
महामालु क्य-सुत्त ( मज्िमनिकाय, १॥४३२ ) में है कि-हें मालु क्यपुत्त ! दहर- 
कुमार के सत्काय भी नही होता, तो फिर उसके सत्काय-दृष्टि कैसे उत्पन्न होती है, उसके धर्म 
भी नही होते, तो फिर धर्म में उसकी विचिकित्सा कैसे होती है, उसके शील भी नहीं होते, तो 
फिर शीलो में जीलब्रत-परामर्श कैसे होता है, उसके काम भी नही होते, तो फिर कामच्छन्द 
कैसे होता है ? भगवान्‌ कहते है कि इसका कारण यह है कि उसमें क्लेशानुशय है । 
हम उन विपाक-फलो का विचार करते है, जिनका कि मनुष्य परिभोग करते है । तारक 
दु खी होते है, देव केवल सुख का भोग करते हे । मनुष्य वर्ण, सम्पत्ति, सौन्दर्य, आयुष्य, 
सुख-दु ख मे विविध होते हे । वह सुख से सर्वथा विरहित नही होते, किन्तु रोग श्रौर जरा के 


जा 


१ 


अधीन हे । 
देव जक्ल-कर्म के फल का भोग करते है, नारक कृष्ण-कर्म के फल का भोग करते हैं, 
और मनष्य शक्‍ल-कृष्ण-कर्म कः भोग करते है । मनृध्य-जन्म का आक्षेपक शुक्लकस होता है. 
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किन्तु प्रत्येक मनुष्य-जन्म के परिप्रक विविध शुक्ल-क्ृष्ण कर्म होते है। उसी प्रकार मनुष्य का 
स्वभाव कुशल-अकुशल दोनो है। 
प्रत्येक मनुष्य काम, क्रोध, क्लेश तथा मोह से समनन्‍्वागत होता है । इसमे दो अ्रपवाद है- 
१ शैक्ष मनुष्य-जन्म लेते है, क्योकि वह राग-द्वेष से विनिमुक्त नहीं हैं, किन्तु मोह से 
वितिमु कत है, २ चरम-भविक बोधिसत्त्व क्लेश से विनिमु कत है, किन्तु बोधि की रात्रि को ही 
वह मोह से मुक्त होते हैं । 
क्योकि, सर्वे मनृष्य-जन्म शुभ कर्म से श्राक्षिप्त होता है, अतः सब मनृष्य तीन कुशल- 
मूल से समच्वागत होते हे । वह चझद्वेप, अलोभ, सम्यक्‌ दृष्टि के भव्य हें । अवस्थावश कुणल- 
मूल का समुदाचार होता है । सदुपदेश और सत्सगवश ऐसा होता है । 
एक पुद्गल प्रकृति से तीत्र राग-द्ंषघ-मोहजातिक होता है। वह रागज, द्वेपज, मोहज 
दु ख-दौर्मतस्य का अभीक्षण प्रतिसवेदन करता है । वह दु ख-दोर्मनस्य के साथ रुदन करता 
हुआ परिशुद्ध ब्रह्मचर्य का श्राचरण करता है। वह मरणानन्तर स्वर्ग में उत्पन्न होता है । पर्म- 
समादान से उसका आयति में सुख-विपाक होता है। एक पुद्गल प्रकृति से तीब् राग-द्वेप- 
मोहजातिक नही होता । वह रागज, द्वेषण, मोहज दु ख-दौम॑नस्य का श्रभीदण प्रतिसवेदन नही 
करता । वह ध्यान मे सुगमता से समापन्न होता है, और स्वर्ग मे उपपन्न होता है । वह वत्तमान 
में भी सुखी है, और भविष्य मे भी उसका सुख-विपाक है । 
ससार में पर्याप्त दु ख है, जिससे मनुष्य सरलता से 'सर्व दुं खम इस सत्य को तथा 
वराग्य और निर्वाण को समझते है । देव अत्यन्त सुखी होते है । दूसरी ओर नारकों के समान 
मनुष्य का अ्रविच्छिन्न दु ख नही है। किन्तु, मनुष्यो में भेद है। कुछ अनेक जन्मों में मनुप्यत्व 
में नियत है । उन्होने कुशलमूल का श्रारोपण किया है। कोई स्नोत-आपन्न है त्नौर उनके सात 
भव और हे, किन्तु कभी श्रकस्मात्‌ मनुष्यल्व का लाभ होता है। कर्म-विपाक दुर्विज्ञेय है। 
नारक और तियंग्‌ योनि से मनृष्यत्व की प्राप्ति होती है। इसका कारण कोई पूर्वजन्म-कृत 
दुवंल शुभ कर्म होता है । मनुष्य-जन्म आश्चर्यंकर घटना है । 
नरक मे दो प्रकार के भिन्न-प्रलाप, पारुष्य, व्यापाद होते हूँ । भिन्‍व-पलाप--क्ष्योकि, 
नारकीय सत्त्व परिदेव, विलाप करते है । पारुष्य --क्योकि, नारकीय सत्त्व अन्योन्य निग्रह 
करते है । व्यप्पाद--क्योकि, चित्त-सन्‍्तान के पारुष्य से वह एक दूसरे से हेप करते है । वारकीय 
सत्त्वो में अभिध्या और मिथ्यादष्टि होती है, किन्तु नरक में यह सम्मुखीभावत नहीं होती 
क्योकि वहाँ सवंरजनीय वस्त्‌ का अ्रभाव होता है, और कर्मफल प्रत्यक्ष होता है। नरक में प्राणा- 
तिपात का अ्रभाव होता है, क्योकि नारकीय सत्त्व कर्मक्षय से च्युत होते है । वहाँ अदत्तादान आर 
काम-मिथ्याचार का भी अभाव होता है, क्योकि नारकीय गत्त्वो में द्रव्य और स्त्री-परिग्रह क 
अभाव होता है । प्रयोजन के अभाव से मृपावाद और पंशुन्य नही होता । 
तियंक्‌ का चित्त दुर्वल होता है, किन्तु उसका दुष्ट स्वभाव प्रकट होता है। बह आ्रानन्तर्य 
से स्पृष्ट नही होते । किन्तु, जिन पशुओं की बुद्धि पदु होती है, यथा आजानेय अश्व, वह सदा 
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आनन्तर्य से स्पृष्ट होते है । अतः, जो मत्त्व पूर्वकृत शुभकर्मवश नरक और तिर्यक्‌ योनि के 
श्रनन्तर मनुष्य-जन्म छेते हूँ, वह मनुष्य-जन्म में अपने पूर्वक्लेश से समन्वागत होते हैं और यह 
क्लेश नरकवास या तिबंगूयोनि में वास के कारण वहुलीकृत होते है । 

कल्प के निर्याण-काल में पुदूगल अ्रधमरागरक्‍्त, विपयलोभाभिभूत और मिथ्याधरमंपरीत 
हो जाते हें । शस्त्र, रोग और दुर्भिक्ष से कल्प का निर्मम होता हैं। उस समय कपाय अभ्यधिक 
होते हें । इसलिए, मनुष्यों में बहुत ऐसे होते है, जिनमें अभीक्षण क्लेश होता है। यह 
निर्वाण में आवरण हैं। क्लेशावरण सर्वपापिष्ठ है । मिथ्यादृष्टि से समन्‍्वागत मनुष्यों की सख्या 
और भी अ्रधिक है । | 
घिसंयोग-फल 

हमने अभ्रवतक साखत्रव कर्मों के फल की परीक्षा की है। यह कर्म कुशल या अ्रकुशल हैं, 
श्रौर राग (युख की इच्छा या ध्यान-लोक की इच्छा) तथा मोह (आत्मदृष्टि) से क्लिष्ट हे। 
तृष्णा से अभिष्यन्दित यह कर्म विपाक-फल देते है , किन्तु अनाख्रव कर्म का विपाक नहीं होता, 
क्योकि यह भ्रन्य तीन कर्मों का क्षय करता है। यह अशुक्‍्ल है। यह धातृपतित नही है। यह 
प्रवुत्ति का निरोध करता है। अनाख्रव कर्म के फल को विसयोग-फल कहते है । ये कर्म मोह 
और क्लेश के मूल का समुच्छेद करते है , भ्रर्थात्‌ क्लेश-प्राप्ति का समुच्छेद करते है । जो श्रार्य 
इन अनासत्रव कर्मों को सम्पादित करता है, उसका क्लेश समुदाचार नहीं करता | वह क्लेशो 
के निष्यन्द-फल का समुच्छेद करता है । 

कुछ साम्नरव कर्म, वैराग्य के लौकिक मार्ग मे सगृहीत है, अपने प्रतिपक्षी क्लेशों से 
विसयोग-फल अनैकान्तिक रूप से प्रदान करते हैं। जो योगी बीत-कामराग हैं, वह काम- 
भूमिक क्लेशो की प्राप्ति का छेद कस्ता है। पुन वह पूर्वक्ृत कर्म और काम की प्राप्ति का छेद 
करता है । वह इन कर्मो के विपाक का उललघन करता है । 
पुरयकार-फल 


पुस्पषकार (पौरूष)-फल सहभू-हेतु और सम्प्रयुकतक-हेतु का फल हैं। उरुपकाई 
पुरुषभाव से व्यतिरिक्त नही है, क्योकि कर्म कर्मवान्‌ से झन्य नहीं है। जिस धर्म काजी 
कारित्न है, वह उसका पुरुषकार कहलाता है, क्योकि वह पुरुषकार के सदृश है । एक सते के 
अनसार विपाक-हैत को छोडकर अन्य हेतओ का भी यही फल होता है। वस्तुत , यह फल 
सहोत्पन्न है, या समनत्तरोत्पन्न है, किन्‍्तू विपाक-फल एंसा नही है। अन्य आचार्या के 
अनुसार विपाक-हेतु का विश्रकृप्ट पुरुषकार-फल भी होताह। 
कर्म-विपाक 

कर्म वीज के सदश स्वकीय सामर्थ्य से अपने फल का उत्ताद करता है अत क्मों 
की धर्मता नियत है । किन्तु, वौद्धवर्मं यह स्वीकार करता है कि कर्म-फल का उल्लंघन सम्भव हू 
और वह पुण्प-्परिणामना भी मानता है 
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आये ऋषि आदि का महान्‌ सामथ्यं होता है। | उनके मन प्रदोप से दण्डकादि निर्जन हो 
गये । सत्य-क्रिया (सच्चकिरिया) में विश्वास बडा प्राचीन है। विशुद्ध पुरुष अ्रपनी विशुद्धि 
का प्रख्यापन कर धर्मंता से ऊपर ऊठ जाता है। अशोक का पुत्र कुणाल ज्ञापित करता है कि 
अपनी माता के प्रति उसका कभी दुष्टचित्त नही हुआ । इस सत्यक्रिया से वह अ्रप्ती श्राँखों से 
देखने लगता है । 
पुण्य-अपुण्य आशय पर आश्रित है, किन्तु क्षेत्र के अनुसार पुण्य-अ्रपुण्य अल्प या 
महान्‌ होता है । 
कर्म-विपाक दुर्विज्ञेग है। कर्म वीज के समान है, जो अपना फल प्रदान करता है। 
यह सुखा" या दु खाबेदता है। कर्म का विप्रणाश नही है। जब समय आता है, और प्रत्यय- 
सामग्री उपस्थित होती है, तब कर्मो का वियाक होता है । 
यमराज के निरयपाल सत्त्व को ले जाते है, और यम से दण्ड-प्रणयन के लिए प्रार्यंना 
करते है । यमराज उससे पूछते है कि तुमने देवदूत को नही देखा ” वह कहता है कि देव ! 
मेने नहीं देखा है। यम--तुमने क्या जरा-जीर्ण, रोगी, अवद्यकारी को नही देखा है ? तुमने 
यह क्यो नही जाना कि तुम भी जाति, जरा, मत्यु के अधीन हो ? तुमने यह क्यो नहीं सोचा 
कि में कल्याण-कर्म करूँ ? यह पापकर्म न तुम्हारी माता ने किया है, न तुम्हारे पिता ने, न 
तुम्हारे भाई-बहन ने, न तुम्हारे मित्न -अमात्य ने, न ज्ञातृ-सम्बन्धियो ने, न श्रमण-नब्राह्मण ने 
न देवताओं ने । तुमने ही यह पापकर्म किया है। इसके विपाक का प्रतिसवेदन तुम्ही करोगे । 
यह फथा लोक-विश्वास पर आश्वित है। यम केवल नारको के दण्ड का प्रणयन 
करता है । पुत यम से निरयपाल नारको को दण्ड नही देते है। उन्तकी यातना उनके स्वकीय 
कर्मों के कारण है। यथार्थ मे कर्म बीज के तुल्य है। यह अपनी जाति के अनुसार, जल्दी या 
देर से, अल्प या महान्‌ फल देते हे । 
किन्तु, ईश्वरवादी कहते हूँ कि यद्याप समग्र बीज का वपन उबेरा भूमि मे हो तथापि 
वर्षा के श्रभाव मे बीज में अकुर नही निकलते । अत , उनका कहना है कि यह ईश्वर की 
शक्ति है, जो कर्मो को विपाक-प्रदान का सामर्थ्य देती है। बौद्ध कहते हैँ कि तृष्णा से 
अशिष्यन्दित हो कर्म विपाक देते हे । आर्य तृष्णारहित हो कर्म करता है, इसलिए वह कर्म 
से लिप्त नही होता । 
कम-विपाक के सम्बन्ध में विभिन्न सत 
सर्वास्तिवादी (वेभाषिक )--के मत मे विपाक-फल समनन्‍्तर नहीं होता। कर्म का 
विपाक सुखा? दू खावेदता है। यह विपाक-कर्म के सम्पादन के बहुत काल पश्चात्‌ होता है । 
कहते हैं कि कर्म अपने विपाक-फल को ज्िया-काल में आत्षिप्त करता है, और कर्म के अतीत 
होने पर विपाक का दान करता है। एक कठिनाई है । सर्वास्तिवादी का मत है कि अतीत 
और अनागत का अस्तित्व है। हेतु-प्रत्यय अवागत को प्रत्युत्पन्न में उपनीत करते है । अनित्यता 
प्रत्युत्पन्न को अतीत में ले जाती है । 
३५ 


/ ८: 
२७४ बौद्ध -धर्म-दशन 


प्रच्च--मान लीजिए कि मेरे अतीत कर्म का अस्तित्व है। यह भी मान तीणिए कि 
इसमे फल-अ्रदाव का सामथ्यें है। क्योकि, मे उत क्षणिक धर्मों की सन्तति हूँ, जो नित्व 
उत्पच्यमान होते रहते हे) इसलिए, वह क्या है, जो इस कर्म को मुझसे सम्बद्ध करता है ? 


उत्तर--स्व-सन्तान-पतित अ्ररूपी सस्क्ृत धर्म होते हे (किन्तु, यह चित्त-विप्रयुक्त हे ), 
जिन्हें प्राप्ति! कहते हैँ । सर्व कर्म कर्त्ता में इस कर्म की श्राप्ति' का उत्पाद करते हे। इसी 
प्रकार सर्व चित्त, सर्वे राग उस चित्त, उस राग की 'प्राप्ति' का उत्पाद करते है । इस प्राप्ति 
का निरोध होता है, किन्तु यह स्वसदुश एक प्राप्ति! का उत्पाद करती है। जवतक हम इन 
कर्मों की श्राप्ति' का छेद नही करते, तवतक हम अपने कर्मो की 'प्राप्ति' से समन्वागत होते हैं । 
जव हम इस 'प्राप्ति' के निरन्तर उत्पाद का निरोध् करने है, तव इस 'प्राप्ति' का छेद होता है । 
इस प्रकार, कमे कर्त्ता को फल-प्रदान करते हैं। 


मध्यमकवृत्ति (१७।१३) और मध्यमकावतार (६॥३६) में चन्द्रकीत्ति ने इस वाद का 
निराकरण किया है--कर्म क्रिया-काल में नित्द्ध होता है, किन्तु यह कर्त्ता के चित्त-सन्तान में 
एक 'अ्रविप्रणाश्व नामक द्रव्य का उत्पाद करता है। यह अरूपी प॒र्म है, किन्तु चित्त प्ले 
विप्रयुक्त है। यह अविग्रणाश' न कुशल है, न श्रकुशल । निरुद्ध कमें अविप्रणाश द्रव्य में प्रकिति 
हो जाता है। यह फल को कर्ता से सम्बद्ध करता है । 

सौतान्तिफ--सौत्ान्तिक श्रतीत और 'प्राप्ति' नामक धर्मों के अस्तित्व को नही 


मानते । 
यदि ब्रतीत, श्रनागत द्रव्यसत्‌ हे, तो वह प्रत्युत्पन्न हैं। यदि भ्रतीत कम फ़ल-प्रदान 
करता है, तो उसका प्राप्त कारित हु, भ्रतः वह प्रत्युत्पन्न है। यदि वुद्ध अतीत कर्म के 
अ्रस्तित्व का उल्लेख करते है, तो उनका अभिप्राय केवल इतना है कि अत्तीत कर्म का विपाक 
होगा । बुद्ध प्राप्तियों का उल्लेख नहीं करते । 
सौत्ान्तिको के अनुसार कर्म चित्त-नन्तान को (चित्त-चत्त, सेन्द्रिवकाय ), जिसे तीर्थिक 
आत्मा कहते हूँ, विपरिणत करता है | कम सन्तान के परिणाम-विशेष को निश्चित करता है। 
इसका प्रकर्ष वह अवस्था है, जो कर्म का विपाक है । दु-खावेदता का उत्पाद होता है, यदि 
अकुशल चित्त से सन्‍्तान का परिणाम-विज्ेप होता है। चित्त-सन्तान का कर्मवल से एक 
सूक्ष्म परिणाम होता हैं, और कर्म के अनुमार चित्त-सनन्‍्तति का निश्चय, दुःख-समुख होता है । 
सौत्ान्तिक वाह्म भाव और सेन्द्रियकाय का प्रतिपेध् नद्दी करतें, किन्तु कर्म और विपाक को वह 
केवल चित्त मे आद्वित करते प्रतीत होते है । 
विज्ञानवादी--एक ओर वह रूप के अस्तित्व का ग्रतिपेध करता हैं । 
हम इसके वीज वैमापिक-सिद्धान्त मे पात्ते हैं। आत्मा” को चित्त और वेदना का 
सनन्‍्तान अवधारित करना, जो पूर्ववर्त्ती चित्त-वेंदना से नियृहीत होता है, यह कहना कि चित्त 


त्रमोदश शब्रध्याय २७प्‌ 


रूप का उत्पाद करता है, वेदना श्रौर सेन्द्रियकाय के (विपाक-फल' मानना और बाह्य भाव को 
अ्धिपति-फल अवधारित करना विज्ञानवाद की ओर झुकना है । 


दूसरी ओर वह सौत्नान्तिको का 'सन्‍्तान! और 'सूक्ष्म परिणाम” नही मानत्ता। 
आ्रात्मा' प्रवृत्ति-विज्ञान के सन्‍्तान से अन्य होगा । हम यह कैसे मान सकते हे कि ऐसा सनन्‍्तान 
प्रनागत चित्त के बीजभूत पूव्व॑चित्त के चिह्न धारण करता है, और इसका 'सूक्ष्म परिणाम! 
होता है ? वस्तुत , प्रवृत्ति-विज्ञान का आश्रय एक आलय-विज्ञान होता है, जो बीजो का सग्रह 
करता है। 
कमंफल फा ध्रतिक्रमण 


यद्यपि कर्म का विप्रणाश नही है, तथापि फल का समतिक्रम हो सकता है, यदि भ्रनुताप- 
पूर्वक पाप-विरति हो । म॑त्नी-भावना द्वारा यदि अवद्यकारी अपने चित्त को विमुक्त करता है, 
तो जो कर्म उसने किया है, उसका महत्त्व कम हो जाता है । प्रवारणा (वर्षावास के भ्रन्त में 
स्षिक्षुओं का एक भ्रनुष्ठान)के समय सघ के सम्मुख पाप स्वीकार करने से कर्म से शुद्धि होती है । 
एक प्रश्न है कि क्या परिसमाप्त पापकर्म को पाप-स्वीकरण, पाप-विरति क्षीण कर सकते हें ? 
नही । किन्तु, यदि मौल कर्म की परिसमाप्ति के समनन्‍्तर अनुताप होता है, तो पृष्ठ के श्रभाव 
मे कर्म की परिसमाप्ति नही होती ,यथा जब प्रयोग का अभाव होता है या वह दुर्बल होता है, 
तब अवद्य पूरा नही होता । उसी प्रकार जब पापी अपने अवद्य को अ्रवद्य मानता है, और पाप- 
विरति का समादान करता है, तब अवद्य पूरा नही है । यह उसका प्रतिपक्ष है । 


नियत-प्रनियत विपाक 

यह कर्म नियतविपाक (नियतवेदनीय) है, जो केवल कृत नही है, किन्तु उपचित 
भी है। उपचित कर्म वह है, जिसकी परिसमाप्ति हुई है, श्र जिसका विपाक-दान नियत हूँ । 

कोई एक दुश्चरितवश दुर्गति को प्राप्त होता है, कोई दो के कारण, कोई तीन के कारण 
( फाय”, वाक्‌", मनोदुश्चरित) । कोई एक कर्मपथ के कारण, कोई दो के कारण, 
कोई दस के कारण दुर्गति को प्राप्तहोता है। जो जिस प्रमाण के कर्म से दुर्गति को प्राप्त 
होता है, यदि उस कर्म का प्रमाण श्रसमाप्त रहे, तो कर्म 'कृत' है, 'उपचित' नही | प्रमाण के 
समाप्त होने से कर्म 'उपचित' होता है । अगुत्तरनिकाय (१।२५० ) में है कि थोडे जल को 
थोडे लवण से नमकीन कर सकते हे, किन्तु यदि बहुमात्ना में भी लवण हो, तो वह गगा 
के जल को नमकीन नहीं कर सकता। 

तीज क्लेश, तीज प्रसाद (श्रद्धा) से किया हुआ कम और निरन्तर कृत कर्म नियत है । 
वस्तुत , तीज श्रद्धा भर तीत्र राग सन्तान को श्रत्यन्त वासित करते है । निरन्तर कृत कर्म 
चित्त-स्वभाव को बनाता है। यह लक्षण पूर्वलक्षण के विरुद्ध नही है। केवल उसी को तीक्न 
प्रसाद या तीत्र राग हो सकता है, जिसने बहुकुशल या अकुशल कर्म किये हे । 


२७६ बोद-धर्म-वशेन 


हि में किया हुआ कर्म भी नियत-विपाक है; यथा पितृ4धः नियत विपाक है। 
जो कर्म बुद्ध, सघ, आर्य, माता-पिता के प्रति किया जाता है, वह नियत विपाक है । 
तीन प्रकार के कर्म है -- 
हक जिसका विपाक नियत है, श्र जिसका विपाक-काल नियत है, जिसने श्रानस्तर्थ- 
कर्म किया है, वह उसका फल अगले जन्म में अवश्य भोगेगा । उसका नरक में विनिपात होगा । 


.. २. वह कर्म, जिसका विपाक नियत है, किन्तु काल नियत नही है । एक मनुष्य ने एक 
कर्म उपचित किया है, जिसका विपाक नियत है श्रौर स्वभाव ऐसा है कि वह केवल काम- 
धातु में ही विपच्यमान हो सकता है, या ऐसा है, जो स्वर्ग या नरक में फल दे सकता है, 
किन्तु वह ऐसा नही है कि समनन्तर जन्म में ही इसकी उपपत्ति हो। यह कम दूसरे कर्म से 
निहित हो सकता है। यदि यह पुदूगल शआरार्य-मार्ग मे प्रवेश करता है। काम से बीतराग 
होता हैँ, अनागामी होता है, तो वह इसी जन्म में उस कर्म के फल का प्रतिसवेदना करेगा । 
यह अपरपर्याय-वेदनीय कर्म था, यह दुष्टधर्म-वेदनीय हो जाता । यहाँ भ्रगुलिमाल का दृष्टात्त 


(मज्म्िमनिकाय, २६७ ) द्रष्टव्य है-- 

अगुलिमाल एक डाक्‌ था। उसने गाँवों को, निगमो को, जनपदों को नष्ट कर दिया । 
वह मनुष्यो को मारकर उनकी श्रगुलियो की माला बनाकर पहनता था। एक समय भगवान्‌ 
श्रावस्ती मे चारिका करते थे । वह उस स्थान की ओर चले, जहाँ अगुलिमाल रहता था। 
अगुलिमाल ने दूर से भगवान्‌ को देखकर विचारा --पआ्राश्चर्य है कि इस मार्ग से कोई वही 
आता, यह श्रमण एकाकी आ रहा है। वह भगवान्‌ के पीछे हो लिया। भगवान्‌ ने ऐसा 
ऋद्धिसस्कार किया कि डाकू उनको न पा सका। डाकू को बडा श्राश्चर्य हुआ, क्योकि वह 
दौडते हाथी को भी मारकर गिरा देता था। उसने भगवान्‌ से रुकने को कहा--भगवान्‌ ने 
कहा--मै ठहरा हूँ ! तुम रुको | डाकू ने इसका भ्रर्थ पूछा ! भगवान्‌ ने कहा--भे सब जीवो मे 
दण्ड से विरत हैँ ॥ तुम अ्रसयत हो । इसलिए, तुम अश्रस्थित हो, में स्थित हूँ । यह सुनकर 
अगुलिमाल को बे राग्य उत्पन्न हो गया । उसने प्रत्रज्या ली और शिक्षु हो गया । अ्रगुलिमाल 
प्रात काल पात्र-चीवर लेकर श्रावस्ती मे भिक्षा के लिए श्रविष्ठ हुआ । किसी ने उसपर ढेला 
फेका, किसी ने दण्ड का प्रह्मर किय्रा। उसका सिर फट गया, पाँव टूट गया श्रौर सघादी फट 
गई । भगवान्‌ ने उससे कहा--हें श्रगुलिमाल ! जिस कर्म के विपाक से तुमको निरय में सहस्नो 
वर्ष तिवास करना पडता, उस कर्म के विपाक-सवेदन तुम इसी जन्म में कर रहे हो । 

३. वह कर्म, जिसका विपाक अ्रनियत है। ख्रोत-आपन्न की सन्‍्तति का, प्रपायगामिक 
पर्वोपचित कर्म के विपाक-दान मे वैगृण्य है । क्योंकि, प्रयोगशुद्धि और त्विरत्त (बुद्ध, वर 
झ्रीर सध) के प्रति आशय-शुद्धि के कारण उसकी सन्‍्तति बलवान कुशल मूलो से ग्रधिवासित है | 
झ्बध अल्प पाप भी करके श्रद्योगति को प्राप्त होता है, बुध महापाप भी करके अपाय का 
त्याग करता है । थोडा भी लोहा पिण्ड के रूप में जल में डूब जाता है, और यद्दी लोहा अभूत 


भी क्यो न हो, पात्र के रूप में तैरता रहता है ।* 
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पुण्य-परिणामना 

सामान्य नियम यह है कि कर्म स्वकीय है। जो कर्म करता हे, वही उसका फल 
भोगता है, किन्तु पालिनिकाय में भी पुण्य-परिणामता (पत्तिदान-- प्राप्तिदान) है । वह यह 
भी मानता है कि मृत की सहायता हो सकती है। स्थविरवादी प्रेत और देवो को दक्षिणा देते हैं, 
अर्थात्‌ भिक्षु को दिये हुए दान से जो पुण्य (दक्षिणा) सचित होता है, उसको देते हे । हम अपने 
पुण्य में दूसरे को सम्मिलित कर सकते है, पाप में नही। 

निष्कर्ष यह है कि क्लिष्ट धर्म सावद्य, क्लेशाच्छन्त और हीन है । शुभ और अशुभ धर्म 
ही प्रणीत है । जो धर्म न हीन है, न प्रणीत, वह मध्य है । अ्रत , सस्क्ृत शुभधर्म ही सेव्य है । 
इन्ही का अध्यारोपण सन्‍्तान मे होना चाहिए । वस्तुत , असस्क्ृत धर्म अ्रनुत्पाद्य हें। उनका 
अभ्यास नही हो सकता। असस्कृत का कोई फल नही है, और फल की दृष्टि से ही भावना 


होती है। 


चतुदंश अध्याय 
निर्वाण 


बुद्ध की शिक्षा का एकमात्र रस निर्माण है। सब वौद्ध-दर्शनो का लक्ष्य निर्वाण है 
किन्तु निर्वाण के स्वरूप के सम्बन्ध में अवश्य मतभेद है। इस प्रध्याय में हम इस वियय के 
विविध आकारो पर विस्तार से विचार करेंगे। 

निर्वाण का स्वरूप चाहें जो हो, सव बौद्धो को यह समान रूप से इष्ट है कि निर्वाण 
ससार-दु ख का अत्यन्त निरोध है, ससार से नि सरण है, और श्रतएव उपादेय है । विद्वातों का 
कहना है कि आत्म-प्रतिषेध ईश्वर-प्रतिषेध, सहेतुक और क्षणिक सत्ता के सिद्धान्तो के होते हुए 
निर्वाण निरोधमात्, भ्रभावमात्र ही हो सकता है । 


प्चचात्य विद्वानों के भत 


वर्थेलेमी, सेण्ट हिलेरी, चाइल्डर्स, रोज डेविड्स और पिशल का कहना है कि बुद्ध तथा 
उनके अनुयायियो ने अपने सिद्धान्तो के इस अनिवाये निष्कर्प को विचार-कोटि में लिया है, 
और वह निर्वाण का स्वरूप अ्रभावमात्न ठहराते हैं । किन्तु रीज डेविड्स साथ-साथ यह भी 
कहते हूँ कि बुद्ध -वचन के अनुसार निर्वाण श्रामण्य' भी है। वर्थ और झोल्डनवर्ग का मत है 
कि यद्यपि वौद्ध जानते हे कि उनके सिद्धान्तो का झुकाव किस ओर है, तथापि उनको स्पष्ट 
शब्दों में इस विनिश्चय के कहने में विचिकित्मा होती है। इनके अनुसार उन्होने तिर्वाण के 
स्वरूप का वर्णन या तो कवि की आलकारिक भाषा में किया है, और उसे 'ीप', 'शरण' और 
अमृत' की आख्याएँ प्रदान की हें, या उन्होने यह स्वीकार किया है कि निर्वाण के स्वरूप का 
व्याकरण बुद्ध ने नही किया है । पूछे जाने पर बुद्ध ने इसे 'स्थापनीय' प्रश्त कहकर इसका 
व्याकरण नही किया है। ब॒द्धने अपने श्वावको को चेतावनी दी है कि, यह प्रश्त कि निर्वाण के 
अनन्तर तथागत कहाँ जाते हे, श्रयोविसहित नही है, और इसका विसर्जन विराग, दुख निरोध्र 
और निर्वाण के अधिगम में सहायक नही है । अ्रत., इन प्रश्वो की उलझन में पडना निरयक 
और निष्प्रयोजनीय है । किन्तु, यह सव विद्वानू समान रूप से मानते हे कि वी उपासको की 
दृष्टि में निर्वाण एक प्रकार का स्व हैं । 

पालि-अभिधम्म मे चित्त और रूप दोनो के नैरात्म्य की प्रतिज्ञा है । वह प्रात्माका 
सर्वेया प्रतियेघ करते हे, और निर्व$वाण का लक्षण दुख का नाश प्रौर 'विरागा तथा 
'रागक्षय' बताते है । इस विचार-सरणी के अनुसार हम निर्वाण को ऐहिक युख मान संकेत हुं 
किन्तु यह परम लक्ष्य नही हो सकता । सूत्रान्त इसे स्थापनीय अश्न बताते है, श्र कुछ बत्ान् 


चतुर्दश भ्रध्याय २७६ 


ऐसे हैं, जो निर्वाण को झजात, अमृत, अनन्त कहते है। इससे कठिनाई उपस्थित होती है। 
यूरोपीय विद्वानू, बनू फ के समय से, वार-बार यही मत प्रकट करते आये है, कि निर्वाण 
अभावमात्र ही हो सकता है । पूसे का मत है कि बौद्ध योगी थे और अवाच्य की अभिज्ञता 
रखते थे, जो न भाव है, और न अभाव | यह प्रपचातीत है। वह कहते है कि यह समझना 
कठिन है कि बौद्ध निर्वाण को अमृत, योग-क्षेम और श्रच्युत क्यो कहते है। यह अभाव के 
समाना्थंक शब्द नही है । रीज डेविड्स अमृत” का यह निरूपण करते है कि यह झार्यो का 
आहार है, और “निर्वाण' का श्रर्थ वीतराग पुरुष की सम्यक्‌ प्रज्ञा करते हैं । जब बौद्ध कहते है 
किबुद्ध ने मार (मृत्यु) पर विजय प्राप्त की है, और अ्मृत्‌ कादह्वार उद्घाटित किया है, 
तब कर्न इसका यह अर्थ करते है कि बुद्ध पर मृत्यू का कोई अधिकार नही है, और उन्होने उस 
अमृत-पद का आविष्कार किया है, जिसके द्वारा उस परम सत्य का अ्रधिगम होता है, जो मनुष्य 
को मृत्यु पर भ्राधिपत्य प्रदान करता है, उसको निर्भय बनाता है। 
रीज डेविड्स कहते है कि बुद्ध का श्रादर्श आध्यात्मिक था, और उनके निर्वाण का श्र्थ 
इस लोक मे प्रज्ञा श्रौर सम्यक्‌ शान्ति द्वारा मोक्ष प्राप्त करना था। किन्तु, श्रावक शास्ता के 
विचारो को सम्यक्‌ रीति से समझने में असमर्थ थे, श्ौर उन्होने इस झ्रादर्श को श्रमृत, अनन्त, 
द्वीपादि की भ्राख्याएँ दी । इससे शास्ता के सिद्धान्त को क्षति पहुंची । 
पूसे क भ्रनुसार इन विद्वानों की भूल इसमें है कि वह बौद्धधर्म को एक वैज्ञानिक 
मतवाद समझ्षते हैं । वे यह भूल गये कि बोद्ध धर्म एक वराग्य-प्र धान धार्मिक सस्था है । सेनात्तं ने 
इस विचार का विरोध किया है कि बौद्धधर्म एक वैज्ञानिक मतवाद है। सेनात्ते के अनुसार 
निर्वाण का भ्रर्थ भारतवषं में सदा से परम क्षेम और मोक्ष रहा है, जो भ्रभाव की सज्ञा से सर्वधा 
परे है। सेनात्तं ने बौद्धधर्म के प्रभाव की परीक्षा की है। उनका कहना है कि बौद्धधर्म का 
उद्गम-स्थान योग है । योग भारत की पुरातन शिक्षा है । इसमे यम, नियम, ध्यान, धारणा, 
समाधि और ऋद्धि-सिद्धि का समावेश है। योगी लोकोत्तर शक्ति की प्राप्ति तथा मोक्षलाभ के 
लिए समान रूप से यत्नवान्‌ होता है । 
यह साधारण विश्वास है कि बुद्ध की शिक्षा का आधार वेदान्त (उपनिषद्‌ ) अथवा 
साख्य है। उन्होने केवल वेदान्त के परमात्मा और साख्य के पुरुष का प्रतिपेध किया है । यह 
भी सामान्य विचार है कि बुद्ध शीलब्रत, पौरोहित्य और वर्ण-घर्म के विरोधी थे तथा आरम्भ 
से ही बौद्धधर्म निरोधवादी था । किन्तु, सेनात्ते के मत में यह विचार अ्यथार्थ है। उनका 
कहना है कि बौद्ध धर्म का उद्गम एक प्रकार के योग से हुआ है, जिसका स्वरूप अभी पूर्णरूप से 
स्थिर नही हुआ था, और जो नि सन्देह निरोधवादी न था। वे यह भी कहते हे कि बुद्ध के 
पश्चात्‌ कई शताब्दियो मे इस धर्म में परिवत्तन हुए, और यह ठीक नही है कि आरम्भ से ही 
उसका स्वरूप निश्चित था । 
पूसे कहते हूँ कि में निश्चित रूप से यह नही कह सकता कि प्रस्तुत वाक्य बुद्ध-वचन हे--- 
“में वेदना का अस्तित्व मानता हूँ, किन्तु में यह नही कहता कि कोई वेदक है ।? किन्तु, यह 
वाक्य बुद्ध का हो सकता हँ-''जाति, जरा, रोग, मरण से अभिभूत मं ने ग्रजात, अ्रुग्ण, अजीर्ण 
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अमृत का अन्वेषण किया है. । एक अजात, अजीर्ण, अमृत, अ्रकृत, है। यदि अजात न 
होता, तो जात के लिए शरण न होता .. . ।” 
वर्थ ने (फोर्टी ईयर्स आ्राव इण्डियनिज्म, भा० १, पृ० ३०३ ) लिखा है कि यदि हम यह 
चाहते हे कि निर्वाण अभाव नही है, तो हमको उस धर्म की सज्ञा वतानी चाहिए, जिसका लक्षण 
वौद्धो के श्रनुसार शाश्वतत्व है। किन्तु, प्रश्त है कि क्या यह शाश्वत- धर्म निर्वाण नही है, 
जिसे पालि में अ्रमता धातु” कहा है । 
पूसे कहते हे कि आरम्भ में बौद्धो का लक्ष्य ससार के नि सरण (पार), ने श्रेयस्‌-सुख, 
अनिर्वाच्य अवस्था की प्राप्ति था। कई वचनो से स्पष्ट है कि निर्वाण से उनका श्रर्थ एक 
परमार्थ-सत्‌ से था। अभाव एक निकाय-विशेष का ही मत रहा है । कई वचनो से हम यह 
सिद्ध कर सकते है । इसके समर्थन में कई हेतु भी दिये जा सकते है । पूर्से का मत है कि 
श्रारम्भ को अवस्था में बौद्धधर्म निर्वाण को एक अनिर्वेचनीय वस्तु-सत्‌ मात्ता था । वह इस 
परिणाम पर पहुँचते हे कि कई प्रसिद्ध निकाय 'अ्रजात' को वस्तु-सत्‌ मानते हैं । 
पुर्से का मत 
पूसे ने 'निर्वाण' नाम की पुस्तक मे इस विषय की आलोचना की हे । हम उनके मत 
का विस्तारपूर्वक वर्णत करेगे और अन्त में श्रपना वक्तव्य भी देगे । 
पूसे कहते हैं कि बौद्ध धर्म के दो रूप है, इनमे भेद करना चाहिए। एक उपासको का 
धर्म है, दूसरा,भिक्षुओं का । उपासक स्वर्ग की प्राप्ति के लिए प्रयत्नशील होते हे, और भिक्षु 
निर्वाण-मार्ग का पथिक है। उपासक स्तृूप-चैत्य की पूजा करते हँ, श्रौर बौद्ध तीर्थों की यात्रा 
करते हे । वह पचशील का समादान करते है, पाप से विरत रहते हे, उपबास-ब्रत रखते हें, 
भिक्षुओं को दान देते हे. और धर्म-भ्रवण करते है । शील की रक्षा श्रौर दान-पूजा से वह पुण्य- 
सचय करते हे, श्रोर अभ्युदय श्रासादित करते हे । उतके धर्म में निर्वाण का कोई बडा स्थान 
नही है। यह ठीक है कि प्रत्येक बौद्ध एक दिन निर्वाण के अधिगम की आशा करता है (अभि- 
घर्मकोश, ४४६), किन्तु सामान्यत निर्वाण-मार्म में प्रवेश करने के लिए भिक्षु-भाव का होना 
ग्रावश्यक समझा जाता है। अभिधमंकोश का विचार है कि उपासक श्रह॑त्‌ हो सकता है। जिस 
क्षण मे वह श्रहत होता है, उसी क्षण में वह भिक्षु होता है, उसी दिन वह संघम अ्रवदर 
करता है । मिलिन्दप्रश्न का भी यही मत है। कुछ के अनुसार वह अ्नागामिफल का लाभ 
कर सकता है, किन्तु किसी अवस्था में भी वह श्रहेत्‌ नहीं होता। केवल भिक्षु ही अर 
हर भिक्ष के लिए ही निर्वाण का मार्ग है । 
अर म का की कक निर्वाण की चर्या है। सघभद्र कहते है कि निर्वाण के विचार 
विमर्श में विचिकित्सा का उत्पाद नही करना चाहिए । क्योकि, निर्वाण के श्रधिगम के लिए 
3 और सघध मे प्रवेश करते हैँ । निर्वाण स्वर्ग को 
ही श्रमण ससार का परित्याग करते हूं, श्र ला के विवि मेगॉर का 
विपर्यय-सा हे । जीव के दीर्घकालीन ससरण मे स्व . हे है, किन्तु निर्वाण एकमा् 
ञ्रन्त है । स्वर्ग पुण्य का विपाक है, किन्तु निर्वाण पाप-पुण्य दोनो से परेहू । इसका ६ 


चतुदंश भ्रध्याय॑ २८१ 


लक्ष्य क्लेश-राग का विनाश है। निर्वाण का अधिगम प्रत्येक को स्वयं करना पडता है। 
उपाध्याय द्वारा मार्ग के भावित होने से शिष्य के क्लेंशो का प्रहाण नही होता । प्रत्येक को 
स्वय इसका साक्षात्कार करना होता है । वुद्ध की विशेपत्ता केवल इसमें है कि उन्होंने सर्वप्रथम 
मोक्ष-मार्ग का आविष्कार किया और दूसरो का मार्ग-सदर्शन किया। इसी अर्थ में वह ज्येप्ठ 
और श्रेष्ठ है । वह दूसरो का त्राण वर-प्रदान कर या अपनी ऋद्धि के वल से अथवा प्रभाव से 
नही करते, किन्तु सद्धर्म की देशना से करते हे । इस प्रकार, हम देखते हैँ कि उपासक झौर 
भिक्षु के उद्देश्य, चर्या और मार्ग में भेद है, और एक (ष्टि से इनका परस्पर विरोध भी है । 
निर्वाण क्‍या है ? इसमे सन्देह नहीं कि यह परम क्षेम है, दु ख और ससार का अन्त हैं, 
मृत्यु पर विजय है। निर्वाण के यह लक्षण क्या इसलिए है कि यह अ्रभावमात्र है ? अथवा 
यह अमृत है ? भिक्षु के लिए मार्ग में उत्तरोत्तर उन्नति करना प्रधान वात है। कई कहेंगे कि 
निर्वाण का अनुसन्धान करना अनावश्यक है। दूसरे कहते है कि यह अमृत-पद है, यह सर्वेराग, 
दुःख, पुनर्जन्म का निरोधमात्र है। यह अभिधर्म का प्रश्न है । इसलिए, हम यह नही कह सकते 
कि एक दूसरे की अपेक्षा अधिक अच्छा हैं। जिस काल मे पिटक का सम्रह हुआ, उस काल में 
अनेक निर्वाण मे प्रविष्ट हो चुके थे | थेर (स्थविर) और थेरियो के “उदानो' का मग्रह है, भर 
इनमें निर्वाणाधिगम के सुख का वर्णन पाया जाता है। 
कई वचन ऐसे हैँ, जिनसे यह व्यवस्थापित होता है कि भिक्षु और उपासक में वडा भेद 
रखा गया है । जब आन द बुद्ध से पूछते हे कि सुगत के धातुगर्भ के प्रति भिक्षुओ का क्‍या 
भाव होना चाहिए, तब बुद्ध उनसे कहते हे कि---हे श्रानन्द ! मेरे धातुओं की पूजा की फिक 
न करो । सुश्रुत और श्रद्धालु क्षत्रिय, ब्राह्मण और नैगम मेरे धातुओं की पूजा करेगे | तम 
भिक्षुओ को मोक्ष की साधना में सलग्न होना चाहिए ” ( ठीघनिकाय, २।१४१ ) । कदर 
कभी ऐसी प्रतीति होती है कि भिक्षु-सवर से भक्ति, पूजा और लोकोत्तर बुद्धवाद से कोई सम्बन्ध्र 
नही है । किन्तु, यह युक्तियुक्त नही है । इसमे सन्देह नही कि वोद्ध कौतुक-मगल, तिथि-नक्षत्रादि 
के विरुद्ध थे । उनमे तकंवादी भी थे । किन्तु, यह एक ही दिक्‌ है। दूसरी ओर हम देखते हे कि 
आनन्द को इस वात से बडा सन्‍्तोष था कि बुद्ध अपने सामथ्यं से बत्रिसाहख लोकप्रातू को 
अवभासित कर सकते थे, और अपनी अनुशासनी की वहाँ प्रतिष्ठा कर सकते थे । उदायी झानन्द 
से कहते हे कि---हे आनन्द ! आप यह केसे कहते हे कि शास्ता का यह सामथ्य है ? इसमे 
सन्देह नही कि बुद्ध के ऋद्धि-वल का उनकी दृष्टि में विशेष महत्त्व नही हूँ, नथापि बुद्ध उदायी 
से कहते हे कि तुमको ऐसा नही करना चाहिए । इसका प्रमाण हू कि वुद्ध ने भिक्षुओ को तीर्थाटन 
का आदेश दिया था और भिक्ष स्तूप-पूजा करते थे । सघ में ध्यायियो की सख्या बहुत नथी। 
( कथावत्यु १७॥१ )-से पता चलता हुँ कि श्रहत्‌ स्तूपी को माल्य-गन्ध-विलेपन चटाने थे । 
हम निर्वाण की चर्या को धर्म से पृथक्‌ नहीं कर सकते। मार्ग में प्रवेश वही कर सकता हूं 
जिसने पूर्वजन्म में कुशल मूल का आरोपण किया हैँ ( अभिधर्मकोश, ४४१२५ ६२४, 


७३०, ३४ ) । 
रे६ 
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हीनयान का पुराना आम्नाय जो पिटक में उपनिवद्ध है, स्पप्ट नही है। उसके वादों 
में परस्पर विरोध पाया जाता है। पुन* हम सव निकायो के विचारों से भली भाँति परिचित 
भी नही है। इस कारण प्राचीन मत के जानने में कठिनाई है, तथापि पूर्से इसके जानने का 
प्रयत्न करते है । 


योग श्रौर बौद्धधर्म 


पूर्से का कहना है कि एक वात जो बडे महत्त्व की है, असन्दिग्ध है। वह यह है कि 
वौद्धधर्म योग की एक शाखा है । श़ोग में ब्रह्मचर्य, यम-नियम, ध्यान-धारणा-समाधि, नासाग्र- 
भ्रू-मध्यादि का दर्शन, काय-स्थैय, मन्त्र-जप, प्राणायाम तालु मे जिह्ला का धारण, महाभूतो 
का ध्यान, भूत-जय, अणिमादि श्रण्ट ऐश्वर्यों की प्राप्तिऔर लोकोत्तर ज्ञान सगृहीत हैं । योग 
की इस प्रक्रिया का धार्मिक जीवन और शील से कोई सम्बन्ध नही है । किन्तु, इसका उनसे 
योग हो सकता है। 


वौद्धधर्म का केन्द्र भिक्षु-सघ है । बुद्ध के पहले भारत में श्रमणों के श्रनेक सघ थे। 
बुद्ध का भिक्षु-सघ भी इसी प्रकार का एक सघ था | श्रन्य सघो के समान इसके भी शील- 
समाधि के नियम थे । इसकी मौलिकता इसमें है कि इसको बुद्ध ऐसा शास्ता मिला, जिसकी 
शिक्षा से प्रभावित होकर योग की चर्या श्रौर उसके सिद्धान्तो ने एक विशेष रूप धारण किया। 


आरम्भ में वौद्धधर्म श्रस्थिर श्रवस्था में था | वह युग स्थिर और निश्चित मतवाद 
का न था, और न धघर्म-विनय में श्रभी स्थिरता राई थी । प्राय सब योगी समान मार्गों से एक 
ही लक्ष्य की प्राप्ति के लिए उद्योग करते थे, किन्तु वह शास्ता और सघ को समय-समय पर 
बदला करते थे, श्रीर कभी वे 'थेरवाद” (स्थविरवाद) से और कभी ज्ञानवाद (व्याणवाद) 
को स्वीकार करते थे ( मज्झिम, १।१६४ ) । उस युग में वाद-विवाद बहुत होता था। श्रमण 
कहते सुनाई पडते थे किजो में कहता हूं, वह सत्य है, श्रन्य सब मिथ्याहै। मे 
जानता हूँ, में बुद्ध हूं । उनका विश्वास था कि आलोक का ध्यान करने से ज्ञान-दर्शन होता है 
(दीघ, ३।२२३) । वह कहते थे कि ध्यान मेँ प्रवेश कर मेने देखा है कि लोक शाश्वत है. । 
बौद्धधर्म में ज्ञान का विशेष महत्त्व है, यद्यपि वह तक का श्राश्रय लेता है। वस्तुग्रो का यथाभूत 
दर्शन समाधि में होता हैं (मज्झिम, १७१) । इन प्रश्नों पर उस समय विवाद होता था-- 
लोक का आदि हैँ, या नही ? दुख का समुदय क्‍या है । क्या श्रात्मा और काय एक हैं ? 
क्या मरणानन्तर सत्त्व का सर्वथा विनाश होता है ? किन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि वह 
उक्त प्रश्नो से इन प्रश्नों में श्रधिक रस लेते थे--क्या निर्वाण के श्रनन्तर आये की उत्पत्ति हो 
सकती है ? कौन से तपो की श्रनुज्ञा हैं ? दिव्यचक्षु, दिव्यश्नोत्र और परिचित शान कंस 
होता हूँ ? हु 

ऐसी परिस्थिति में वौद्धाघ का जन्म हुआ था । विनय के ग्रन्थों से ज्ञात होता है. कि 
विविध सम्प्रदायों में आचार की विविधता थी। उनमें दो प्रकार के श्रमणों की तुलना 
की गई है--आरण्यक श्र विहार में निवास करनेवाले भिक्षु! कई बातों से ऐसा सूचित 
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होता है कि सब प्रकार के भिक्ष्‌ बुद्ध को शास्ता मानते थे, और कर्मफल को स्वीकार करते थे, 
तथा ब्रह्मचयं के नतियमो का पालन करते थे। वह सघध में प्रवेश कर सकते थे, यद्यपि उनके 
अपने वाद और आचार थे । केवल एक शर्त्त थी कि वह अ्रचेलक नही रह सकते थे । बहुत 
काल तक स्थिर रूप न हो सका । विनय के नियमो के साथ-साथ "मार्ग का भी वडा महत्त्व था। 
गम से मालूम होता है कि आजीव प्रातिमोक्ष और अभिधर्म के सम्बन्ध में सघ में विवाद 
होता था। किन्तु, चार स्मृत्युस्थान, चार सम्यक्‌ प्रधान, चार ऋद्धिपाद, श्रद्धादि पच्चेन्द्रिय, 
पाँच बल, सात बोध्यग और श्रार्य भ्रष्टागिक मार्ग के विषय में मतभेद न था । भगवान्‌ 
प्रानन्द से कहते हैं कि जो विवाद आजीव और प्रातिमोक्ष के विषय में होता है, वह अल्पमात्र 
है, किन्तु यदि मार्ग के विषय में विवाद उत्पन्न हो, तो वह वहुजन का अहित और अनर्थ 
करेगा ( मज्िम, २।२४५ )। किन्तु शीतीभूत, विरकत, वीतराग, आय बौद्धधर्म की 
देन नही है । यह योग की देन है। यह ठीक है कि बौद्धधर्म ने श्रार्यत्व का विशोध किया और 
ग्राय को पूजाह बना दिया । वृद्ध को देव की पदवी देने में बौद्धधर्म को सकोच होता था, 
किन्तु यह समाधि का मार्ग था, जिसका लक्ष्य निर्वाण-लाभ था। यह स्पष्ट है कि वौद्धधर्म का 
आ्राधार योग की क्रियाएँ थी, किन्तु बौद्धधर्म ने इनका उपयोग शील और प्रज्ञा के लिए किया 
था और श्ार्यत्व को प्रथम स्थान दिया था। बौद्धधर्म के श्रनुसार क्लेश-क्षय और 'अभिसमय' 
श्रामण्यफल हे । किन्तु, यह पाँच अभिज्ञाओ्रों में समृहीत हे। वौद्धों का विश्वास है कि झाये 
श्रभिज्ञाश्रो से समन्‍्वागत होता है, किनन्‍्तू वह यह भी मानते है कि आरर्येतर भी इनसे समन्‍्वागत 
होते है। उनका यह मत नहीं है कि ध्यान-लाभ मोक्ष है, किन्तु समाधि से ही योगी सत्यो की 
यथार्थ भावना करता है। वह आत्महत्या का प्रतिपेध्च करते है, और जो योगी तालु में जिह्वा- 
धारण इत्यादि करता है, उसकी किसी सूत्वान्त मे प्रशसा है और किसी में निन्‍्दा है (मज्मिम, 
१।४५५, ३।२८, अगुत्तर, ४।४२६, अभिधर्मकोश, ६।४३) । 
सध में विविध सिद्धान्तो का व्यवस्थापत आरम्भ मे इतना न था। उसके अन्तर्गत 
जो निकाय थे, उनका प्रवचन एक ही था। किन्तु, इसका यह अ्र्य नही है कि सवको समान रूप 
से एक ही वचन मान्य है। हम जानते है कि पुदूगलवादी कुछ वचनों की प्रामाणिकता नही 
मानते, अन्तराभाव के अ्रपवादक कुछ अन्य वचनो को प्रामाणिक नही मानते । यह साधारण 
रूप से माना जाता है कि मूल सगीति का पभ्रश हुआ है, किन्तु सामान्यत विविध निकाय एक 
ही वचन का अर्थ भिन्न-भिन्न प्रकार से करते है। इस सम्वन्ध में हम सघभद्व के न्‍्यायानुसार 
दो वाक्य उद्धृत करते है । 

१ सघभद्र एक सूत्र उदाहत करते है, जिसमे '“प्रप्टव्य! का लक्षण दिया गया है, 
और कहते हे --हमारे प्रतिपक्षी 'स्थविर' इस सूत्र का अस्तित्व नही स्वीकार करते । उनका 
कहना यथार्थ नही है , क्योंकि यह सत्र सगीति में सगृहीत है, क्योकि इनका अन्य सूत्रो से विरोध 
नही है, और यह युक्तिसम्मत भी है। अत , यह प्रामाणिक है । हमारे प्रतिपक्षी उत्तर देते है 
कि यह सगीति में संगृहीत नहीं है, क्योकि यह सामान्य रूप से पठित नही है, क्योंकि यह 
कल्पित है, किन्तु इस प्रकार वादी किसी भी सूत्र का प्रत्यास्यान कर सकता है । 


र्पो बौद्ध-धर्म-वर्शन 


२ यह लोग व्यर्थ ही कहते है कि श्रभिधर्म-शास्त्र वुद्ध-बचन नही है; क्योकि 
विविध निकायो के श्रलग-अलग अधभिधर्म हे । विविध निकायो के सूत्र भी व्यजन श्रौर 
अर्थ में भिन्न है। 

प्रवचन में परस्पर विरोधी वाद हैँ | श्रनेक निकायो के सहयोग से यह सग्रह 
प्रस्तुत हुआ है । “बुद्ध ने जो कुछ कहा है, वह सव सुभाषित है ।” इसका परिपूरक यह वावय 
है कि “यत्किचित्‌ सुभाषित है, वह वृद्ध-वचन है ।” ऐतिहासिक काल में निकाय श्रौर सिद्धान्तो 
का विरोध वौद्धो की एकता को नष्ट नही करता। इस विरोध के होते हुए भी एक सामान्य 
विश्वास पाया जाता है । यह विश्वास योग से भिन्न नही है | इस योग के तीन या चार प्रधान 
विचार हैं---पुनर्जन्म, स्वर्ग-लरक की कल्पना, पुण्य-श्रपुण्य, मोक्ष, परम और भात्यन्तिक क्षेम 
तथा मार्ग । दूसरों के समान वौद्धों ने भी इन विचारों को योग से लिया, श्रौर इनके मूल 
अर्थ को सुरक्षित रखते हुए उनको एक नत्रीन श्राकार प्रदान किया । 


विश्वास और सिद्धान्त में विशेष करना अच्छा है। वौद्धो का विश्वास हैँ कि सत्त्व 
अनेक जन्मों में समरण कर अपने कर्मों के फल का भोग करता है, श्रौर वह श्रभिसमय द्वारा 
मुक्त होता है । वीद्ध विश्वास की यह मूल भित्ति है । इसमें दाशंनिक विश्वास जोड़े गये है। 
इनमें से कुछ इस विश्वास को विनष्ट करनेवाले है, किन्तु विश्वास श्रडिग होता है। 
पुनर्जन्म : विव्वास श्रीर वाद 

योग से वौद्धधर्म ने पुनर्जन्म और कर्मफल के वाद को लिया है। वौद्धधर्म में कुशल- 
अ्रकुशल-स्वभाव और वृद्धिपूर्वक किये हुए कर्म की गुरुता पर जोर दिया गया है तथा मौन, 
ब्रत, स्नानादि को निरर्थक समझा गया है । 

कर्म गतियो का श्राक्षेपक है। प्रत्येक जीव अपने मन कर्म, चेतना और काय-वाक्‌ 
का परिणाम है। प्राणियों का सामुदायिक कर्म सवत्तं-कल्पो के श्रनन्तर लोक का विवत्तन 
करता है । कर्म ही 'गृहकारक' है । कर्म और उसके फल का निषेध करना मिथ्यादृष्टि है । 
परलोक का अपवाद करना श्ौर श्रौपपादुक सत्त्वों के अ्रस्तित्व का प्रतिपेध करना मिथ्या- 
दृष्टि है। प्रत्येक सत्त्व अपने कर्मों के लिए उत्तरदायी है, ससरण के सम्बन्ध में वीद्धो 
का यह हरिद्धान्त है। 

इस विश्वास में सिद्धान्त जोड दिये गये हे । बौद्धधर्म ने विवेचनात्मक मनोविज्ञान 
का झ्राश्रय लिया। उसके श्रनुसार आत्मा सेन्द्रिय शरीर-वेदना-सज्ञा-सस्कार विज्ञानात्मक है| 
यह नित्य धर्म नही है। श्रात्मबुद्धि और विपरिणाम-बुद्धि में वह विरोध देखता है। वह 
आत्मा के धर्मों का नैरात्म्य और उनकी शून्यता मानता है । 'मन' ्रात्मा” नही है, 'मन' 
आ्रत्मा' का नहीं है, ऐसा मानने का यह आवश्यक श्रर्थ नही है कि आत्मा का अ्रस्तित्व नही 
है । यह केवल इस वात की प्रतिज्ञा हूँ कि आत्मा मन के परे हूँ। है भिक्षुओ ! जो तुम्हारा 
नही हैँ, उसका प्रहाण करो. । तुम्हारा क्या नही हूँ ? चक्षु, श्र्थ, चक्षुविज्ञान..- मनो- 
धर्म (मनोविज्ञान के विषय), मनोविज्ञान (सयुक्त, ३॥१२, ४5२) | उपनिषद्‌ के भ्रवुस्तार 
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ग्रात्मा नित्य और लोकोत्तर है। वौद्धवर्म आत्मा का प्रतिषेध करता है। यह अ्रपवादिका 
बुद्धि कर्म, कमंफल भर प्रतिसन्धि की बुद्धि का विनाश करती है । इस समस्या के दो 
समाधान है -- 

१ पहला पुद्गलवादियो का समाधान है। दुर्भाग्यवश उनके शास्त्र नष्ट हो गये हे, 
और यह 'तीर्थिक' समझे जाते हे। प्रायः पाँच या सात निकाय इस वाद के मानने- 
वाले थे । 

'पुदूगल' का निर्वचन स्पष्ट नही है। जनागम में 'पुद्गलास्तिकाय” नाम की सज्ञा है। 
इसका श्रर्थ 'अजीव' है। बौड़ो में आत्मा के लिए पुरुष, जीव, सत्त्व, पोष, जन्तु, यक्ष और 
पुदूगल (सुत्तनिपात, ८७४) यह आख्याएँ मिलती हे । पुदूगल का चीनी-भ्रनुवाद 'पुरुष' है। 
तिब्बती निर्वेचन इस प्रकार है--पूयते, गलति चेति पुदूगल । “अरष्ट पुदूगल' आठ शआय॑ है। 
इतिवुत्त क, २४ में कहा है कि यदि किसी एक पुद्गल के विविध भवो की सब श्रस्थियाँ एकत्र 
की जाये, तो उनका एक पर्वत हो जायगा । 

भारहारसूत्र में इस शब्द का पारिभाषिक अर्थ इस प्रकार है- पाँच स्कन्ध भार हैं , 
पुदूगल भारहारक है, यथा अमुक गोत्र का, अमुक नाम का यह आायुष्मान्‌ भिक्षु। भार का 
आदान तुष्णा है, जो पुनर्भव का उत्पाद करती है, उसका निक्षेप इस तृष्णा का स्वथा क्षय है, 
(सयुत्त, ३३२५, सयुक्त, २२।२२, उद्योतकर-कत न्यायवात्तिक, ३२४२) । 

जिस काल में पुदूगलवादियो ने अपने वाद को सुपललवित किया, उस समय नैरात्म्यवाद 

सब निकायो को मान्य था । अ्रत , पुदूगलवादियों ने यह निश्चय किया कि कम-से-कम 
पुदूगल के स्वभाव का लक्षण नही बताया जा सकता। “पुदूगल न स्‍्कत्धो से भिन्न है, न 
अभिन्न । इस दृष्टि का समर्थन भगवान्‌ के इस वचन से होता था--जीवितेन्द्रिय शरीर से 
अभिन्न नही है, जीवितेन्द्रिय शरीर से भिन्‍न नही हँ ।” इस प्रकार, वह भी दूसरो के समक्ष 
आत्मा का प्रतिषेध करते हे । इनको वोधिचर्यावतार मे 'सौगतम्मन्य', अन्तश्चर तीर्थिक' 
कहा हूँ । पुदूगल की उपलब्धि पचविज्ञान-काय और मनोविज्ञान से होती हैँ, किन्तु स्कन्ध- 
व्यतिरिक्त, अर्यात्‌ शरीर-वेदना-विज्ञान के अ्रतिरिक्त उसकी उपलब्धि नहीं होती । श्रत , यह 
स्कत्धो से श्रन्य नहीं है, यथा शभ्रग्ति ईन्धन से अन्य नहीं है। विपक्ष में पुदूगल 
स्कन्ध-स्वभाव नही है, क्योकि उस विकल्प में वह जनन-मरण-शील होगा । पुनः पुदुगल कर्म 
का सम्पादन करता है, ससरण करता है, अपने कर्मों के फल को भोगता है, और निर्वाण का 
लाभी होता है। बुद्ध कहते हे कि इतने कल्प व्यतीत हुए कि में सुनेंत्र नामक ऋषि था । अत, 
पुद्गल एक वस्तु-सत्‌ है, एक द्रव्य है, किन्तु इसका स्कन्धों से सम्बन्ध अनिर्वेचतीय है । इसी 
प्रकार यह न नित्य है, न अनित्य । 

२ दूसरा समाधान यह है कि जिसे लोक मे आत्मा श्रादि कहने हे, वह एक 
सन्‍्तान (सन्तति) है, जिंसके अगो का हेतु-फल-सम्बन्ध है। यह आत्मा का अपवाद हैं, किन्तु 
आत्मा जीवित हैँ, यद्यपि वह एक नित्य द्रव्य नही है । आत्मा का यह समाधान प्रायः मान्य है, 
किस्तु सन्‍्तति का निर्देश भिन्न प्रकार से किया जाता हँ । वह वीद्धधर्म की विचित्नता है कि 


२८६ + बौद्ध-धर्म-दर्शन 


आगम कर्म और कर्मफल को स्वीकार करता हूं, किन्तु कारक का प्रतिषेध करता है। कोई 
सत्त्व नही हँ, जिसका सचार (->सक्रान्ति) हो । किन्तु, यह सन्तति जीवित है । मृत्यु से इसका 
उपच्छेद नही होता । मृत्यु केवल उस क्षण को सूचित करती है, जब नई परिस्थितियों में नवीन 
कर्म-समूह का विपाक प्रारम्भ होता है । 


यह कहना श्रयथार्थ न होगा कि सनन्‍्तति स्वतन्त्र है। श्रपने कर्म श्रौर अपनी इच्छाग्रों 
के वश इसकी प्रवृत्ति होती है। यह सेन्द्रियकाय और स्व-वेदना के विषयो का उत्पाद अन्य 
सन्‍्तानो के सहयोग से करती है । 

सत्य तो यह है कि कोई स्कन्ध एक भव से दूसरे भव में सक्रान्त नही होते । वस्तुत , सत्त्व 

का विनाश प्रतिक्षण होता है। वृद्ध शिशु नही है, किन्तु उससे भिन्न भी नही है। नारक मनुष्य 
नही है, किन्तु श्रन्य भी नही है । यह नैरात्म्य है। यह स्पष्ट हैँ कि यह श्रपवादिका दृष्टि 
एक विशेष प्रकार की हूँ । यह श्रवयवों को देखती है, श्रवयवी को नही । यह केवल धर्मों की 
सत्ता स्वीकार करती है, धर्मी की नही । कोई नित्य आ्रात्मा नही है। शरीरको अओत्मा' 
श्रवधारित करना मूढता नही है, क्योकि उसका दीर्घकालीन अ्रवस्था न होता है, किन्तु जो 
प्रतिक्षण विसदृश होता रहता है, कसे श्रात्मा हो सकता है ? 

नरात्म्यवाद से पुनर्जन्म और कर्म के प्रति उत्तरदायित्व के सिद्धान्त को क्षति नही 
पहुँचती । श्रात्मा की प्रतिज्ञा करना भूल है, सन्‍्तति का उल्लेख करना चाहिए। सकान्ति का 
उल्लेख करना भूल है, कहना चाहिए कि मरण-चित्त प्रतिसन्धि-चित्त का उत्पाद करता है । 
“विज्ञान का अस्तित्व है, किन्तु विज्ञान नही जानता ।” 

इसमें वाक्‌-चातुरी है, किन्तु यह एक पहेली है। एक सूत्रान्त में कहा है कि बुद्ध 
सर्वज्ञ है, वयोकि जिस सन्तति की सज्ञा 'बुद्ध' है, उसका यह सामथ्य है कि चित्त के श्राभोगमात्र 
से इस मन्तति में प्रत्येक विपय की यथाभूत प्रज्ञा उपस्थित होती है। जिस सन्‍्तति की कल्पना 
बौद्ध करते हे, उसमें श्रात्मा के सब सामथ्य पाये जाते हे । 


निर्वाण की कल्पना 

निर्वाण का वाद भी योग से लिया गया है। सामान्य जन, चाहे गृही हो श्रथवा श्रमण, 
स्वर्ग की कामना से सन्तुष्ट होते हे। कोई स्वर्ग में अप्सराओो के साथ सम्भोग करने की कामना 
से ब्रह्मचर्य का पालन करते हे, कोई भ्रलौकिक सिद्धियो के लाभ के लिए ध्यान में समापन होते 
हैं। बद्ध अभिज्ञाओ के विना आयेत्व को सम्भव नही मानते, किन्तु यथार्थ भिक्षु श्रनुव॒म का 
का अ्रन्वेषण करता है। मोक्ष की एक अ्रतिश्राचीन श्रौर लाक्ष णिक सज्ञा 'गत्मृत' है। 

मोक्ष-सज्ञा निश्चित थी । यह चेतोविमुक्ति है । मृत्यु पर विजय प्राप्त करके ही बुद्ध 
बुद्ध' हुए हूँ । वुद्धत्व प्राप्त करने के अनन्तर शाक्यमुनि का जो पहला उद्गार था, बे यह्‌ 
था कि उन्होने 'अमृत' का लाभ किया है (मज्झिमनिकाय, १।१७२, महावर्ग, ॥॥६, रे 
हमको सजय के श्रनुयायी शारियुत्र श्रीर मौरगल्यायन के सध में प्रविष्ट होने की कथा वि 
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है । इन्होने आपस में यह समय किया था कि हममे से जो प्रथम अमृत का आवि"्कार करेगा, 
वह उसे अपने सब ब्रह्मचारी को वता देगा ( महावर्ग, ११२३ )। उपनिषदों में अमृत का 
निर्देश है, और वह उसे 'ब्रह्म' के नाम से सक्रीत्तित करते हे । बौद्धधर्म मे ब्रह्म की उपेक्षा की 
गई है, किन्तु उसकी प्रतिज्ञा है कि अमृत है । इस अमृत को निर्वाण, निरोध, परम क्षेम, 
विराग कहते है । 


बौद्धधर्म में श्रामण्य की आख्या ब्रह्मचर्य है, और आर्य-समापत्ति को 'ब्रह्मविहार' 
कहते है । भिक्षु के लिए सबसे वडा दण्ड 'ब्रह्मदण्ड' है। “्रामण्य” 'ब्राह्मण्य' है। आर्य की 
सज्ञाएँ ब्राह्मण, वेदगू, श्रोत्रिय और स्नातक हे । किन्तु, वौद्ध उपनिषदों के आत्मा और ब्रह्म 
की उपेक्षा करते है । वह वेदान्तवर्णित योग का उल्लेख नही करते, जो ईश्वर में जीवात्मा के 
लीन होने प्रक्रिया है। 


इसका कोई प्रमाण नही है कि बौद्धों के निर्वाण की कल्पना ब्राह्मणों की किसी कल्पना 
का प्रतिपक्ष थी। निर्वाण एक श्रदृश्य स्थान है, जहाँ श्राय॑ तिरोहित हो जाते है । उनका 
उदान (५८।१०) में (उदानवर्ग, ३०३६ में 'अ्रचल पद” कहा है, अभिध्चर्मकोण, ८।२२६ ) वृद्ध 
कहते है कि ज॑ से हम यह नही जानते कि निर्वापित अग्नि कहाँ जाती है, उसी प्रकार हम नही 
कह सकते कि वह विमुक्त आये कहाँ जाते है, जिन्होने तृष्णारूपी श्रोष का समतिक्रम किया हैं, 
श्रौर जिन्होने अ्रकोप्य क्षेम का लाभ किया है । निर्वापित होने पर श्रग्ति अदृश्य हो जाती है, 
श्र्थात्‌ अग्नि नही रहती। इसी प्रकार, परिनिव्‌ त आय, जीव, पुदूगल, चित्त नही रह जाता । 
भव के जितने परिचित आकार है, या जिनकी कल्पना हो सकती है, उनका अतिक्रमण करना ही 
मोक्ष है । यह अभाव नही है । 

अहँत्‌ का यह पुराना वाक्य विचारणीय है--“मेरे लिए जाति (७ जन्म) नही है। 
मैंने श्रपत्ता कत्तव्य सम्पन्न किया है, श्रव मेरे लिए और करणीय नही है। यहां मेरे पुन 
श्रागमन का कोई कारण नही है । निर्वाण सर्वेश्रेष्ठ सुख है ।? 

किन्तु, उदायी पूछता है कि निर्वाण में सुख कंसे है ” क्योकि वहाँ वेदना का अभाव है । 
शारिपुत्न उत्तर देते हैं कि निर्वाण सुखवेदना का अभाव ही है (अगुत्तर, ४४१४) । इससे 
कोई-कोई यह अनुमान करते है कि निर्वाण अचेतन अवस्था है जहाँ वेदना का अभाव है 
और विमुक्त पाषाण के तुल्य सुखी होता है । किन्तु, भारतीयों की दृष्टि मे पुदूगल और सुख 
क्या है, यह समझना कठिन है । अवाच्य का लक्षण नही बताया जा सकता। कहा जाता है 
कि सज्ञावेदित निरोध निर्वाण-सदश है । यह समापत्ति अचेतन अवस्थामात्न नहीं हे । 

अब हमको यह देखना है कि निर्वाण का पीछे क्‍या स्वरूप हो गया। जो निकाय 
आत्मा' या 'प्रभास्वर चित्त' स्वीकार करते हे, वह उसे चेतसिक धर्मो का आश्रय मानते हे, 
और अमृत तथा विनश्वर की सज्ञाओ को परस्पर सम्बद्ध करते हे । 

पुद्गलवादी मानते हे कि आत्मा एक भव से भवान्तर में सक्रमण कर्ता है, और 
निर्वाण प्राप्त कर धर्मो के रूप में विद्यमान रह सकता है । 


रप८ बवोद्ध-धमम-दर्शन 


कथावत्थु' की अर्थकथा के अनुसार यह कहना कि पुद्गल का निर्वाण में श्रस्तित्व है, 
नित्यता की प्रतिज्ञा करना है, और इसका प्रत्याख्यान करना पुद्गल के म्तिरोध को स्वीकार 

करना है । भव्य के अ्रनुसार वात्सीपुत्नीय कहते हे कि हम न यही कह सकते है कि निर्वाण 
धर्म है, और न यही कह सकते हे कि यह उससे अन्य है। विज्ञानवाद ग्राह्म-प्राहक की कल्पना 
से क्लिष्ट विशिष्ट चित्तों से भिन्न एक विशुद्ध प्रभास्वर चित्त” मानता है। हीनयान में इस 
मत का पूर्वरूप है (अगुत्तर, १११०, अभिधमंकोश, ६॥७७, दीघनिकाय, १७६, बुद्धघोप 
अत्यसालिनी, पृु० १४० ) । श्रत , पाँच या आठ पुद्गलवादी निकाय, चार महासाघिक निकाय, 
(महासाधिक, एकव्यवहारिक, लोकोत्तरवादी, कुक्कुटिक ) और विभज्यवादी निर्वाण की इस 
कल्पना को मानते हैं । किन्तु, जिन निकायो को हम सबसे अ्रधिक जानते हे, वह नै रात्म्यवादी हे । 
नैरात्म्य को मानते हुए भी सन्तति के नैरन्तर्य मे विश्वास किया जा सकता है। शार्य दग्ध 
बीज के सदृश अक्लिप्ट और वन्ध्य-चित्त का उत्पाद करके सनन्‍्तति का उच्छेद करता है । 
यथा प्रशस्तपादभाष्य में कहा है--अत्यन्तमुच्छिद्यते सन्तत्वित्वाद्‌ दीपसन्ततिबत्‌ । वह 
कहते हे कि यवि आत्मा सन्‍्ततिमात्र है, तो निर्वाण अ्रभावमात्र है। मज्झिमनिकाय में कहा है- 
न फत्यचि उप्पज्जति न कुहिंचि उप्पज्जति (मज्ञ्िम, ३॥१०३) । 

किन्तु, बौद्धों की दृष्टि मे निर्वाण और आत्मा के प्रश्न एक दूसरे से सम्बद्ध नही है । 
सौत्नान्तिक निर्वाण को अभाव मानते हे । किन्तु, वेभाषिक उसे द्रव्य-सत्‌ मानते है । सौत्नान्तिको 
का मत है कि निर्वाण हेतु-फल-परम्परा का उच्छेद है | वभाषिको के मत में इस उच्छेद का 
हेतु निर्वाण का प्रतिलाभ है । व भाषिको के श्रनुसार निर्वाण मे प्रतिसन्धि और मृत्यु का सर्वथा 
निरोध् है, तिर्वाण श्रजात और अविपरिणामी है, यह क्लेश दु ख भर भव का निरोध करने- 
वाला सेतु है । यहाँतक समझने मे कोई कठिनाई नहीं है । किस्तु, प्रश्न है कि मरणानन्तर प्रार्य 
का निर्वाण से क्या सम्बन्ध होगा। हम जानना चाहते हे कि यह निकाय निर्वाण-प्रवेश का 
वया अर्थ करता है, उस निर्वाण का , जिसका अवस्थान श्रार्य के चरम चित्त के अनन्तर होता हैं 
(बुद्धबोप) । 

हमको इन प्रश्नो का उत्तर नही मिलता । चित्त-निरोध और स्कर्धों का श्रत्यय होने से 
ही निर्वाण मे प्रवेश होता है। यही मोक्ष है । किन्तु, जो स्वीकार करता है कि मोक्ष है, कक 

यह भी मानता हे कि मोक्ष नित्य और शान्त है। अन्यथा मोक्ष मे किसी को भी रुचि न है 

(सघन्नद्र अभिधर्मकोण, ५।८) । श्राभिधामिक कहता है कि यह वस्तु-सत्‌ है, और उसका एक 
त्राकार दुख-विमोक्ष है, किन्तु उसके सम्बन्ध में न यह कह सकते हैँ कि इसका अरितत्व हूं 
और न यह कह सकते हे कि नही है । 
दुप्टधर्मे-निर्वाण 

इस जन्ममें अमृत का सुख होता है, यह भाव भी योग से लिया 
अगत्तर, २२०६, मज्क्िम, १३४१, अ्रभिधर्मकोश ३॥१२ इत्यादि कहा 
वह विमुक्त है, निव॑ त है, विगततृष्ण है । योगी ममापत्ति में प्रवेश करता हूँ। जिम क्षद 


7 गया है | 
है कि 
मे 
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प्रज्ञा का उत्पाद होता है, उस क्षण में वह निर्माण का साक्षात्कार करता है । (मज्म्रिम, 
१॥५१० , अगुत्तर, ११९४९, “निब्बान पच्चत्त वेदितव्ब विज्जूहि ) । 

आशिधारसिक कहते हे कि आज्ञातावीन्द्रिय से समन्वागत आर्य ही निर्वाण का दर्शन 
करता है, यह इन्द्रिय अ्ररियचक्खु (+-आरय॑चक्षु) कहलाती है। यह मन का वेदना-विशेष 
और श्रद्धादि पचेन्द्रिय से सम्प्रयोग है । इस इन्द्रिय के ढ्वारा निर्वाण का 'उपभोग' होता है 
क्योकि आये सौमनस्य और सुख का अनुभव करता है, जो निर्वाण को स्पृष्ट करके ही होता है । 
(अभिधमेकोश, १॥१०१, २॥।११०, ११२, ११६) । 

ध्यान और आारूप्यो के अभ्यास से निर्वाण में सहायता मिलती है, किन्तु बुद्ध को यह 
समापत्तियाँ अ्रपर्याप्त प्रतीत हुई । उन्होनें इस कमी को पूरा किया। उनकी शिक्षा है कि 
निर्वाण 'सदिट्ठिक' (दिट्ठधम्म-निव्वान) है । बुद्ध कहते है कि राग के प्रहण से अमृतत्व का 
साक्षात्कार होता है (सयुत्त, ५१८१) । अन्यत्न दुष्टधर्म-निर्वाण को क्षय-ज्ञान से सज्ञावेदित- 
निरोध कहा गया हे (अगुत्तर, ४॥४५४) | यह दो परस्पर विरोधी सज्ञाएँहँ । उदायी 
आनन्द से पूछते हे--दृष्टधर्म-निर्वाण क्या है ” आनन्द उत्तर देते हे--कामसुख से वीतराग 
भिक्षु ध्यान और आरूप्यो मे समापन्न होता है । इन अवस्थाओ मे से प्रत्येक के लिए भगवान्‌ ने 
पर्याय से कहा है कि यह दृष्टधर्म-निर्वाण है । किन्तु, जब भिक्षु चतुर्थ श्रारूप्य का समतिक्रमण 
कर सज्ञावेदित निरोध का साक्षात्कर करता है, और वहाँ अवस्थान करता है, श्रौर ज्ञान द्वारा 
उसके क्लेश क्षीण होते है, तव भगवान्‌ इस अवस्था को निष्पर्यायेण दृष्टधर्म-निर्वाण कहते हूं 
(अगुत्तर, ४॥४५४) । 

एक दूसरा वाक्य है---दृष्टधर्म-सुख-विहार' । आभिधार्मिक इस वाक्य का व्यवहार 
केवल अहँत्‌ के लिए करते मालूम होते हे । निर्वाण की प्राप्ति एक वात है, निर्वाण का सुख 
दूसरी बात है। आये निर्वाण की प्राप्ति करता है। उनके क्लेश क्षीण होते है, क्योकि उसके 
और, निर्वाणु के बीच एक सम्बन्ध-विशेष होता है। आयंत्व निर्वाण नही है, किन्तु निर्वाण्ण 
की प्राप्ति है । 

आधभिधामिक विशेष करते हे--१ आत्यन्तिक निर्वाण और क्लेशक्षय, २ निर्वाण 
की प्राप्ति जो सर्वक्लेश और अपूर्व भव को श्नुत्पत्तिधर्मा बनाती है। यह सोपधिशेप 
निर्वाण है। ३ निर्वाण-प्राप्ति का ज्ञान । इस ज्ञान का लाभ ध्यान में होता है । यह सुख है । 
यह इस लोक का अग्र-निर्वाण है। ४ मज्ञावेदित निरोध की प्राप्ति। इसका सवेदन काय से 
होता है। ५ चरम चित्त मे निर्वाण-प्रवेश | यह निरुपधिशेप निर्वाणण हे । ६ अमुक-अमुक 
क्लेश के प्रति निर्वाण की प्राप्ति । यह आशिक आर्य॑त्व है। 


निर्दाण का स्वरूप परम्परा के अनुसार 
कुछ प्रश्न स्थापनीय है, जिनका विसर्जन भगवान्‌ ने नहीं किया है। त्रिपिटक में यह 


स्थापनीय प्रश्न पाये जाते है। वृद्ध इस प्रश्न का उत्तर नही देते कि तथागत हें,या नहों । 
इस प्रश्न का भी उत्तर नही देते कि जीवितेन्द्रय शरीर से मिन्न है या अभिन्न। परमाथ- 


३७ 
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दृष्टि से सत्तव की सत्ता नही है । सत्त्व सवृति-सत्‌ है, वह प्रजप्तिमात्न है। वसुवन्धु (अभिधर्म- 
कोश, ६) इस सम्बन्ध में तागसेन की एक कथा का उल्लेख करते हे। वसुवन्धु कहते हैं कि 
भगवान्‌ प्रण्नकर्ता के श्राशय को ध्यान में रखकर उत्तर देते है । जीवितेन्द्रिय-सम्बन्धी स्थापनीय 
प्रशत का श्रर्थ पुदूगलवादी अन्य प्रकार से करते है। यदि बुद्ध तत्त्व या अन्यत्व का प्रतिपेध 
करते है, तो इसका कारण यह है कि पुद्गल यथार्थ में स्कन्धों से अभिन्न नहीं है और न उनसे 
भिन्न है। स्कन्धो के प्रति पुदूगल अवाच्य है । “स्कन्धों से पृथक्‌ पुद्गल की उपलब्धि नही 
होती, श्रत यह उनसे भिन्न नहीं हैं। यह तत्स्वभाव नही है, क्योकि उस अवस्था में यह 
जन्म-मरणके अधीन होगा । पुद्गल द्रव्य है, यह कम का कारक और फल का भोक्‍्ता है ।” 
निर्वाण का प्रग्त स्थापनीय नही है, किन्तु निवु त श्रार्य का प्रश्न स्थापनीय है । निर्वाण है, 
विन्तु यह क्या है ? इसका उत्तर नही है। 
सौत्वान्तिक श्राकाश के तुल्य निर्वाण का प्रतिपेध करते हैं। वह कहते हूँकि यह 
प्रभावमात्र है । सर्वास्तिवादियो का मत है कि निर्वाण परमार्थ-सत्‌, द्रव्य, “श्रत्यिधम्म 
(वुद्धधोष) है। बुद्ध ने निर्वाण का व्याकरण किया है, क्योंकि यह तृतीय श्रारयसत्य है। यह 
लक्षण-धर्म' (लक्खण-धम्म) है । दुख का निरोध है, और दुःख-निरोध का ग्रर्थ, विषय, 
(वत्युसच्च -- वस्तुसत्य) भी है, श्रर्थात्‌ उसका विषय श्रसन्मात्न, विरोधमात्न नहीं हैं, किन्तु 
द्रव्य-सत्‌ है (कथावत्यु) । 
प्रारम्मिक काल के बौद्धों के लिए एक दूसरा प्रश्न है। निर्वाण है, किन्तु उसका स्वरूप 
हम क्‍या समझते है ? क्या हम यह कह सकते है कि मुक्तावस्था का श्रस्तित्व कहाँ है” व्या 
यह कहना अ्रधिक ठीक होगा कि इसका श्रस्तित्व नही है, श्रथवा क्या हम यह कह सकते है कि 
यह है भी, भर नही भी है, या इनमें से हम कुछ भी नहीं कह सकते ? इन प्रश्नों का उत्तर 
बुद्ध ने नही दिया है। निर्वाण है, किन्तु वह श्रनाख्यात है। 
इसका प्रमाण है कि निकायो ने इन दो प्रश्तों में विशेप किया है। वैभाषिक निर्वाण के 
प्रश्न को स्थापनीय नही समझते । निर्वाण है, किन्तु तथागत का मरणानन्तर श्रस्तित्त रहता है 
या नहीं, यह प्रश्न स्थापनीय है, क्योकि तथागत प्रन्नप्तिमात्न है । 
स्थविरो के लिए निर्वाण का प्रश्न स्थापनीय है, क्योकि निर्वाण प्रज्ञप्तिमात्न है। 08% 
यह मत उस सूत्र के श्राधार पर नही है, जिसमें तथागत के श्रस्तित्व के प्रशश का उत्तर है, 
किन्तु यह शारियुत्र के एक दूसरे सूत्र पर आश्रित है, जिसमे वह निर्वाण के प्रश्न का व्याक: 
नही करते (अगुत्तर, २१६१) । परिनिरवृत चक्षुरादि से जाना नही जाता, यह कई स्थलाम 
निर्दिष्ट है--- | 
“जब श्रार्य का तिरोभाव होता है, तव क्या यह कहना चाहिए कि वह नहीं हैँ | 
वह सदा के लिए अरोग (सस्सतिया अरोगों) हैं” जिसका तिरोभाव हुआ्रा है, 2 ले 
प्रमाण नही है। उसके सम्बन्ध में सर्ववुद्धि की, सर्ववचन की हानि होती है (१ 


निपात, १०७४) । 
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“तथागत के सम्बन्ध में यह प्रज्ञप्ति नही हो सकती कि वह रूपादि है । इन भ्रज्ञप्तियो 
से वह विनिर्मुक्त है। वह मदोदधि के सदृश गम्भीर और अ्रश्रमेय है। उसके लिए हम नही 
कह सकते कि वह है वह नहीं है इत्यादि ।” (सयुत्त, ४।३७४) 

“बह गम्भीर, अप्रमेय, असख्य है। उसे 'निवृत्त' कहते हैं, क्योंकि उसके राग, द्वेष 
और मोह क्षीण हो चुके है ।” (नेत्तिप्पकरण ) 

इन वचनो की सहायता से हम समझते है कि बुद्ध ने भव श्लौर विभव की तृष्णा 
की क्यो निन्‍दा की है (अभिधर्मकोश, ५।१६) । इनमें से एक भी निर्वाण नही है। इसी कारण 
से बुद्ध दो अन्तो का अपवाद किया करते है । यह कहना कि जो भिक्षु क्लेशक्षय करके मृत्यु 
को प्राप्त होता है, वह निरुद्ध हो जाता है, उसका अस्तित्व और नही होता (न होति), पापिका 
दृष्टि है (सयुकत, ३।१०६ )। दूसरीओर यह कहना कि आये दु ख से विनिमुक्‍त हो नित्य 
आरोग्यावस्था में अ्रवस्थान करता है, उचित नही है । (किन्तु, निर्वाण का लक्षण आरोग्य' कहा 
गया है । ) 

पूर्से का विचार है कि इनमें से कई निरूपण कृत्रिम है । उनका विश्वास है कि एक 
समय था, जब बौद्धधर्म इन वादो से विनिर्म॒क्त था और निर्वाण-लाभ के लिए सर्वज्ञेय के सर्वथा 
ज्ञान को आवश्यक नही समझा जाता था। निर्वाण अभाव मात्र है, इस विचार से भी वह परिचित 
नही था। वह अभी किसी पद्धति में गठित नही हुआ था, किन्तु वह बुद्ध मे प्रतिसन्धि में, 
निर्वाण में, और परम क्षेम मे विश्वास करता था। हमको ऐसी गाथाएं मिलती हे, जहाँ “सन्तान' 
शब्द प्रयुक्त हुआ है । निर्वाण के सम्बन्ध में वह गाथाएँ अपने को स्पष्ट शब्दों में व्यक्त 
करती हे । यह सन्‍्तान ऐसा है, जहाँ कोई लज्जा नही है । स्कन्धों का इस प्रकार सम्प्रधारण 

कर वीय॑वान्‌ भिक्षु राग का प्रहण करता है, शरण का अन्वेषण करता है, यह समझकर कि 
उसका शिर अग्नि से प्रज्वलित हो रहा है, वह अचल, शझ्ूव को लक्ष्य मानकर अग्रसर होता है 
(सयुक्त, ३।१४३ )। किन्तु, वह परिनिव त श्राये की अवस्था के सम्बन्ध मे किसी प्रकार की 
कल्पना करने का प्रतिषेध करता है । क्योकि, वह वाणी और मन से अतीत हो गया है । जिस 
प्रकार वह कामसुख श्र कष्टतप दोनो अनन्‍्तो का परिहार करता है, उसी प्रकार वह 
शाश्वतत्व, विभव, लोकप्रभव आदि की निन्‍दा करता है। वह दृष्टियो को विपर्यास और मोह 
का कारण समझता है । जो कहते है कि तक मेरी ओर है, आपका वाद मिथ्या है, जो में 
कहता हूँ, वह सत्य है, श्रन्य सब मूर्खता है, उसका प्रलाप शान्ति, व राग्य और मोक्ष के अनुकूल 
नही है । 
पूसे के अनुसार हीनयान एक विद्या नही है। योग की अन्य शाखाएँ हे, जिनमें मोक्ष 
किसी विद्या पर आाश्चित है । इनमें आत्मा गौर ईश्वर के तादात्म्य-ज्ञान पर, श्रथवा प्रकृति 
झ्ौर पुरुष के विवेचनात्मक ज्ञान पर मोक्ष निर्भर करता हैं। किन्तु, यह ज्ञान श्राध्यात्मिक 
नही है। यह मानना कि शरीर अमेध्य है, जीवन क्षणिक है, वेदना दु खात्मक है, वस्तु 
सारहीन है, 'शान' नही है । यह एक दृढ विश्वास है, जो राग का क्षय करता है । 
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आशिधामिक कहते है कि अपने श्रोत्ाश्रो के चरित के अनुसार बुद्ध विविध पर्यायों से 
देशना करते थे, और इसनिए कुछ सूत्रान्त “नीतार्थ हँ और कुछ '“नेयार्थ' । श्रागम के अनृसार, 
बुद्ध एक चिकित्सक हे। आशभिधा्िकों के अनुसार वह किसी को पुदूगल की देशना देते है, 
श्रौर किसी को नरात्म्य की । 

जो दृष्टि से क्षव होता है, वह आत्मा के अस्तित्व मे प्रतिपन्न है। जो सवृति-सत 
(प्रान्मण्तिक) पुदूगल को नही मानता, वह कुशल कर्म का भ्रश करता है । इसलिए, बुद्ध यह 
नहीं कहने कि जीव अनन्य है या श्रन्य, और इस भय से कि कही ऐसा कहने से लोग यह ते 
समझने लगे कि प्रानपष्तिक जीव भी नही है । वह यह भी नही कहते कि जीव का वास्तव में 
अस्तित्व नही है । अ्रत , उनकी देशना उसी प्रकार होती है, ज॑ से व्याप्नी अपने बच्चे को दाँत से 
पकडकर ले जाती है । 

सेनात्त श्रपनी पुस्तक में कहते हे कि बौद्धो का तास्तिवाद योग के शील-सम्बन्धी 
विचारों से प्रभावित हुआ है । इन्द्रिय-विपय के महत्त्व को न मानने से, और इसपर जोर देने 
से कि विपयो को इस प्रकार अवधारित करना चाहिए, मानो उनका अस्तित्व ही नहीं है; 
हम विना किसी कठिनाई के इस निर्णय पर पहुँच सकते हे कि इन्द्रियार्थ का अ्रस्तित्व ही नही है । 


धम्मपद' की एक गाथा और 'सयुकत” के एक सूत्रात्त (२१४२) की परस्पर तुलना 
करने से इसकी सत्यता स्पष्ट हो जाती है। “जो सत्त्व लोक को जल-बुद्वुद, मरीचिका श्रादि 
भ्रवधारित करता है, वह मृत्युराज के अधीन नही होता ।” जिस सूत्वान्त में प्रज्ञापारमितारो 
का दर्शन वीजरूप में पाया जाता है, वह पुदुगल के स्कन्धो को द्रव्य-सत्‌ नही मानता, उसको 
असदुभूत मानता है । बुद्ध ने कहा है कि शरीर फेनोपम है | वेदना जल-बुद्बुद के समान है, 
सज्ञा मरीचिका के तुल्य है, सस्कार कदली-स्तम्भवत्‌ नि सार है, विज्ञान मायावत्‌ प्रतिभास है। 
आर्यंमार्ग के सिद्धान्त और उसके अ्रभ्यास का झुकाव पुद्गल-नैरात्म्य की ओर था, पश्चातृ 
वह धर्म-नरात्म्य की ओर हो गया । 
राम का प्रतिपक्ष यथार्थ ज्ञान है । एक निमित्त का निवारण प्रतिपक्ष नियम से होता है 
(मज्झिम, १।११६)। जव इष्ट सज्ञा का एकान्तत श्रह्मण होता है, तव राग का निरोध होता है। 
अत जरा, रोग और मरण का चिन्तन करना आवश्यक है, और यह जानना आवश्यक है कि 
महान्‌ कप्ट उठाकर जो कामसुख लव्ध होता है, वह क्षणिक है, और उसके लिए नरक का दु खे 
सहन करना होता है। यह तत्त्व-मनस्कार है, किन्तु यह श्रपर्याप्त है । राग-रोग अधिमुक्ति- 
मनस्कार (अभिधर्मकोश, २।३२४५) का उत्पाद करता है । इसलिए, अशु्चि और अशुभ की भावना 


करने से स्त्री-सज्ञा की व्यावृत्ति होती है । इस रीति से योगी यह अ्रवधारित करने लगता है कि 


मव दुख है 'सर्व॑ दु खम्‌” यह एक दृप्टि-विशेष से ही सत्य है । बौद्धो का यह विश्वास नही है कि 
। वस्तु मनोज्ञ है, श्रौर इसी- 


समार केवल दु ख-ही-डु ख है । इसके प्रतिकूल वह मानते हे कि इष्ट म कि 
लिए श्रार्य उनको अ्रमनोज्ञ के आ्राकार में देखने के लिए प्रयत्तशील होते है । यह ठीक हैं 5 
सौत्ान्तिक और महासाधिक मानते है कि सर्ववेदना ढु ख-स्वृभाव है. (अभिवर्मकेंग, 8३) 
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किन्तु इन्ही वौद्धो का यह भी कहना है, कि जो बुद्ध को एक पुष्प दान में देता है, वह इस 
दान के कारण कल्प-भर स्वर्ग-सुख का भोग करत। है, किन्तु वह कहते हे कि यह सुखावेदना 
आर्यों को प्रतिकूल प्रतीत होती है । वह कहेगे कि सासारिक सुख यथार्थ सुख नही है, क्योकि 
यह अनित्य है। इसी प्रकार, वह कहेगे कि “आत्मा मायोपम है । क्योकि, वह अहकार और 
भममकार का प्रह्मण करना चाहते है । 

अहकार भर ममत्व के विनष्ट होने पर योगी शान्त होता है । उसकी रुचि निर्वाण में 
भी नही होती । “में विमुक्त और वीतराग हूँ । में विशुद्ध हें, किन्तु इस विशुद्धि मे, इस विमुक्ति 
में, चाहे वह निर्वाण ही क्यो न हो, मेरा अध्विमोक्ष न होना चाहिए । 
वेभाषिक और सोत्रान्तिक मत 

पूर्से के अनुसार आरम्भ में वौद्धधर्म आत्मा, पुनजन्म और निर्वाण में विश्वास करता 
था। वह दर्शन न था। पीछे से धर्म-तैरात्म्य की भावना और मद-निर्मदेत के लिए नैरात्म्य- 
वाद का प्रारम्भ हुआ । इसके दो रूप हुए--पुदूगलवाद झ्लौर सन्ततिवाद । किन्तु, पुनर्जन्म मे जो 
विश्वास था, वह नष्ट न हो सका । जो सन्ततिवाद के माननेवाले है, उनमे कोई निर्वाण को 
वस्तु-सत्‌ मानते है, कोई निर्वाण को क्लेश झ्ौर पुनर्भव का अभावमात्र मानते हे । यह दूसरे 
सौत्वान्तिक और 'पुव्बसेलिय' है । इनमें हम स्थविरों को भी सम्मिलित कर सकते हे । पहली 
कोटि में विभज्यवादी, सर्वास्तिवादी और वैभाषिक हे, अर्थात्‌ आशभिधामिक प्राय पहले मत 
के है । पुव्बसेलिय' निर्वाण को वस्तु-सत्‌ नही मानते (बुद्धधोष के श्रनुसार) । स्थविरों का भी 
मत है कि निर्वाण का अस्तित्व नही है । 

सौत्रान्तिको का कहना है कि जो कुछ है, वह हेतु-प्रत्यय-जनित है, अर्थात्‌ वह सस्क्ृत, 
प्रतीत्यसमुत्पन्न, हेतुप्रभव है । सस्क्ृत सस्कार भी है । यह अन्य सस्क्ृतों का उत्पाद करता है। 
हेतुफल-परम्परा के वाहर कुछ भी नही है । यह परम्परा प्रवृत्ति, ससार है । निर्वाण केवल 
क्लेशजन्म का अभाव है, क्लेशकर्म-जन्मरूपी प्रवृत्ति की निवृत्तिमात्न है। एक शब्द में केवल 
सस्क्ृत का अस्तित्व है । वे असस्कृत का प्रत्याख्यान नही करते, किन्तु वह कहते हँ कि यह 
कोई लोकोत्तर वस्तु-सत्‌ नहीं है, यह असदूभूत है, यथा लोक में कहते हे कि उत्पत्ति के 
पूर्व या निष्पत्ति के पश्चात्‌ शब्द का अस्तित्व नही होता । वे एक सूत्र उद्धृत करते हे, जिसे 
उनके प्रतिपक्षी प्रामाणिक नही मानते--अत्तीत और अनागत वस्तु, आ्राकाश, पुदूगल शरीर 
निर्वाण प्रज्ञप्तिमात्र हे (अभिधर्मकोश, ४॥२) । निर्वाण अभावमात्र, अप्रवृत्ति मात्न (अप्पवट्ट ) 
है। सूत्र में निदिष्ट लक्षण इस प्रकार है--सववंथा प्रहाण, वैराग्य, विशुद्धि, क्षय, निरोध, दु ख 
का अत्यन्त अत्यय, अनुत्पाद, अनुपादान और अप्रादुर्भाव । यह शान्‍्त, प्रणीत है, अर्थात्‌ सर्वोषधि 
का प्रत्याख्यान, तृण्णा-क्षय, निर्वाण है. (सयुत्त, १३५, अभिधर्मकोश, २, पृ० २८४) । 

आगम के अनुसार निर्वाण तृतोय सत्य हैं। यह दुख का निरोध, अर्थात्‌ तृष्णा का 
क्षय, तृष्णा से वराग्य, तृष्णा का प्रत्याख्यान, तृष्णा से विमुक्ति है। इसको अक्षरण नहीं 
लेना चाहिए, क्योकि ऐसे अनेक वचन हें, जिनमे कहा है कि दु ख का निरोध जन्म, भव, न्‍्कन्‍्धों 
का निरोध है, क्योंकि दुख का लक्षण तृष्णा नहीं है, क्योकि तृष्णा दुख का समुदय 
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है। निर्वाण का लक्षण कुछ भी क्‍यों न हो, यह अनुत्पाद' है। स्थविर निर्वाण को परमार्य-सत्‌ 
नही मानते (अ्रभिधर्मकोश, ६।४) । स्थविर के अनुसार निर्वाण का प्रश्त १४ स्थापनीय प्रश्नों 
में से है। (अ्रगुत्तर, २१६४, सघभद्र की आलोचना के लिए कोश धवाड देखिए) । 


सौत्नान्तिक यह निष्कर्ष निकालते हे कि सूत्र का यह दुष्टान्त प्रणीत है। यथा प्रग्ति 
का निर्वाण है, तथा चेतोविमुक्ति है। अ्रग्नि का निर्वाण, अग्नि का श्रत्ययमात्र है। यह द्रव्य 
नही है (कोश, २।५५) | पर, सन्दर्भ से मालूम होता है कि अग्नि का निर्वाण अग्नि का भ्रश्नाव 
नही है (उदान, 5१० , मज्झिम, १।४८७; थेरीगाथा, ११४; सुत्तनिपात, १ ०७४) । सघभद्र का 
निरूपण है कि अग्नि की उपमा से हमको यह कहने का अधिकार नही है कि निर्वाण अभाव है। 
यह निर्वाण का दृष्टान्त नही है, किन्तु यह निरुपधिशेष निर्वाण-प्रवेश के क्षण में जिसका प्रत्यय 
होता है, उसी की उपमा है (कोश, ६।६६) । राग और चित्त के निरोध होने पर ही प्रवेश हो 


सकता है । 


श्रसंस्कत के सम्बन्ध में वचन 

ऐसे भी वचन है, जो असंस्क्रत को अभाव वताते हूं, किन्तु अनेक वचन ऐसे भी हैं, जो 
असस्कृत का लक्षण अमृत, अकोप्य अवाच्य और द्रव्य बताते हैं । प्राचीन साहित्य में अनेक 
वाक्य है, जो इसका समर्थन करते हैँ कि यह 'भाव' है। अश्रमृत और असंस्क्ृत यह दो सज्ञाएँ 
एक ही समय की नही हे । निर्वाण अमृत है, यह पुरातन विचार है| निर्वाण अ्रकृत, असस्क्ृत है, 


यह आख्याएँ उतनी पुरानी नहीं है, और ये पारिभाषिक शब्द हैं। जब लोकपघातु 


की कल्पना हुई, तव निर्वाण को प्रतीत्यसमुत्पाद की तन्‍्त्री से बहिर्गंत किया और असकृत 
की सज्ञा दी । 

१ धम्मपद में इसे “मत पद” कहा है। थेरीगाथा (५११-५१३) में कहा है-- 
श्रजरं हि. विज्जमानें किन्‍्तव कामेहि ये सुजरा। 
मरणव्याधिगहिता सब्वा सब्वत्थ. जातियो |! 
इदमजर मिदसमरं इृदसजरामरणपदमसोक । 
ग्रसपत्तमसंवाध श्रवलितमभयं॑ निरुपतापं ।। 
श्रधिगतमिदं वहुहि श्रमतं श्रज्जापि च लभनीयमिरदद । 
यो योनिसो पयुञ्जति न च सफक्‍का अ्रघटमानेत ।। 

मज्ञिम (१॥१६७) में निर्वाण को अनुत्तर-योगवर्खेम, अनुप्पन्न' कहा है । 

२ असस्कृत को उदान (५।३) में तथा इतिवुक्तक (४३) में श्रनुप्पन्न (>-श्रनुल्न्न), 


झकत ("अकृत) कहा है। अ्रयुत्तर (२३४) , सयुत्त (३१।१२) में कहा है कि सव सरस्क्ृत झ्रौर 
श्रमस्क्ृत वस्तुओं में वर्त्मच्छेद, तृष्णाक्षय, विराग, निर्वाण श्रग्न है । निर्वाण अग्रधर्म, द्वितीय 
रत्न, अग्रप्रसाद, शरण है | संयुत्त के असखतवस्ग ( ४॥३५७ ) में अ्रनेक पर्यायवाची शब्द हैं । 
यह राग, ट्रेप और मोह का क्षय है। मैं तुमको अन्त, अनालव, सत्य, वार निपुण, सुदुदा, 


हु 
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अजर, ध्रुव, अनिदर्शन, निष्प्रपच, सत्‌, अमृत, प्रणीत, शिव, क्षेम, आर्चर्य अद्भुत, निर्वाण, 
विराग, शुद्धि, मुक्ति, अनालय, द्वीप, लेण, त्राण, परायण का निर्देश करूँगा । 


३ निर्वाण, असस्कृत, अमृत, निरोध--इन शब्दों के आगे धातु शब्द जोडतेहे। 
सर्वास्तिवादी के लिए विराग-धातु, प्रह्मण-धातु, निरोघ-धातु, निर्वाण को प्रन्नप्त करता हैं। 
यह आख्याएँ आये की अवस्था को प्रज्ञप्त नही करती। जब हम कहते हैं कि यह अभिसमय 
तथा निर्वाण-प्रवण नही है, तव निर्वाण का अर्थ चित्त की शान्ति होता है। “निर्वाण-ध्ातु' 
केवल शाश्वत निर्वाण है। बौद्दो के अनुसार केवल तीन धातु हें--कामघधातु, रूप", आरूप्य?। 
किन्तु, इतिवुत्तक (५१) में भगवान्‌ की शिक्षा है कि तीन धातु रूपी, अरूप?" और निरोध- 
धातु हे । निर्वाण को प्राय पद, शरण, पुर अवधारित करते हे। आर्य निर्वाण में प्रवेश 
करता है (प्रविशति ) । निर्वाण-धातु जहाँ आ्रार्य का छ्वाम या वृद्धि नही होती (अगुत्तर, ४२०२), 
निर्वाण नामक भाजन है । अभिसमयालकारालोक के अ्रनुसार निर्वाण को धातु कहते है, क्योंकि 
यह ब्रार्य-चित्त का आलम्बन है । आये विनश्वर अर्थों से अपने चित्त को व्यावृत्त करता है, और 
श्रमृता धातु की भावना करता है. (अगुत्तर, ४।४२३) । 
निर्वाण का मुख्य श्राकार 

निर्वाण का सबसे मुख्य श्राकार 'क्षय/ का है । वस्तुत., निर्वाण निरोध है। निर्वाण 
श्रप्रादुर्भाव है। यह तृष्णाक्षय और दु खनिरोध है । सर्वास्तिवादी उसे प्रतिसख्या-निरोध 
कहते हे । श्रार्ये समाधि मे इसका दर्शन करते है, किन्तु यदि तत्त्व का साक्षात्कार केवल 

समाधि की अवस्था में होता है, तो वह वाणी का विपय नहीं हो सकता। ज्ञास्ता ने इसे 
मुख्यत 'निरोध' व्याकृत किया है । यह द्रव्य है, कुशल है, नित्य है। इसे निरोध, विसयोग 
कहते है । 

निरोध वस्तु-सत्‌ हैं। इसी प्रकार मण्डनमिश्र का कहना है कि अविद्या-निवृत्ति जो 
अभाव है, विमुक्त झार्य मे नित्य अवस्थान करती हैं। न्याय-वंशेषिक इन विचारो से 
परिचित है । निरोध केवल एक आकार है | निर्वाण में अन्य आकार णान्त, प्रणीत, नि सरण हे 
निरोध द्रव्य है, अभाव नही है । इसमें नीचे दिये हुए हेतु वताये जाते हें -- 

१ यदि यह अभावमात्र होता तो यह आर्य-सत्य केसे होता ” जिनकी भत्ता नही हैँ, 
वह मन का विषय नही हो सकता । 

२ अभाव को तृतीय सत्य कैसे अवघारित करते ? 

३ अ्रभाव सस्क्ृत-असस्कृत मे अ्रग्न केसे होता ? 

४ यदि तृतीय आयंसत्य का वियय द्रव्य-सत्‌ नही है, तो उसके उपदेश से वा 
लाभ है ? 

५ यदि निरोध निवृत्तिमाव है, तो उच्छेद-दृप्टि सम्य॒क्‌ दृष्टि होगी । 

यद्यपि रोग का अ्रभावमाव हैं, तथापि यह सदभूत है, और इसे आरोग्य वहते हैं 
दु ख का अभाव सुख कहलाता है । 
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कि 


सस्कृत के लक्षणो से विनिमु कत पदार्थ असस्क्ृत' है, किन्तु आर्यत्व राग का अभाव है, 
और मार्गजनित है । यह 'सस्क्ृत' है, रत दो में विशेष करना चाहिए-- . 

१ निर्वाण राग-क्षय है, उस क्लेश से भिन्न एक धर्म है, जिसका यह क्षय करता है, उस 
भाग से अन्य है, जो निर्वाण का प्रतिपादन करता है । 

२ अरहँत्व निर्वाण नहीं है, किन्तु निर्वाण का लाभ है। 

निर्वाण का त़िविध आकार है--विराग-धातु, प्रहाण-धातु, निरोध-धातु, (कोश, 
६।७६,७८) । आर्य निर्वाण का उत्पाद नही करता (उत्पादयति), वह उसका साक्षाकार 
करता है (साक्षीकरोति ), वह उसका प्रतिलाभ करता है (त्राप्नोति) । मार्ग निर्वाण का 
उत्पाद नही करता, यह उसकी प्राप्ति का उत्पाद करता है । 
निर्वाण के श्रन्य प्रकार 

निर्वाण युख है, शान्त है, प्रणीत हे। जो उसे दु खबत देखता है, उसके लिए मोक्ष 
सम्भव नहीं है (अगुत्तर, ४४४४२) । अभिधंकोश (७॥१३) में इत आकारो का वर्णन है । 
मिलिन्दप्रश्त में है कि निर्वाण-धातु 'अ्रत्थिध म्म' (+-अस्तिधर्म ), एकान्तसुख, अप्रतिभाग है। 
मिलिन्द पुन कहते हैँ कि उसका लक्षण 'स्वरूपत ” नहीं बताया जा सकता, किन्तु गुणत 
दृष्टान्त के रूप में कुछ कहा जा सकता है, यथा जल पिपासा को शान्त [निब्बापन) करता है, 
उसी प्रकार निर्वाण त्विविध तृष्णा का निरोध करता है। 
तव॒ग-निर्वाण 
निर्वाण एक, नित्य, अविपरिणामी है, किन्तु कोई एक क्लेश के क्षय का लाभ करते है, 
श्र्थात्‌ उस क्लेश के प्रति निर्वाण का अधिगम करते हे। यह तदग-निव्बान' है। अगुत्तर 
(४४१० ) से इसका व्याख्यान है । सर्वास्तिवादी निर्वाण का लक्षण निरोध , विसयोग वताते हैँ । 
यह एक द्रव्य है, जिसकी प्राप्ति योगी को होती है। जितने क्लेश हे, उतने विसयोग है। 
विसयोग की प्राप्ति केवल आयों के लिए नही है। जो एक क्लेश से विरक्त है, वह इस वलेश के 
प्रति निर्वाण का लाभ करता है । 


दो निर्वाण-घातु 

दो निर्वाणों मे विशेष करते है । यह इस प्रकार है--स-उपादिसेस, अनुपादिसेस 
या सोपधिसेस, निरुपधिसेस | उपादि(+5 उपादान) प्राय उपादान-स्कन्ध के श्रर्थ में प्रयुक्त 
होता है। पहला स्कन्थ-सहगत निर्वाण हूँ, दूसरा स्कन्ध-विनिर्मु क्त है । पहले मे राग क्षीण हो 
चुका हूँ, किन्तु स्कन्ध हँ । इसे 'स-उपादि/ कहते हैं। जब अहंत्‌ का मरण होता है, तत 
बह द्वितीय निर्वाण में प्रवेश करता हैँ । यह निश्चित नहीं है कि यह निरूुपषण सवसे 
प्राचीन है । 

दरवात्स्की का मत 
पूर्से के मत का हमने विस्तार से वर्णन किया हैँ । शरवात्म्की ने 


बुद्धिष्ट निर्वाण” में इस मत का खण्डन किया हैँ । पूसे ने यह सिद्ध करने का अयत्त 


“कन्सेप्शन आँव 
किया हूँ कि 
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आरम्भ में निर्वाण आत्मा के अमृतत्व मे विश्वासमात्न था। उन्होने मान लिया है कि वौद्धधर्म 
का एक पूर्वरूप था, जो त्रिपिटक के विचारों से सर्वथा भिन्न, कदाचित्‌ उसके प्रतिकूल था । 
नास्तित्व, आत्म-प्रतिषेध, स्कन्धमात्र, निरोध, निराशावादिता झरादि कदाचित्‌ उसके लक्षण 
न थे। ऋद्धि-अभिज्ञा के अभ्यास से यह विश्वास उत्पन्न होता था कि आ्रात्मा अमर है 


किन्तु, यदि सबसे प्राचीन साहित्य पीछे का है और कल्पित है, तो वह क्या है, जिसका 
उपदेश बुद्ध ने किया था, और जिसका स्थान पश्चात्‌ एक दूसरे बौद्धधर्म ने लिया ? इसका उत्तर 
पूसें यह देते है कि बुद्ध ने योग की शिक्षा दी थी, और वह योग इख्धजाल और लौकिक ऋष्धि- 
प्रातिहायें था । इस योग में ध्यान की क्रिया भी सम्मिलित थी। इसका यह श्रर्थ हुआ्ना कि बुद्ध 
पात्तजल योग के सदृश किसी दार्शनिक पद्धति के अनुयायी न थे । वें केवल एक सामान्य 
चिकित्सक थे । पूसे कहते हें कि जिस योग से वौद्धधर्म की उत्पत्ति हुई, उसमे आध्यात्मिक 
प्रणनो के विपय में विचार-विमर्श न था। वह एक प्रतिक्रियामात्न था, और उससे किसी नैतिक, 
धामभिक या दाशंनिक दृष्टि से सरोकार न था । 
शरवात्स्की कहते हे कि यह अयधार्थ है कि बौद्धयोग ऋद्धि-प्रातिहाय श्रीर इन्द्रजाल 
की विद्या है। इसके प्रतिकूल वह निश्चित ही एक दार्शनिक पद्धति है। योग समाधिया 
चित्त की एकाग्रता श्रौर पुन -पुन निषेवण है। घ्यान और समापत्ति का भी यही भ्र्थ है। इन 
सब व्याख्याओं का प्रयोग कर्म-साधन, करण-साधन, अधिकरण-साधन है । इस प्रकार, योग 
गौर समाधि चित्त-विशेष की अवस्था के अर्थ में एकाग्र चित्त है, या उस प्रकार के श्रर्थ मे 
एकाग्र चित्त है, जिससे यह अवस्था उत्पन्न हुई है, या उस स्थान के श्रर्थ में एकाग्र चित्त है, 
जहाँ इस अवस्था का उत्पाद हुआ है। इस अन्तिम अर्थ में 'समापत्ति' शब्द का प्रयोग ध्यान- 
लोको के लिए होता है, जहाँ के सत्त्व नित्य ध्यानावस्थित होते हैँ। यह शब्द आाठों भूमियों 
के लिए प्रयुक्त होता है । इस अर्थ में समापत्ति का विपक्ष कामधातु है, जहाँ के सत्त्वों के चित्त 
असमाहित, विक्षिप्त होते है। समापत्ति का यह सामान्य अर्थ है । एक विशेष अर्थ में “समापत्ति' 
अरूप-घातु की चार भूमियो के लिए प्रयुक्त होता हैं। उस अवस्था में यह चार ऊध्वेभूमि हे । 
चार अधरभमि चार ध्यान कहलाती है । 'समाधि' शब्द का भी सामान्य और विशेष अर्थ है । 
यह एक चैतसिक धर्म है, जिसके बल से चित्त समाहित होत्ता है, या इसका अर्थ भावित, 
विपलीकृत एकाग्रता है। इस अवस्था में इसमें एक सामथ्यं-विशेष उत्पन्न होता हैं, जो ध्यायी 
को ऊध्वेभमियो में ले जाता है, और उसमें इन्द्रिय-सचार करता है। योग” सामान्यत इसी 
अर्थ मे प्रयक्‍त होता है । अलौकिक और अद्भुत शवितियों को ऋद्धि कहते हूँ, किन्तु जब योग से 
ऋचद्धियो का उत्पाद इष्ट होता है, तव उपचार से योग शब्द का प्रयोग ऋद्धियो के लिए 
करते है । वौद्धयोग का मौलिक विचार यह है कि समाधि से शमावस्था का उत्पाद होता है । 
ध्यायी पदुगल क्रियाशील पुदूगल का विपक्ष है। जीवन का सस्कारो में विभजन इस 
दृष्टि से करते हूँ , जिसमें उनका एक-एक करके उपशम और निरोघ हो । 
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का 


गत के 
श्ध्द बोद्ध-धर्म-दर्शन 


पुदूगल वस्तुत सस्कार-समूह श्र सन्‍्तान है। आत्मा नाम का कोई पदार्थ नही है । 
यह अनात्मा है । इसका यह श्रर्थ हैं कि जिस प्रकार शरीर परमाणु-सचित रूप है, उसी प्रकार 
पुदूगल का अरूपी अश धर्ममय है। ये धर्म एक दूसरे से पृथक्‌ हे। तथापि, हेतु-प्रत्यय-वश ये 
धर्म अन्योन्य सम्बद्ध हैं । इनमें से कुछ सदा सहोत्पन्न (सहभू) हे, या ये उत्तरोत्तर क्षण में 
एक दूसरे के अनुगत हैं । तब ये निष्यन्द-फल है, क्ष ण-सन्तान है । हेतु-प्रत्यय का नियम ग्रतीत्य- 
समुत्पाद कहलाता है । किसी पुद्गल-सन्तान के शरीर-क्षण में अ्स्पी धर्मो की सख्या क्षण-क्षण 
पर वदलती रहती है । इनकी वहुसंख्या हो सकती है, क्योकि प्रसुप्त धर्मों को भी वत्तमान 
अवधारित करते हैं | सौन्नान्तिक उपहास करते हे, और कहते हैँ कि एक क्षण में इतने पृथक धर्मों 
का सहभाव के से हो सकता है ? किन्तु, इनमें से कुछ प्रतिक्षण रहते है, और कुछ अ्रवस्था-विशेष 
में ही प्रादृुभू त होते है । दस प्रकार के धर्म सदा रहते हे । इन्हे चित्त-महाभूमिक कहते हैं । 
इनमें से समाधि या योग भी है । इनके अतिरिक्त, कुछ कुशल-धघर्म या अकुशल-धर्म भी होते हे । 
एक क्षण के धर्मों की सख्या ही भिन्न नही होती, इनका उत्तकर्प-मेंद भी होता है। किसी पुद्गल 
में क्षण-विशेष में एक धर्म का उत्कर्ष होता है और किसी में किसी दूसरे धर्म का ! 


इन दस महाभूमिको में दो का विशेष माहात्म्य है । जब इनका प्रकर्ष होता है, तब यह 
उत्कृष्ट होते है । यह प्रज्ञा या समाधि हैं। ऐसा भी है कि इन धर्मों का विकास झौर उत्कप न 
हो । तब “प्रज्ञा' को 'मति' कहते है, किन्तु धर्म वही है। जब इसका पूर्ण विकास होता है, तब 
यह अमला प्रज्ञा होती है | पृथग्जन अ्रविद्या से प्रभावित होता है । श्रविद्या प्रज्ञा का विपर्यय है, 
श्रभावमात्र नही है । यह एक पृथग्धर्म है, किन्तु इसका नित्य अवस्थान नहीं है। यह प्रहीण हो 
सकता है, और चित्त-सन्तान से अ्रपगत हो सकता है । 


सन्तान में कुशल शौर भ्रकुशल धर्मों के वीच जो सघधर्प होता है, वह नैतिक उन्नति है । 
धर्म पृथग्भूत और क्षणिक है, इसलिए वे एक दूसरे को प्रभावित नही कर सकते । तथापि 
श्रविद्यादि धर्मों के विद्यमान होने से सकल सन्तान दृषित होता है। उस अवस्था में सवधम 
साम्रव होते है; विज्ञान भी क्लिष्ट हो जाता है। इसको समझाने के लिए एक सर्वत्र हेंदु 
की कल्पना की जाती है । 

वौद्धो का कहना है कि अन्त में कुशल धर्मो की विजय होगी । क्लेश दो प्रकार के हं-- 
वर्शनहेय और भावताहेय । यदि समाधि की विपुल भावना हो, तो इसका विशेष सामथ्य 
होता है । तब समाधि का सस्कार-समूह में प्राध्ान्य होता है | तब यह जीवन की गति को ५ 
सकता है । आर्यमार्ग में यह अन्तिम कदम है । यह पुद्गल की ऊध्वॉपपत्ति भी कर सकता हू | 
वह तब अच्छे, भास्वर लोक में, रूप-धातु में अथवा अ्ररूप-धातु मे उत्पन्न होता है। इस दृष्टि 
से भव त्रधातुक है । एक दूसरी दृष्टि से दो भेद है--समापत्ति और कामधातु । 8 
नरक, पृथ्वी-लोक और अधर देवलोक सगृहीत हैं । कामधातू के देवों में १८ घातु रे 
से एक भी योग द्वारा निरुद्ध नही हुआ है । यह कामभुक्‌ हैं । इनमें सवसे ऊध्व॑ पर- 


बशवर्त्ती हैं । 
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समापत्ति-लोक के दो विभाग करते हें--१ रूप-लोक, जहाँ के सत्त्वों के शरीर अच्छे 

होते हे, २ अरूप-लोक, जहाँ रूप का अभाव होता है| यहाँ समाधीन्द्रिय का प्राधान्य होता है, 

अन्य धर्म अनुचर होते हे । इन लोको की कल्पना समापत्ति के अनुसार होती हें। श्ररूप- 

धातु चार है । इनके सत्त्व किसी एक भावविशेष में समापन्न होते हे, यथा श्रनन्त आकाश, 

श्रनन्त विज्ञान, आकिचन्य, न॑वसज्ञातासज्ञा । इस अवस्था में विज्ञान का सर्वथा निरोध 
होता है। घध्यानलोक भी चार हे । यह चार ध्यानो के अनुरूप हे । 


ध्यान-लोक मे चार धातु-गन्ध, रस, ध्राण-विज्ञान, जिह्वा-विज्ञान नही होते । इन सच्तवो 
को 'कबंडीकार' आहार की श्रावश्यकता नहीं है । किन्तु, श्राणेन्द्रिय और जिह्देन्द्रिय का श्रभाव 
नही होता, क्योकि उनके श्रभाव से शरीर की कुरूपता होती है। सव सकलेन्द्रिय, श्रविहीने- 
न्द्रिय होते हे । वह दिव्य चक्षु और दिव्य श्रोत्न से समन्‍्वागत होते हे। उनकी काय-प्रश्नव्धि 
होती है । उनको वस्त्र की आवश्यकता नही है, किन्तु वह सवस्त्न उपपन्न होते हे। उनके लिए 
विमान बने-बनाये होते हे । वे पुरुषेन्द्रिय, सक्नीन्द्रिय से समन्‍्वागत नही होते। सब देव 
श्रौपपादुक है । मातृकुक्षि से इनका जन्म नहीं होता । इनमे प्रतिघ नही होता । क्लेश का श्रभाव 
होने से चेतना का अ्रभाव होता है । 


प्रश्त है कि क्या इन अलौकिक शक्तियों से वही योगी सम्पन्न हो सकता है, जो इन 
ऊध्वेलोको में उपपन्न होता है, श्रथवा भूलोक में भी इनकी प्राप्ति हो सकती है । 


योग की यह प्रक्रिया हीनयान के अनुसार है। एकाग्रचित्त करने के लिए जी साधन 
बताये गये है, वह सब दर्शनों मे सामान्य हे। पातजल दश्शन में साख्य के सिद्धान्तो के अनुसार 
इनका निरूपण किया गया है । हीनयान में बहुधमंवाद के अनुसार निरूपण किया गया है । 
निर्वाण के लाभ के लिए इन विविध धर्मो का प्रविचय होता है। निर्वाण सबसे परेहै। यह 
जीवन का पय॑न्‍त है, जहाँ विज्ञान का सर्वेथा निरोध है । 
आर्यमार्ग के अन्तर्गत दृष्टिमार्ग है। यह चतु सत्य-दर्शन है। चार सत्यो का विनिश्चय 
पहले प्रमाण से करके पश्चात्‌ उनका साक्षात्कार करते हे। यह योगी-प्रत्यक्ष है। हीनयान के 
अनुसार सोलह क्षण में यह सत्याभिसमय होता है। श्रभिसमय का क्रम ह्विविध है ।--पहले 
धर्म-क्षान्ति (रुचि) होती है, पीछे धर्मों का प्रत्यक्ष-ज्ञान (धर्मेज्ञान) होता है । वह ज्ञान काम- 
धातु के धर्मों के सम्बन्ध में होता है । पश्चात्‌ यह ऊध्व॑ ध्यानलोको के सम्बन्ध में होता है। 
यह भ्रन्वयज्ञान कहलाता है । 
श्रत , यह स्पष्ट है कि बौद्धयोग इन्द्रजाल की विद्या नही है। वस्तुत , बुद्ध ने इच्धजाल 
तथा योग के उन अधभ्यासो का, जो निर्वाण-प्रवण नही हे, प्रतिपेध किया है । 
योग बौद्धधर्म की कोई विशेषता नही है । लोकायत और मीमासको को छोड़कर भ्रन्य 
सब योग की शिक्षा देते हैं। जैन और नैयायिक भी योगाभ्यास की नितान्त आवश्यकता 


मानते है । 


कि बौद्ध-धर्म-बशन 


पूर्से अन्य कारणों से भी यह निष्कर्ष निकालते हे कि पूर्वकालीन बौद्धधर्म दाशंनिक 
नथा। पालि-साहित्य में निर्वाण के लिए अमृत” की श्राख्या का व्यवहार किया गया है। 
इसके आधार पर पूसे भ्रपता मत पुष्ट करते हे । किन्तु, यह श्रमृतत्व क्या है ? यह भ्रमिताभ्र 
का स्वर्ग नही है। यह व॑ दिको का श्रमृतत्व नही है, जिसका श्र्थ है पितुलोक का निवास। 
यह निरोध है। वौद्धधर्म में देवलोको की कमी नही है। किन्तु, निर्वाण उन सब लोकी के 
परे है, जिनकी हम कल्पना कर सकते हैं । '“श्रमृत' का केवल इतना ही श्रर्थ है कि यह श्रणर, 
अ्रचेतत्य, अ्रमृत्यु अवस्था है । क्योकि यह वह स्थान है, जहाँ जन्म (पुनर्भव)-मरण (पुनर्मरण)- 
प्रबन्ध का उच्छेद होता है| न्‍्यायभाष्य मे भी 'अ्रमृत' शब्द का व्यवहार पाया जाता है, श्रौर 
त्याय का निर्वाण भी अ्रच॑तन्य है । 


पूर्से का दूसरा तक यह है कि जब बुद्ध से निर्वाण के विपय में प्रश्त किया गया, तब 
उन्होने कुछ उत्तर नही दिया | इस सम्बन्ध में वह दो सूत्रों के वाक्य उद्धृत करते हे। यह 
स्थापनीय प्रश्न है । पूर्से यह समझते हे कि वृद्ध के तृष्णीभाव का कारण यह है कि वे दर्शन- 
शास्त्न मे व्यूत्पन्न न थे। वे नही जानते थे कि इन प्रश्नो का क्या उत्तर होना चाहिए, श्रौर 
इसलिए वे चुप थे। वस्तुत , वें इसलिए चुप थे कि वे बताना चाहते थे कि निर्वाण श्रवाच्य है। 
वसुवन्धु (अभिधरंकोश, ५२२) कहते हे कि जो प्रश्व ठीक तरह से पूछा नहीं गया है, वह 
स्थापनीय है। यदि कोई प्रश्न करे कि क्या स्कन्धो से सत्त्व श्रत्य है या श्रतन्‍्य, तो इसका 
स्थापनीय व्याकरण करना चाहिए। वयोकि, सत्त्व नाम का कोई द्रव्य नही है। इसी प्रकार, 
यह प्रश्न भी स्थापनीय है कि वन्ध्यापुत्न श्याम है या गौर ” 


हीनयान के परवरत्ती मिकाय 


पूसे का विचार है कि निर्वाण के सम्बन्ध में पीछे के निकायो का मत, यथा बभाषिको 
का मत आगम से बहुत कुछ भिन्न है। शरवात्स्की का कहना है कि वभाषिक केवल सर्वास्तिवाद 
के मत का समर्थन करते है । वे वैभाषिक इसलिए कहलाते है, क्योकि वे विभाषा-शास्त्र को 
प्रामाणिक मानते है । विभापा श्रागम की व्याख्या है। वँभाषिक मत सर्वास्तिवाद की 
साधारणत अनुसरण करता है । सौत्वान्तिको का निकाय अवश्य भिन्न है।  वौद्धशासन में जो 
मेंद हुआ, और जिसके कारण महायान की उत्पत्ति हुई, उसका यह निकाय सूचक है। हम यह 
कह सकते है कि सौत्ान्तिक पुर्वे-हीनयान और महायान के बीच का है । 


शरवात्स्की स्वीकार करते है कि बौद्धधर्म की आरम्भिक श्रवस्था में ही प्राभिधामिक 
साहित्य की वृद्धि हुई है। किन्तु, यह ठीक नही है कि यह पूर्वेरूप से व्यावृत्त हुआ है। वौढ़- 
धर्म का आरम्भ ही वहुधर्मवद से हुआ है। उससे श्रात्मा का प्रतिपेध किया है, और धर्मों का 
प्रतिष्ठा की है । इनमें से कुछ धर्म केवल प्रज्ञप्ति-सत्‌ हे । सौत्नान्तिको ने इनको धर्मों की सूची ' 
वहिष्कृत किया, अत धर्मों की तालिका में केवल वही रह गये, जो इन्द्रिय तथा मन के कक 
सौत्नान्तिक वुद्ध-बचन को ही प्रमाण मानते है, वें अभिधर्म की प्रामाणिकता स्वीकार 
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करते | पीछे चलकर सौत्रान्तिक महायानवादियों से मिल गये, और उन्होंने योगाचार-सौत्नान्तिक 
निकाय की प्रतिष्ठा की । सौत्नान्तिको ने निर्वाण (निरोध) को प्रञ्मप्ति-सत्‌ माना । 
वैभाषिको और सौवान्तिको में निर्वाण के स्वभाव के सम्बन्ध में पहुत पहले से वाद- 
विवाद होता था। वैभाषिक निर्वाण को वस्तु मानते थे, किन्तु सौत्रान्तिको का कहना था कि 
निर्वाण अभावमात्र है। जहाँ वभाषिको का साहित्य उपलब्ध है, और इसलिए हम वस्तु के पक्ष 
मे उनकी युक्‍्तियाँ जानते हे, वहाँ सौत्नान्तिको के आचाय॑ कुमारलाभ, श्रीलाभ, महाभदन्त, 
वसुमित्र आदि के ग्रन्थ अप्राप्य है । 
जव वैभाषिक कहते हे कि निर्वाण वस्तु-सत्‌ है, तव उनका यह श्रर्थ कदापि नही है कि 
निर्वाण एक प्रकार का स्वर्ग है। “वस्तु” कहने से उनका आ्राशय इतना ही है कि यह अचतन्य 
की सदवस्था है । दूसरी ओर सौत्नान्तिक निर्वाण को एक पृथक्‌ धर्म अवधारित नही करते, वे 
इसका प्रतिषेध करने हे कि निर्वाण वस्तु-सत्‌ है। सौत्नान्तिक महायानवादियों की तरह बुद्ध का 
धर्मकाय मानते है । 
दर्शन दो प्रकार के हे--वहुधर्मवादी (प्ल्यूरलिस्टिक) और विज्ञानवादी (आाइडिय- 
लिस्टक) । यह दो प्रकार सब दर्शनों मे पाये जाते हे । सर्वास्तिवादी, वैभाषिक तथा न्याय- 
बैशेषिक निर्वाण या मोक्ष को अचेतन वस्तु-सत्‌ मानते हैं (यस्मित्‌ सति चेतसो विमोक्ष )। 
यह जडावस्था है । वभापिक अनात्मवादी हैँ, और उन्तकी दृष्टि मे बुद्ध मनुष्य-लोक के थे । 
सौत्नान्तिक और महायानवादी इस अचेतन वस्तु को नही मानते | सौत्नान्तिक मतवाद श्रौर 
भहायान में बुद्ध का धर्मकाय माना गग्ा है, और वह लोकोत्त र है । 
वैभाषिक तथा पूर्वनिकाय ससार और निर्वाण दोनो को वस्तु-सत्‌ मानते है । माध्यमिको 
के अ्रनुसार ससार और निर्वाण पृथक्‌-पृथक्‌ अवस्तु हैं। सीत्रान्तिको केअ्ननुसार ससार 
वस्तु-सत्‌ श्रौर निर्वाण एक पृथक्‌ धर्म नही है। योगाचार या विज्ञानवाद के अनुसार ससार 
अवस्तु है, और निर्वाण वस्तु-सत्‌ हे । 
वैभाषिक---वभाषिक दो प्रकार के धर्म मानते हु--सस्क्ृत और असस्क्ृत | रूप, मन 
ओर सस्कार सस्क्ृत हे | आकाश और निर्वाण असस्क्ृत हैँ । सस्क्ृत-धर्म अतीत, वत्तेमान श्रौर 
भविष्य, अर्थात्‌ त्रयध्विक है । ये सब वस्तु-सत्‌ हें । अतीत और भविष्य उसी प्रकार वस्तु-सत्‌ है, 
जैसे वर्तमान । इस प्रकार, धर्म दो प्रकार के हे--घर्म-स्वभाव और धर्म-लक्षण। जब सस्कार 
शान्‍्त हो जाते हे, जब सर्व प्रादुर्माव निरुद्ध हो जाते है, तव अचेतन वस्तु रह जाती है। यह 
एक पृथक धर्म, एक वस्तु है। यह अचेतन है। यह साख्यों के अव्यक्त, प्रधान के तुल्य है । 
यह अवाच्य है--ति सतातत्त नि.सदसद्‌ निरसद्‌ श्रव्यक्तमलिद्ध प्रधानम्‌ (योगसूत्र, २१६ पर 
व्यासभाष्य ) । चद्धकीत्ति वैभापिक मत के सम्बन्ध में कहते हे कि---“यदि निर्वाण भाव है, तो 
यह निरोधमात्र नही हो सकता । वस्तुत , यह कहा गया है कि निर्वाण में चेतम्‌ का विमोक्ष है, 
यथा ईन्धन के न होने पर अग्नि का निर्वापन होता है। किन्तु, हमारे मत में चित्त- 
विमोक्ष या निरोधभाव नही है ।” वेभाषिक उत्तर देते हे --निर्वाण से क्लेश-जन्म का निरोध, 
निवृत्तिन समझना चाहिए, किन्तु यो कहना चाहिए कि निर्वाण नाम का धर्म एक वस्तु है, 
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जिसमें क्लेश-जन्म का निरोध होता है । अग्नि का निरोध दृष्टान्तमात्र है, और इसकी व्यास्या यह्‌ 
होनी चाहिए कि यह उस अ्चेतन वस्तु को निर्दिष्ट करता है, जो अ्रवशिष्ट रह जाता है, जब 
कि चित्त का विक्षोभ होता है । 


सौत्नान्तिक--सौत्नान्तिक श्रतीत और श्रनागत को भाव नही मानते । वें दो प्रकार के धर्म 
नही मानते | वे केवल धर्म-लक्षण मानते है। निर्वाण क्लेश-जन्म का क्षय है। कोई अचेतन 
धर्म अ्वशिष्ट नही रहता । सौत्ान्तिक आलय-विज्ञान के सिद्धान्त को नही मानते, और ते 
शून्यवाद मानते है । सौत्नान्तिक बाह्य जगत्‌ को मायावत नहीं मानते | वे बुद्ध का धर्मकाय 
मानते हे, और यह नही मानते कि भगवान्‌ के परिनिर्वाण का श्र अ्रचेतन निर्वाण में स्वंधा 
निरोध है । 


योगाचार--अद्वघोष, आझ्रार्यासंग और दिदनाग इस वाद के आचार्य है । ये सव 
महायानवादी हे, और वुद्ध के घर्मकाय में विश्वास रखते हे । ये चित्त-विज्ञान के श्रतिरिकत एक 
ब्रालय-विज्ञान मानते हे, भर वाह्य जगत्‌ को श्राभासमात्र मानते हे, उसे वस्तु-सत्‌ नहीं 
मानते । हीनयान के विविध धर्मों के स्थान में यह विज्ञानमात्र मानते हे । अश्वघोष एक झालय- 
विज्ञान मानते हे । योगाचार के दो निकाय ह--१ आर्यासग का, २. दिड ताग का। श्रालय- 
विज्ञान वीजो का सप्रह करता है। यह वीजो से उपचित होता है । ये बीज विविध धर्मों को, 
श्र्यात्‌ सात विज्ञानो को अकित करते है । आलय-विज्ञान ज्ञेय का ग्राश्नय है। शुभ और अशुभ 
कर्मों का विपाक-फल जो ससार का क्षेप करता है, आलय-विज्ञान से सगृहीत होता है। भालय- 
विज्ञान को मूलविज्ञान, भवाग-विज्ञान भी कहते हे | आलय-विज्ञान का स्वभाव सूक्ष्म हैं, और 
वह केवल अपने समुदाचार, अपने परिणाम से जाना जाता है। जितने प्रवृत्ति-विज्ञान है, वे 
आलय के 'परिणाम' है , क्योकि श्रालय-विज्ञान सव धर्मों का समाश्रय है । यह अनादिकालिक है । 
इस विज्ञान के होने पर सव गतियो का, और निर्वाण का श्रधिग्म होता है । प्रत्ययो से क्षुव्ध 
होकर यह तरगो के समान प्रवृत्ति-विज्ञान उत्पन्न करता है, किन्तु नदी के समान स्वय सदा 
अविच्छिन्न रहता है । साख्यों का प्रधान जो महत्‌ आदि में परिणत होता है, श्रालय-विज्ञान 
के सदृश प्रतीत होता है । विज्ञानवादी इसको स्वीकार नही करते । शरवात्स्की कहते हे कि 
यह प्रच्छन्न रूप से चित्त-प्रवाह के वाद के स्थान में आत्मवाद को प्रतिष्ठित करना है। चित्त 
प्रवाह में पूर्वचित्त-क्षण परिचित्त-क्षण का समनन्तर प्रत्यय है। इस सम्बन्ध का स्थान ग्रालय 
श्र उसके परिणाम लेते है । 

साख्य की प्रक्रिया में प्रधान और उसके परिणाम वस्तु-सत्‌ है। योगाचार दोनो को 
श्रवस्तु समझता है । श्रपने पूर्ववत्ती माध्यमिको से उन्होने सर्वधर्म की शृब्यता, नि स्वभावता 
ली । ए्थक्‌-पृथक्‌ धर्म शून्य थे, क्योंकि वे परिकल्पित थे । यह उनकी लक्षण-नि स्वभावता 
कहलाती थी, क्योकि वे प्रतीत्यसमुत्याद के अधीन थे, इसलिए वे परतन्त्र थ और कं 
श्र्थ में वह वस्तु-सत्‌ थे। यह उनकी उत्पत्ति-निःस्वभावता कहलाती थी । जहाँतक वें तपतर * 
धर्मता (एव्सोल्यूट) में परिनिष्पन्न थे, वहाँतक उनकी परमार्थ-निःस्वभावता थी। इस प्रकार, 
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तंथता त्रैधातुक से न अन्य है, न अनन्य । पृथक्‌-पृथक्‌ धर्मो के समुदाय के रूप में यह श्रन्य है, 
किन्तु सर्वे की इकाई के रूप में यह अनन्य है । यह ग्राह्म-पग्राहकरहित चित्तधर्मता है। यह 
धर्मंघातु है, और इसलिए यह बुद्ध के धर्मकाय से अभिन्न है। योगी को समाधि में इस 
अद्वय-लक्षण के विज्ञप्ति-मात्र का प्रत्यक्ष होता है। असम का मत था कि सर्व विज्ञप्ति- 
मात्नक है । 'सर्व' से अभिप्राय त्नंधातुक और असस्कृत दोनो से है ( त्रिशिका, १७ पर स्थिर- 
मति) | इस दृष्टि के कारण निर्वाण का वाद बिलकुल बदल गया। हीनयान मे, जहाँ ससार 
और निर्वाण दोनो वस्तु-सत्‌ है, योग द्वारा भव की प्रवृत्ति का निरोध, और निर्वाण मे प्रवेश 
होता है। महायान की दृष्टि में तथता में ससार परिनिष्पन्न है, श्रत सस्क्ृत धर्मो को श्रसस्क्ृत 
धर्मो में परिर्वत्तित नही करना पडता। योगी को समाधि में तथता का प्रत्यक्ष करना पडता है । 
थोगी के लिए ससार का आकार ही बदल जाता है। प्रत्येक धर्म पृथक्‌-पृथक्‌ असत्‌-कल्प है, 
किन्तु तथता में वस्तु-सत्‌ है । उसके लिए सर्वेधर्म नित्य शान्‍्त हें । उनको नित्य बनना नही है । 
हीनयान के अ्रनुसार यह धर्म निर्वाण में ही शान्त और निरुद्ध होतेहँ । योगाचार का 
कहना है कि यदि ये धर्म वस्तु-सत्‌ है, तो वे सर्वथा निरुद्ध नहींहो सकते। अत, 
वे आ्रादि-शान्त हैं । नागार्जुन कहते हे कि जो प्रत्ययवश होता है, वह स्वभाव से ही 
शान्त है । 


साध्यमिक--हीनयान बहुधमंवादी हे । कोई श्रात्मा नही है, पचस्कन्ध्रमात्न हे। धर्म 
वस्तु-सत्‌ है। किन्तु सत्तव, जीव, पुद्गल, प्रश्नप्ति-सत्‌ हे । श्रात्मा के स्थान में विज्ञान-क्षणो का 
अविच्छिन्न प्रवाह है | वेदना, सज्ञा और सस्कार के क्षण इसके सहगत है । इसी प्रकार रूप भी है । 
द्रव्य, गुण और क्रिया को यह पदार्थ नहीं मानते । इनके घ॒र्म प्रतीत्यसमुत्पाद के नय के 
अनुसार प्रादुभ त श्रौर तिरोहित होते हूँ । एक से दूसरे की उत्पत्ति नही होती । इसके होने पर 
वह होता है। इन क्षणिक सस्क्ृत धर्मों के अतिरिक्त हीनयान में आकाश और निर्वाण 
असस्क्ृत धर्म भी हें । जो सस्कार में प्रवृत्त थे, वह निर्वाण में निरुद्ध होते है, अत ससार 
और निर्वाण दोनो वस्तु-सत्‌ हूं । दोनो मिलकर सर्वे हे, किन्तु सर्व प्रज्ञप्ति-सत्‌ है । माध्यमिक- 
नय में वस्तु-सत्‌ की भिन्न कल्पना है । जो अक्ृतक (5">अरसस्कृत) है, जो परत्न निरपेक्ष है, 
जिसका श्रपत्ता स्वभाव है, वह वस्तु-सत्‌ है । 


हीनयान में सस्कृत धर्म वस्तु-सत्‌ हे । महायान में धर्म सस्कृत होने के कारण, परापेक्ष 
होने के कारण , शून्य, स्वभाव-शून्य हे । हीनयान में राशि, अवयवी, प्रजप्ति-सत्‌ है, और केवल 
धर्म वस्तु है। महायान मे धर्म शून्य है, और केवल धर्मता (+-धमंकाय) वस्तु-सत्‌ है। यह 
धर्मंता राशियो का सर्व है। 


तत्व” का व्याय्यान इस प्रकार है--यह शान्त, अद्वय, अवाच्य, विकल्पातीत, 
निष्प्रपच है । जो परतन्त्र है, वह वस्तु नही है । हीनयान में पुदूगल, आत्मा-स्कन्ध-आयतन- 
धातुमात्र है। पुदूगल-न॑ रात्म्य है । केवल सस्कार-समूह है। महायान में डसके विपरीत, धर्मों 
का नैरात्म्य है, और धर्मकाय है । हीनयान में बहुधर्मवाद है । महायान अद्द यवाद हैं । 


कक बाद्ध-धर्म-दर्शन 


महायान में प्रतीत्यसमुत्याद का एक नया अर्थ है। जो निरपेक्ष है, वही वस्तु है, जो 
परापेक्ष है, वह वस्तु नही है। हीनतयान मे धर्मो को सस्क्ृत-असस्कृत में विभक्त किया है प्रौर 
दोनो वस्तु-सत्‌ हैं। किन्तु, महायान में इनमें कोई भी वस्तु-सत्‌ नही है, और दोनो शब्यता के 
अधीन हैं । हीनयान का मुख्य विचार वहुधर्मवाद है, महायान का मुख्य विचार धर्मों की 
शून्यता है। 'शून्यता' का अर्थ स्वभाव-शुन्य है । जब एक धर्म का दूसरे से सम्बन्ध बताया 
जाता है, तभी वह जाना जाता है, श्रन्यथा वह निरर्थक हो जाता है | इसलिए, 'शन्यता' प्रतीत्य- 
समुत्पाद का समानार्थ॑वाची है । केवल सर्व वस्तु-सत्‌ है, किन्तु यह सर्व निष्प्रपच है। 'शूल्यता' 
अभावसात्र नही है। जो ऐसा समझते है, वह शून्यता के प्रयोजन को नही जानते । माध्यमिक 
प्रतीत्यसमुत्पादवादी है, नास्तिक नही है। जो प्रत्यय के श्रधीन है, वह शून्य' कहलाता है । 
अ्रशून्य' भ्रप्रतीत्य-समुत्पन्न है। निरवशेष प्रपच के उपशम के लिए 'शून्यता' का उपदेश है। 
नागाजु न हीनयान के परिनिवृत तथागत का प्रतिषेध करते हे, जो नित्य अचेतन 
वस्तु हैं। स्वभावत तथागत नही है । तथागत अपने या स्कन्धो के श्रस्तित्व को प्रज्ञप्त नही 
करते । किन्तु, इस प्रतिषेध का यह अर्थ नही है कि मोक्ष की कोई झ्ाशा नही है। क्योकि, 
निष्प्रपच तथागत का प्रतिपेध नही है । बुद्ध के लिए कोई आरोपित व्यवहार नहीं है। यदि 
श्रविपरीतार्थ कहना हो, तो हम कुछ नही कह सकते । शून्य भी व्यवहार के लिए कहते हैं । 
बुद्ध का साक्षात्कार योगी को प्रातिभ ज्ञान द्वारा होता है। बुद्ध को धर्मत देखना चाहिए । धर्मता 
उनका काय है । धमंता का स्वभाव अवाच्य है। धमंता से व्यतिरिक्त ससार नही है, सब धर्म 
प्रज्ञापारमिता से परिशुद्ध हों प्रभास्वर होते है । बुद्धकाय भूतकोटि में श्राविभूत होता है। 
निर्वाण का नया स्वरूप 
सर्वास्तिवाद भर वभाषिक-नय मे आकाश और निर्वाण धर्म थे, क्योकि वह वस्तु, 
भाव थे, उन्तका स्वलक्षण था! सौत्नान्तिक उनको धर्म नही मानते थे, क्योकि उनके मत का 
इनका कोई पुथक्‌ स्वभाव नही था! माध्यमिक भी इसको धर्म नहीं मानते थे, क्योकि उनके 
मत में जो दूसरे की अपेक्षा नही करता, वही स्वभाव है (“अनपेक्ष स्वभाव )। शून्यता के 
अन्तर्गत वैभाषिकों के सव सस्कृत और असस्कृत घ॒र्मं है। उस नवीन सिद्धान्त को स्वीकार 
करने से बौद्धधर्म में मौलिक परिवत्तंत हुआ, और उसका आधार ही वदल गया। हीवयान- 
वबादियों के निर्वाण की कल्पना, उनका बुद्ध, उनकी नैतिकता, वस्तु-सत्‌ और प्रतीत्यसमृत्पाद- 
सम्बन्धी उनके विचार, रूप, चित्त-चैत्त तथा सस्कार के वस्तुत्व का सिद्धान्त सव असिद्ध । 
जाते है 
सागार्जुन वहुधर्म को असिद्ध ठहराते है, और शूल्यता की प्रशसा करते है । इस प्रकाए 
वह अनिर्वेचचीय, अद्वय, धवर्माणा धर्मता' की प्रतिष्ठा करते हैं । इसे इदन्ता, इदम्प्रत्ययता, तथतता, 
झत-तथता, तथागत-गर्भ और धर्मकाय कहते है | तथागत और निर्वाण एक ही है । यदि संसार 
है है, किसी का उदग्र-व्यय नहीं होता, तो किसका निर्वाण इस्ट 


वस्तु-सत्‌ नही है, यदि सर्वेशून्य है ही 
है ? यह समझना कि निर्वाण के पूर्व समार विद्यमान था, श्रौर उसके परिक्षय से निवाण पश्चात्‌ 
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होगा, मूढग्राह है । निर्वाण के पूर्व जो स्वभाव से विद्यमान थे, उनका अ्रभाव करना शक्‍य 
नही है । अत , इस कल्पना का परित्याग करना चाहिए । चाहे हम वैभापिक-मत लें (जिसके 
अनुसार निर्वाण-धर्म मे सदा के लिए विज्ञान का निरोध होता है), श्रथवा सौत्ान्तिक-मत 
ले (जिसके अनुसार निर्वाण क्लेश-जन्म का अ्रभावमात्र है), दोनो अ्रवस्थाओ में यह कल्पना 
है कि निर्वाण के पूर्व कोई वस्तु-सत्‌ विद्यमान है, जो पश्चात्‌ निरुद्ध होता है। इससे निर्वाण 
केवल शून्य ही नही है, किन्तु सस्कृत है । माध्यमिको के अनुसार निर्वाण और ससार में 
सुक्ष्ममात्र अन्तर नही है। हेतु-प्रत्यय-सामग्री का आश्रय लेकर जो जन्म-मरण-प्रवन्ध व्यवस्थापित 
होता है, वही, जब हेतु-प्रत्यय की उपेक्षा होती है, निर्वाण व्यवस्थापित होता है । 
श्रन्त में शुन्‍्यता के सम्बन्ध से नागाजु न कहते हे कि यदि कोई अशून्‍्य हो, तभी कोई 
शून्य हो सकता है। किन्तु, कोई अशून्य नही है, तब शून्य कैसे होगा ” इसका यह अर्थ नही है 
कि शून्यता का प्रतिषेध होता चाहिए। सर्वदृष्टियो की शून्यता से ही उनका निसरण 
होता है, सकल कल्पना की व्यावृत्ति होती है। किन्तु, यदि शून्यता में भावाभिनिवेण हो, तो 
किस प्रकार इस अ्रभिनिवेश का निषेध हो ? तथागत कहते है कि जिसकी दृष्टि शून्यता की है, 
वह अचिकित्स्य है । 
न्याय-वैश्ञे षिक-मत--केवल हीनयान में ही निर्वाण को अ्रचतन्य नहीं माना है, न्‍्याय- 
वैशेषिक-मत में भी मोक्ष (अपवर्ग, नि श्रेयस्‌ )अ्चैतन्‍्य, सर्वसुखोच्छेद है (१।॥१।२ पर वात्स्यायन- 
भाष्य)। वात्स्यायन प्रश्न करते हैं कि कौन बृद्धिमान्‌ इस भ्रपवर्ग को पसन्द करेगा, जिसमें 
सर्वसुख का उच्छेद है, जो अ्रचैतन्‍्य है, जिसमे सवसे विप्रयोग है, और सर्वकार्य का उपरम है। 
वह स्वय उत्तर देते है--यह अश्रपवर्ग शान्त है, यहाँ सर्वदु ख का उच्छेद हे, सवंदु ख की 
असवित्ति है। कौन ऐसा बुद्धिमान्‌ है, जो इसके लिए रुचि न उत्पन्न करे ” जिस प्रकार विष- 
सपृक्‍त श्रन्न अ्रनादेय है, उसी प्रकार दु खानुपदत सुख अ्रनादेय है । जयन्त 'त्यायमजरी' में प्रश्न 
करते है--क्या यह सम्भव है कि वृद्धिमान्‌ पापाण-निविशेष की अ्रवस्था के श्रधिगम के लिए 
पुरुषार्थ करे ? और, वे भी वही उत्तर देते है, जो वात्स्यायन का है। वंशेपिक में भी मोक्ष 
सर्वोपरम है । 'न्यायकन्दली' में प्रश्वकर्ता कहता है कि यदि यह अवस्था शिला-शकल के तुल्य है, 
जड है, तो मोक्ष (निर्वाण) के लिए कोई बुद्धिमान्‌ पुम्प यत्नशील न होगा । ग्रन्थकार उत्तर 
देता हे कि वृद्धिमान्‌ केवल युख के लिए यत्नवान्‌ नहीं होता । अनुभव बताता है कि वह दु ख- 
निवृत्ति के लिए भी पुरुषा्थ करता है। स्याय-वेगेपिक मे ससार को दु ख कहा है। वात्स्यायन 
कहते हे कि दु ख जन्म हे । यह केवल मुय्य दू ख नही है. किन्‍नु उसका साधन भी दू ख है । यही 
पच' उपादान-स्कन्ध है । यही साख्रव-धर्म हे । इनके प्रतिपक्ष प्रज्ञा और समाधि हे । वात्स्यायन- 
भाष्य मे प्रज्ञा को 'धर्म-प्रविवेक' (5 धर्म-प्रविचय) कहा है । मोक्ष को न्याय में 'अमृत्यु-पद 
कहा हे । वैशेषिक के अनुसार स्वल्पावस्था में न चैतन्य है, न वेदना । 
शरवात्स्की का निप्कर्ष--इस विस्तृत विवेचन के अनन्तर णरवात्स्की यह निष्कर्ष 
निकालते है-- 
३६ 
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१. छठी शताब्दी ( ईसा से पूर्व ) मे दार्शनिक विचार-विमर्श की प्रचुरता थी, और 
क्लेश-कर्म-जन्म के निरोध के मार्ग उत्सुकता से ढूंढे जाते थे। इनमे से अनेक मोक्ष (निर्वाण) 
की अरचेतन्यावस्था मानते थे और उसको अमृत्यु-पद कहते थे। वृद्ध ने नित्य आत्मा का 
प्रतिषेध किया था, और “सर्व” को सस्कृत-असस्क्ृत धर्मों में विभकत किया था । इन सस्कृत- 
धर्मों का निर्वाण में नियत-विरोध होता था । 

२ कई निकाय इस मत के थे । किन्तु, धीरे-धीरे बुद्ध को लोकोत्तर वना दिया, प्रौर 
इस कारण शासन में भेद हुआ । 

३ पहली शताब्दी में अद्ययवाद की प्रतिष्ठा हुई और बुद्ध की पूजा धर्मकाय के रूप 
में होने लगी । 

४ महासाधिक, वात्सीपृत्नीय तथा कतिपय अन्य निकायो में यह मतवाद प्रचलित था 
कि निर्वाण की अवस्था में एक प्रकार का चैतन्य रह जाता है। 

५ इनके अनन्तर सौत्ान्तिक आये, जिन्‍्होने धर्मों की सख्या को घटाया, कई धर्मों को 
प्रज्॒प्तिमात्त ठहराया । यहाँतक कि निर्वाण को भी अभावमात्र माना, और उसको एक 
पृथक धर्म नही ग्रवधारित किया । सौत्रान्तिक बुद्ध का धर्मकाय मानते थे । 

६ नया दर्शन अ्रद्वयवादी हो गया । इसने वहुध मंवाद का प्रतिपेध किया । 

७ तव इसके दो रूप हो गये । एक ने आलय-विज्ञान नामक आठवें विज्ञान की 
कल्पना की, जिसके अन्य विज्ञान परिणाम हे । ये बाह्य जगत्‌ को मिथ्या और केवल विज्ञान 
को वस्तु-सत्‌ मानते थे। इनको चित्तमात्नवादी कहते थे। दूसरे वहुधर्म की सत्ता नही 
मानते थे । वह केवल सर्व” को वस्तु-सत्‌ मानते थे, जिसका साक्षात्कार योगी को ही होता था । 
इनके अनुसार तत्त्व का साक्षात्कार तक और युक्ति से नही होता । 

८ पाँचवी शताब्दी मे सौत्नान्तिक योगाचार से मिल गये । इनके अनुसार निर्वाण में 
ग्राह्म -ग्राहकभाव नही है । 

शरवात्स्की का ग्रन्थ सन्‌ १६२७ ई० में प्रकाशित हुआ था | इधर कई विद्वानों ने इस 
विपय पर विचार किया है, और इनमे से कुछ पूर्से के इस विचार से सहमत हे कि वौद्धधर्म 
का एक पूर्वरूप था, जो निर्वाण को सर्वास्तिवाद की तरह अचेतन अवस्था नहीं मानता था, 

किन्तु उसके अनुसार यह श्रमृत-पद चेतन्य की शाश्वत्त अवस्था थी । 

हम शरवात्स्की के मत से सहमत हे क्योकि हमारी समझ म नहीं आता कि जब 

वौद्धंधर्म अपने इतने लम्बे इतिहास में निरन्तर पुदुगल-नरात्म्य और अवात्मवाद की शिक्षा 
देता रहा, तो यह कैसे माना जा सकता है कि भगवान्‌ बुद्ध ने निर्वाण की अवस्था हि शक 
की शाश्वत अवस्था वताया था। हम ऊपर देख चुके हे कि सौत्रात्तिक, जो सृत्ान्तो की ही 
प्रमाण मानते है, निर्वाण को वस्तु-सत्‌ नही मानते, किन्तु उसे अभावमात ठहराते हे | हर 
सत्य है कि सूत्वान्तों में कुछ ऐसे वाक्य आये है, जिनमें निर्वाण के लिए अ्रजर, भ्रमृत ञ्रा 
आख्याओ का प्रयोग किया गया है, मुख्यत इन्ही वाक्यो के आधार पर ये / 
ऐसी कल्पना करते है । किन्तु, जैसा कि शरवात्स्की नें न्‍्याय-वैगेषिक शास्त्रों से उद्धरण 5 
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सिद्ध किया है, ये आख्याएँ अ्पवर्ग, निश्रेयस्‌ के लिए इन शास्त्रों में भी प्रयुक्त हुई हे, 
किन्तु इन आख्याओ का व्याख्यान चैतन्यावस्था न करके अ्रचेतनावस्था ही किया गया है। 
जव न्याय-वशेषिक के ग्रन्थ इस अवस्था को जडावस्था मानते हे, और उसे पापाण-निविशेष 
बनाते है, तव अमृत आदि व्याख्याओ्रो का सृत्रान्ती में एक भिन्न अर्थ लगाना उचित नहीं प्रतीत 
होता। निर्वाण वौद्धधर्म का लक्ष्य है। भगवान्‌ ने कहा हैं कि जिस प्रकार समुद्र का रस 
एकमात्र लवणरस है, उसी प्रकार मेरी शिक्षा का एकमात्र रस निर्वाण है। भगवान्‌ की 
समस्त शिक्षा निर्वाण-प्रापक है। अ्रत , निर्वाण के सम्बन्ध में किसी प्रकार का श्रम श्रावको 
में नही रहा होगा। इस विपय में हम क्रमागत श्राम्ताय को अधिक प्रामाणिक 
मानते हें । 


निर्वाण के भेद 


हीनयान दो प्रकार का निर्वाण मानता है---सोपधिशेप निर्वाण और निस्पध्चिणेप 
निर्वायष । पहली जीवन्मुक्त की अवस्था है । इस अवस्था में अरहंत्‌ को शारीरिक दु ख भी 
होता है । दूसरा निर्वाण वह है, जिसमे मृत्यु के पश्चात्‌ अ्रहंत्‌ का अवसान होता है । किन्‍्सु 
महायान में एक अवस्था अधिक है, बह अप्रतिष्ठित निर्वाण की अवस्था है, क्योकि यद्यपि 
बुद्ध परिनिवृ त हो चुके हैँ, और विशुद्ध तथा परम शान्ति को प्राप्त हूँ, तथा वह शून्यता मे 
विलीन होने के स्थान्‌ मे ससरण करनेवाले जीवो की रक्षा के निमित्त ससार के तट पर स्थित 
रहना चाहते हे, किन्तु इससे उनको इसका भय नहीं रहता कि उनका विशुद्ध ज्ञात समल हो 
जायगा। इस अप्रतिष्ठित निर्वाण की कल्पता इस कारण हुई कि वोधिसत्त्व महाकरणा से 
प्रेरित है, क्योंकि उसने अपने ऊपर सत्त्वो का भार लिया हैं,क्योकि वह अपने से पराये को 
श्रेष्ठतर मानता है। इसीलिए, अपने को सन्तप्त करके भी वह पदार्थ को साधित करता है । 
इसलिए, वह शून्यता में प्रवेश नही करता, और जीवो की अ्र्थतर्या और नि श्रेयस्‌ के 
लिए सतत उद्योग करता है। इस अप्रतिष्ठित निर्वाण का उल्लेख अ्रसय के महायानसूत्नालकार 
में मिलता है । 
महायान के अनुसार श्रावक-यान और  प्र॒त्येक-वुद्धयान का लध््य चरम निर्वाण नहीं है । 
इनके द्वारा महाश्रावक सोपधि-निस्पशध्चि-सज्क वोधिरूप का लाभ करता है, और भय से उन्त्ररत 
हो आयु के क्षीण होने पर निर्वाण प्राप्त करता है। किन्तु, वस्तुत इनका निर्वाण प्रदीप- 
निर्वाण के तुल्य है। अभिसमयालकारानोंक (पृ० ११६-२०) में कहा है कि श्रावक्ष और 
प्रत्येकबुद्ध के लिए केवल त्रैंघातुक जन्म का उपरम होता है, किन्तु वह अनान्नव धानु में, अर्थात्‌ 
परिणुद्ध बुद्ध -क्षेत्रों में कमलपत्नो में उत्पन्न होते हैं, और समाधि की अवस्था में वही झव्स्थान 
करते हे । तदनन्तर, अमिताभ आदि बुद्ध अविलप्ट ज्ञान की हानि के जिए उनका प्रधोध करते 
है, और वह वोधिचित्त का ग्रहण कर लोकनायक वनते हूँ । लकावतार में कहा हैं कि क्रावक्ष्पान 
से विमोक्ष नहीं होता, अन्त में उनका उद्योग महायान में पर्यव्सित होता है। नागा न 
एकयानवादी है, वयोकि उनके सत में सव बानो का समवसन्थ एक महायान में होता हे । 


३०८ बौद्ध-धर्म-दर्शन 
इनका कारण यह है कि इनके विचार से मार्ग का आधार सब जीवो में पाया जाता है । 
यह आधार बुद्धधातु है। इसे तथागत-गर्भ, बुद्ध वीज या बुद्धगोत्न भी कहते हैं। इस बीज 
का धर्मधातु से तादात्म्य है। अभिसमयालकार के अनुसार धर्मधातु में कोई भेद नही है, अत 
गोत्रभेद भी युक्त नही है । इसके अनुसार हीनयान केवल सवृत्तित है; वस्तुत अन्त में सबका 
पर्यवसान महायान में होता है । सव जीवो के लिए वृद्धत्व सम्भव है। क्योकि, सव वुद्धगोत्र से 
व्याप्त हैं। इस साधना में योगी घर्मधातु का श्रत्यात्म में सवेदन करता है। यह विचार 
वेदान्त से मिलता है, जिसके अनुसार जीवात्मा परमात्मा का अशय है, और मोक्ष की अवस्था मे 
वह परमात्मा मे लीन हो जाता है । अन्य हे, जो एकयानवाद को नही स्वीकार करते । उनके 
अनुसार गोत्र के तीन भेद वस्तुत है। श्रावक क्लेशावरण का अपगम करता हैं, श्र्थात्‌ वह 
वाह्मार्थ के वस्तुत्व का प्रतिषेध करता है, किन्तु वोधिसत्त्व ग्राह्म -ग्राहक लक्षण से भी विमुकत 
होता है, क्योकि उसने धर्मधातु का प्रत्यक्ष किया है, उसने धर्मों के अ्रद्यय-तत्त्व को देख़ा है। 
इनका कहना है कि प्रत्येक का गोत्र नियत है, और बुद्ध भी चाहें, तो गोत्न नही वदल सकते । 
इस प्रकार, हमने निर्वाण के स्वरूप के सम्बन्ध में विविध विद्वानों के विचारों का वर्णत 
किया और यह दिखानें की चेष्टा की है कि वौद्धधर्म के अन्तर्गत विविध दर्शनों ने निर्वाण का 
नया स्वरूप माना है । 


चतुथ खण्ड 


[ बौद्धदर्शन के चार प्रस्थान : विषय-परिचय और तुलना ] 


पंचदशु अध्याय 
सर्वास्तिवाद (वेभाषिक-तय ) 


अ्रव हम एक-एक करके प्रत्येक दशेन का सक्षिप्त वर्णन करेंगे। हम प्रत्येक दर्शन के 
एक-दो प्रामाणिक ग्रन्थों के श्राधार पर मुख्य-मुख्य सिद्धान्तो को सक्षेप में देगे । हमको यह 
प्रकार समीचीन मालूम होता है कि मूलग्रन्थो के द्वारा ही किसी दर्शन का ज्ञान कराया जाय । 
सबसे पहले हम सर्वास्तिवाद का विचार करेंगे । इस वाद का बहुत कुछ साहित्य नष्ट हो गया है । 
सर्वास्तिवाद का अपना आगम था था और यह सस्क्ृत में था । इसके भी विनयधर और श्राभि- 
धामिक थे। अभिधर्मकोश की व्याख्या में आशभिधार्मिको को 'पट्पादापिधर्ममात्नपाठिन ' कहा है। 
ये सर्वास्तिवादी हे, किन्तु यह विभाषा को प्रमाण नही मानते । इनको केवल ज्ञानप्रस्थान और 
प्रव्य छ ग्रन्थ, जो ज्ञानप्रस्थान के छ पाद कहलाते है, मान्य हैँ । ये भ्रन्थ इस प्रकार है--- 
प्रकरण, विज्ञानकाय, धर्म॑स्कन्ध, प्रज्नप्तिशास्त , धातुकाय और सगीतिपर्याय। ज्ञानप्रस्थान के 
रचयिता श्रार्य कात्यायनीपुत्र हैं । ज्ञानप्रस्थान पर एक प्रसिद्ध व्याख्यान है, इसे 'विभाषा' 
कहते हे । इसको जो प्रमाण मानते हे, वे वंभाषिक कहलाते हूँ । सब सर्वास्तिवादी विभापा 
को प्रमाण नही मानते | वैभाषिको का मुख्य केन्द्र काइमीर था। इनको “काइ्मीर-वैभाषपिक' 
कहते है, किन्तु इसका यह श्रर्थ नही है कि काश्मीर के सब सर्वास्तिवादी वेभापिक थें। 
सर्वास्तिवादी और वैभाषिक दोनो मानते है कि अभिषधर्म वुद्ध-बचन है । काश्मीर के वाहर जो 
सर्वास्तिवादी थे, उन्हे 'बहिदे शक', 'पाश्चात्य/ः (काश्मीरसे पश्चिम के निवासी ) भ्रौर 
अपरान्तक' कहा है। विभाषा के कुछ आचार्यों के नाम ये हं---वसुमित्र, घोषक, वुद्धदेव 
धर्मत्नात श्रौर भदन्त । 
सर्वास्तिवाद का प्रसिद्ध ग्रन्थ वसुवन्धु-रचित अ्रभिधर्मकोश है, इसका विशेष परिचय 

हम भ्राठवें भ्रध्याय में दे चुके हे। इस ग्रन्थ में काश्मीर के वभाषिकों के नय से श्रभिधम का 
व्याख्यान है । इसका यह अर्थ नही है कि वसुबन्धु वैभाषिक हे। वेसर्वास्तिवादी भी 
नही हे । उनका झुकाव सौत्ान्तिकवाद की ओर है, जो अ्रभिधरर्म के स्थान में सूत्र को प्रमाण 
मानता है । ग्रन्थ लगभग ६०० कारिकाओो का है। वसुवन्धु ने इन कारिकाओं पर 
अपना भाष्य लिखा है। इस भापष्य में वसुवन्ध ने जगह-जगह विभिन्न श्राचार्यों का मत 
भी दिया है । यह गन्ध वडे महत्त्व का है और बौद्ध ममार पर इसका बडा प्रभाव पडा है। 
इसकी अनेक व्याझ्याएँ हे तथा इसका अनुवाद तिब्बती ग्रौर चीनी-भाषा में भी हुआ ह्टै। 


३१२ बौद्ध-धर्मं-दर्श न 


गा वसुवन्धु वाद में महायानवादी हो गये थे, और उन्होने विज्ञानवाद पर भी ग्रन्ध 
लिखे हे । वसुवन्धु से हीनयान का उज्ज्वल काल आरम्भ होता है। वौद्ध-ससार में इनके 
सब भ्रत्थो का बडा आदर है । युआन-च्वाग ने इनके ग्रन्थों का चीनी-भाषा में अनुवाद? किया. 
और अपनी भापा में वह सामर्थ्य उत्पन्न किया, जिसके कारण बिना मूल ग्रन्थों की. सहायता के 
ही भारतीय दर्शन के जटिल और दुरूह भाव चीनी-भाषा के ज्ञाताओ की समझ में आा सकें। 
युआ्रान-च्वाग से दो प्रधान शिष्य थे--कुइ-ची' ( जापानी 'किकी' ) और 'फुकुआग 
( जापानी 'फुको' )। इन्होने युवान-च्वाग के अनुवाद-प्र न्थो पर व्याख्याएँ की है । “किकी' 
वसुबन्धु के महायान-दर्शन और न्याय के प्रचारक हुए, और फुकुआग ने हौनयान का 
प्रचार किया । 


सघभद्र ने न्‍्यायानुसार वैभाषिक-मत का समर्थन किया है और सौत्नान्तिको के 
आक्षेय्रों का उत्तर दिया है। किन्तु, यह ग्रन्थ उपलब्ध नही है। ञ्रत , हम वसुवन्धु के ग्रन्थों के 
आधार पर सर्वास्तिवाद का वर्णन देगे। 


सर्वास्तिवाद की आ्राज्या पर घिचार 


इस प्रश्न पर वौद्धों में विवाद होता था कि अतीत और अनाग्रत धर्म द्रव्य-सत है 
या नही । सर्वास्तिवादियों का मत है कि श्रतीत और अनागत धर्म द्रव्य-सत्‌ है, क्योकि ये 
त्रेयध्विक धर्मो के अस्तित्व को मानते हे । इसलिए, इन्हें सर्वास्तिवादी कहते हे ((तदस्तिवादात्‌ 
सर्वास्तिवादी मत ) । परमार्थ कहते हैँ कि यदि कोई कहता है कि अतीत, अनागत, प्रत्युत्मन्न, 
आकाश, प्र तिसख्या-निरोध, अप्रतिसख्या-निरोध इत सवका अस्तित्व है, तो उसे सर्वास्तिवादी 
निकाय का कहते हू । इसके विपरीत जो वादी अध्व-त्रय के अस्तित्व को तो मानते हैँ, किन्तु 
यह विभाग करते है कि प्रत्युत्पन्न धर्मों का, और अतीत कर्मो का अ्रस्तित्व है, यदि उन्होने अ्रभी 
फल-प्रदान नही किया है। जव वे विपाक-दान कर चुके होते हे, तव उतका और श्रनागत 
धर्मों का--जो अतीत या वत्तंमान कर्म के फल नही है--अ्रस्तित्व नही होता । इन्हें विभज्यवादी 
कहते हैं। अभिधर्मकोश (५+२५-२७) में इन दोनों वादों के भेद पर विचार किया गया है । 
वसुबन्धु कहते हे कि जो प्रत्युत्मन्न और श्रतीत के एक प्रदेश के, अर्थात्‌ उस कर्म के, 
जिसने विपाक-दान नही किया है, अस्तित्व की प्रतिज्ञा करता है, और अनागत तथा अतीत 
के उस प्रदेश के श्रस्तित्व को नही मानता, जो दत्त-विपाक कर्मात्मक है, वह विभज्यवादी 
माना जाता है । पुन जिसका यह वाद है कि अतीत, प्रत्युत्पन्न, श्रनागत सबका अस्तित्व है, 
वह सर्वास्तिवादी माना जाता है। सर्वास्तवादी श्रागम और युक्‍्ति से ग्रतीत और अनागत 





जे पु ७ [. 
१. युआन-च्वाग के इस चीनी-अनुवाद के आधार पर क्रच-विदान पूर्से ने अपनी महत्त्वपूरा डिपयियों के 
साथ अभिषर्मकोश का फ्रेंच-अनुवाद प्रकाशित किया था | पस्तुत ग्न्ध के लेखक ने श्स ततल्करप 
बड़ ०5 पी | 
का अँगरेजी तथा हिन्दी में अनुवाद किया है | हिन्दी-अनुवाद 'हिन्दुरतानी एकेडमी, अवाग पते 


प्रकाशित है | 


पंचदद्ञ प्रर्ध्यायं ३१३ 


के अस्तित्व को सिद्ध करता है। सयुक्तागम ( ३॥१४ ) में है--रूपसनित्यमतीतमनागतम्‌ । 
सर्वास्तिवादी आगम-वचन को उद्धृत कर युक्ति देता है। श्आालम्बन के होने पर विज्ञान की 
उत्पत्ति होती है। यदि ्रालम्बन नही है, विज्ञान उत्पन्न नही होता । यदि अतीत श्रौर अरनागत 
वस्तु न होती, तो आ्रालम्बन के विना विज्ञान होता। अ्रत , आलम्बन के अभाव में विज्ञान 
न होगा । यदि अतीत नही है, तो शुभकर्म और अशुभकर्म आगत में फल कंसे देता है ? 
वास्तव मे विपक्ति-काल में विपाक-हेतु श्रतीत होता है । 


सर्वास्तिवादी निकाय के भेद 


सर्वास्तिवादी निकाय मे चार नय हे--भावान्यथिक, लक्षणान्यथिक, अ्रवस्थान्यथिक 
श्रौर अन्यथान्य थिक । 

१ भदन्त धर्मत्रात का पक्ष भावान्यथात्व है, भ्रर्थात्‌ उनकी प्रतिज्ञा है कि तीन अ्रध्व का 
ग्रन्यथात्व भाव के अन्यत्ववश होता है । जब एक धर्म अध्व से दूसरे श्रध्व में गमन करता है, 
तब उसके द्रव्य का अन्यथात्व नही होता, किन्तु भाव का अन्यथात्व होता है। यहाँ एक दुष्टान्त 
देते हे, जो आकृति के अन्यथात्व को प्रदर्शित करता है--सुवर्ण के भाण्ड को तोडकर उसका 
रूपान्तर करते हैं । सस्थान का अन्यथात्व होता है, वर्ण का नही । गुण के अन्यथात्व का 
दुष्टान्त--क्षीर से दधि होता है; रस, ओज और पाक-क्रिया प्रहीण होते है, किन्तु वर्ण नही 
प्रहीण होता । इसी प्रकार, जब श्रनागत धर्म अ्रनागत से वत्तमान अध्व मे प्रतिपद्यमान होता है, 
तब वह अनागत भाव का परित्याग करता है, श्रौर वत्तमान भाव का प्रतिलाभ करता है, किन्तु 
द्रव्य का अनन्यत्व रहता है । जब यह वत्तंमान से अतीत में प्रतिपद्यमान हो, तो वत्तंमान भाव 
का त्याग और अ्रतीत भाव का प्रतिलाभ होता है, किन्तु द्रव्य अनन्य रहता है । 

२ भदन्‍्त घोपषक का पक्ष लक्षणान्यथात्व है । धर्म अ्रध्वो में प्रवत्तेन करता है। जब 
यह श्रतीत होता है, तव यह अतीत के लक्षण से युक्त होता है, किन्तु यह अनागत और प्रत्युत्पन्न 
लक्षणों से अवियुक्त रहता है। यदि यह अनागत होता है, तो यह अ्रनागत के लक्षण से युक्त 
होता है, किन्तु भ्रतीत और प्रत्युत्पन्न लक्षणो से अवियुक्त रहता है, यथा एक स्त्री में रक्त 
पुरुष शेष में भ्रविरक्‍त रहता है । 

३ भदन्‍्त वसुमित्र का पक्ष अवस्थान्यथात्व है । अवस्था के अन्यथात्व से अ्रध्वों का 
प्रन्यथात्व होता है । धर्म श्रध्वों मे प्रवत्तमान होकर, भ्रवस्था-अवस्था को प्राप्त होकर (प्राप्य), 
अवस्थान्तर से, द्वव्यान्तर से नही, अन्य-श्रन्य निर्दिष्ट होता है, यथा एकाक में निक्षिप्त एक 
गुलिका एक कहलाती है, दशाक में निक्षिप्त दस,.. इत्यादि कहलाती है । 

४ भदन्‍्त बुद्धदेव का पक्ष अन्यथान्यथात्व है। अध्व अपेक्षावश व्यवस्थित होते हे 
धर्म अध्व मे प्रवर्तमान हो, श्रपेक्षावश सन्ञान्तर ग्रहण करता है, श्रर्थात्‌ यह्‌ पूर्व श्रीर अपर की 
प्रपेक्षावश अतीत, भ्रनागत, वत्तेमान कहलाता है, यथा एक ही स्वी दुहिता भी है, 
माता भी है। 


४० 


ई१४ बौद्ध-बर्म -दर्शन 


इस प्रकार, यह चारो वादी सर्वास्तिवाद का निरूपण करते हैं। वसुवन्धु कहते हैं कि 
प्रथम को, जो परिणाम का वाद है, साख्य-पक्ष में निक्षिप्त करना चाहिए। जो साख्य-पक्ष में 
प्रतिपेध है, वही इस पक्ष का प्रतिपेध है। द्वितीय पक्ष में अश्रध्व-सकर होता है, क्योंकि तीन 
लक्षणो का योग होता है । पुन यहाँ साम्य क्या है ? क्योकि इस पुरुष में एक स्त्री के प्रति 
राग-समुदाचार होता है, और शेप स्त्रियों के लिए केवल राग-प्राप्ति होती है। चतुर्थ पक्ष मे 
तीन अ्रध्व एक ही श्रध्व में प्राप्त होते हैं। एक ही अतीत अध्व मे पूर्वापर क्षण की व्यवस्था है, 
यथा पूर्व क्षण अतीत है, पश्चिम अ्रनागत है, मध्यम प्रतिपन्न है। भरत , इन सवमे तृतीय मत 
वसुमित्र का शोभन है, जिसके अ्रनुसार कारिद्ववश श्रध्व श्र अ्रवस्था व्यवस्थापित होते है। 
जब धर्म अपने कारित़ को नहीं करता, तब वह अनागत है । जब वह अपना कारित करता है, 
वह प्रत्युत्पन्न है । जब कारित्न से उपरत हो जाता है, तब बह अतीत है । 


धर्मे-प्रविचय 
प्रविचय का प्रयोजन--- धर्म वह है, जो स्वलक्षण करता है। धर्म परुष्पो के समान 
व्यवकीर्ण है । उन्हें चुनते है (प्रविचीयन्ते ), और उनका विभाग करते हैं किये अनास्रव है, ये 
साख्रव हैं इत्यादि । इस प्रक्रिया को धर्म-प्रविचय कहते हे। धर्म-प्रविचय-काल में प्रज्ञा नामक 
एक चैत्त धर्मविशेष का प्राघान्य होता है। अत ,, प्रज्ञा का लक्षण धर्म-प्रविचय है, यज्रा 
वेशेषिकशास्त्न में पदार्थों के तत्त्वज्ञान से नि श्रेयस्‌ की सिद्धि होती है, उसी प्रकार सब धर्मों मे 
अग्रनिर्वाण की प्राप्ति धर्म-प्रविचय से होती है । यही परम ज्ञान का अर्थ है । वशेपषिकशास्त्र 
के अनुसार यह तत्त्वज्ञान द्रव्यादि पदार्थों के साधम्य-बधम्यं से उत्पन्न होता है। तदनन्तर, 
निदिध्यासन से आत्मसाक्षात्कार होता है । तदनन्तर, मिथ्याज्ञानादि के नाश से मोक्ष होता है ! 
यहाँ 'साधर्म्य' समानधर्म और “बैधम्य! विरुद्धर्म है। ये पदार्थों के सामान्य और विशेष 
लक्षण हैं। यथा प्रनुगत-धर्म और व्यावृत्त-धर्म के ज्ञान से तत्त्वज्ञान होता है, उसी प्रकार 
अभिधर्म धर्मों के स्वलक्षण और सामान्यलक्षण के अभिमुख है। धर्मप्रविचय-काल में प्रज्ञा 
इस कृत्य को सम्पादित करती है । धर्म सास्रव और अनास्त्व हूँ । आर्यमार्ग कों वजित कर 
अन्य सस्कृत-धर्म साश्रव हे । यह साम्रव हे , क्योकि आस्रव वहाँ प्रतिष्ठा-लाभ करते हैँ, अथवा 
पुष्टि-लाभ करते है । आस्रव 'मल' को कहते हैँ । अनुशय आखव है , क्योकि यह छ आयतत- 
ब्रण से क्षरित होते हे (आाज्ञव, ५४४०) । साखव धर्मों में पुष्टि और प्रतिष्ठा का लाभ कर 
अनुशय की बहुलता होती है । 
धर्मों का एक दसरा विभाग भी धर्म सस्कृृत और असस्क्ृत है । रूपादि-स्कन्ध- 

पचक सस्कत-धर्म हैं। “सस्कत' की व्युत्पत्ति इस प्रकार है--जिसे प्रत्ययों ने अन्योन्य-समागस 
से, एक दूसरे की अपेक्षा कर (समेत्य -- सम्भूय ) किया है (कुतम्‌) । कोई भी एक ऐसा धरम नही 
है, जो एक प्रत्यवजनित हो (२।६४) !_सस्कृत को अथ्य, कयावस्तु, सनिसार झौर सवस्तुक 
भी कहते है । 'सस्कत' अध्व, अर्थात अतीत, ग्रत्युत्नन्न और अनागत काल हूँ क्योंकि उर्तका 
गत-गच्छत्‌-गमिष्यत्‌ भाव है । 'सस्कृत' कथा के विपय है, अत कथावस्तु हैं। यह सनिसार हू, 
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क्योकि सस्कृत से नि सरण, सर्वेसस्कृत का निर्वाण आवश्यक है। ससस्‍्क्ृत सवस्तुक है; क्योकि 
यह सहेतुक हैं। साज्नव सस्क्ृत 'उपादान-स्कन्ध' कहलाते हे । उपादान क्लेश है। उपादान 
स्कन्ध-संज्ञा इसलिए हू, क्योकि यह क्लेशो से सम्भूत हे । श्रथवा, यह क्लेश विधेय हू । इन्हें 'सरण' 
भी कहते है, क्योकि क्लेश वहाँ प्रतिष्ठा-लाभ करते है । यह 'दु ख', 'समुदय', 'लोक', “दृष्टि- 
स्थान', भव भी है ।आर्यों के प्रतिकूल होने के कारण यह दुख हैं। दुख” शब्द लोक में 
अनुभूत दुःख-वेदनामात्न नही है। दुख उपादान-स्नन्‍्ध है। नन्‍्यायभाष्य में दुख का श्र्थ 
जन्म! है, (तेन दुःखेन जन्मना अत्यन्त विमुक्तिरपवर्ग:--वात्स्यायनभाष्य, १।१॥२२) । 
वाचस्पतिमिश्र टीका में कहते हे--6.खशब्देन सर्वे शरीरादय उच्यन्ते, श्र्थात्‌ 'दुख' शब्द 
से सर्वशरीरादि उक्त है । वें पुन कहते है कि यह भ्रम नहीं होना चाहिए कि यह मुख्य 
दु ख है (मुख्यमेव दुःखसिति भ्रमो मा भूत ) । उसी प्रकार जयन्त कहते हे--न च मुख्यमेव 
वुःखं बाघनस्वभावभवर्मृइ्यते,किन्तु तत्साधन तदनुसफ्तं च सर्वभेव (जयन्त की न्यायमजरी, 
पृ० ५०७) । इसी प्रकार, भ्रभ्रिधर्मकोश (६।३) में कहा है कि पच उपादान-स्कन्ध दुख 
कहलाते हे । वेदना एक देश ही दु ख-स्वभाव नहीं है। त्रिदु खता के कारण सब सास्रव 
सस्क्ृत-धर्म अ्विशेषत दु ख है । 'सास्रव-सस्क्ृत' को समुदय भी कहते हे; क्योकि दु ख के यह 
हेतुभूत हे । ये लोक है , क्योकि विचाश-प्रवृत्त हे। ये “दृष्टिस्थान' है, क्योकि दृष्टियाँ यहाँ 
अवस्थान और प्रतिष्ठा-लाभ करती हैं?। 
संस्कृत-घधर्मे 
स्कन्ध--हमने कहा है कि सस्कृत-धर्म रूपादि स्कन्ध-पच्रक हे। *स्कन्ध' का अर्थ 
'राशि' है। स्कच्धो में अ्रसस्कृत सगृहीत नही हैं। स्कन्धघ ये हे--रूप, वेदना, सन्ञा, सस्कार, 
विज्ञान | रूप-स्कन्ध में पाँच इन्द्रियाँ, पाँच अर्थ या विषय और अविज्ञप्ति सगृहीत हूँ । पाँच 
इन्द्रियाँ ये हे--चक्षरिन्द्रिय, श्रोत्र, त्राण, जिह्ना, काय। पाँच श्रर्य जो इन्द्रिय के विपय हूं, 
इस प्रकार है--रूप, शब्द, गन्ध, रस, स्प्रष्टव्य। चक्षुरादि इन्द्रिय इन श्रर्थों के विज्ञान के 
श्राश्नय है । ये रूप-प्रसाद और अतीन्द्रिय हे । 
भ्रव हम रूपायतन से आरम्भ कर पाँच श्र्थो का विज्वार करते हे । रूप एक प्रकार से 
द्विविध है, दूसरे प्रकार से वीस प्रकार के हें। हूप वर्ण और सस्थान है । वर्ण चतुविध है--- 
नील, लोहित, पीत, अवदात । भ्रन्य वर्ण, वर्ण-चतुष्टय के भेद हैं । सस्थान श्रष्टविध हें--- 
दीघे, हस्व, वृत्त, परिमण्डल, उन्नत, अवनत, शात ( सम ) ओर विशात ( विपम )। इस 
प्रकार रूप के बीस प्रकार हे--मूल जाति के चार वर्ण, आठ सम्थान, झाठ अन्य वर्ण--प्रश्न 
घूम, रज, मट्टिका, छाया, आतप, आलोक और अन्धकार । तम-सस्थान के विना वर्ण रूप हो 
सकता है, यथा नीलादि । वर्ण के विना सस्थान रूप हो सकता है, यथा दी्घे-हुस्वादि का वह 


प्रदेश, जो काय-विशप्ति-स्वभाव है । वर्ण-सस्थान उभयात्मक रूप है । 
ग्रस्य आचार्यों का मत है कि केवल आतप और श्ालोक वर्णंमात्न हे; क्योंकि नीलादि 


का परिच्छेद दीर्घ-हस्वादि के आकार में देखाई देता है। नौत्ान्तिक कहते है कि एक द्रव्य 
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हु 


उभयथा कैसे विद्यमान हो सकता है ? कैसे वर्ण सस्थानात्मक हो सकता है? बैंाषिक कहते हैं 
कि वर्ण और सस्थान, उभय का एक द्रव्य मे वेदन-ग्रहण होता है। यहाँ विद धातु ज्ञानार्थक 
है, सत्तार्थक नही । किन्तु, सौत्रान्तिक उत्तर देते हे कि तब काय-विज्ञप्ति के भी वर्ण-सस्थाना- 
त्मक होने का प्रसण होगा। सौत्ान्तिक का मत है कि संस्थान एक पृथक वस्तु, एंक भ्रत्य 
द्रव्य नही है। यह प्रज्नप्तिमात्न है। जब एक दिशा में वर्ण-रूप का बहुतर सहात उत्पन्न होता है, 
इस सहात को “दी्घ' की सज्ञा देते है। जब अपेक्षाकृत वर्ण-रूप सहात अल्प होता है, 
तव उसे हस्व कहते है। दीघेत्व रूप नहीं है, तथासनिन्निष्ट वर्ण-रूप या स्प्रष्टव्य 
(श्लक्ष्णादि) को दीर्घ की प्रज्ञप्ति दी जाती है । वभाषिक सस्थान भर वर्ण को द्रव्यान्तर 
मानते है । 

शब्द श्रप्टविध है । प्रथम यह चतुविध है। उपात्त -महाभूत-हेतुक, अनुपात्त-महाभूत- 
हेतुक, सत्त्वाख्य, असत्त्वाख्य | यह चतुरविध शब्द मनोज्ञ-श्रमनोज्ञ भेद से पुन श्रष्टविध होता है । 
“पात्त” उप्ते कहते है, जिसे चित्त-चैत्त श्रधिष्ठानभाव से उपगृहीत और स्वीकृत करते हे। 
इस प्रकार, पच ज्ञानेन्द्रिय भूत रूप, यह रूप, जो इन्द्रियाविनिर्भागी है, चित से उपात्त है, 
स्वीकृत है। अनुग्रह उपधात की अवस्था में चित्त और इस रूप के बीच जो अन्योन्य श्रनुविधान 
होता है, उसका यह फल है । जिस रूप को ग्रभिधर्म में “उपात्त ” कहा है, उसे लोक में सचेतन, 
सजीव कहते है । 


हस्त शब्द, वाक्‌ शब्द, प्रधम प्रकार का है। वायू, वनस्पति, नदी शब्द दूसरे प्रकार 
काहै। वाग्िज्ञप्ति-शब्द तीसरे प्रकार का है, क्योकि यह सत्त्व को सूचित करता है 
( सत्त्वमाचष्टे') । श्रत्य शब्द चतुर्थ प्रकार का है । 


रस छ प्रकार का है--मधुर, अ्रम्ल, लवण, कटु, कपाय तिकत। गन्ध चतुँविध है। 
क्योकि सुगन्ध भ्ौर दुर्गन्ध अ्रनुत्क्ृष्ट और उत्कृष्ट हैँ । प्रकरणशास्त्र में गन्ध त्रिविध है--शुगन्ध 
दुर्गग्ध श्र समगन्ध । 
.. स्प्रष्ट्व्य ग्यारह प्रकार का है। ग्यारह स्प्रष्टव्य द्रव्य हे। महाभूतक-चतुष्क, इलक्ष्णल, 
कर्कशत्व, गरुत्व, लघ॒ृत्व, शीतता, जिघत्सा और पिपासा । भूत, चार महाभत--पृथ्वी-धातु, 
भ्रव्धातु, तेजोधातु और वायू है । ये चार धातु-चतुप्टय हे । ये धातु इसलिए कहलाते हैं; 
क्योकि ये अपने स्वलक्षण श्र उपादाय-रूप या भौतिक रूप धारण करत हूं। धृत्यादि 
कर्म से इनकी सिद्धि होती है । ये खर, उप्णता, ईरण है । इनकी सिद्धि यथात्रम धृति- 
कर्म, सग्रह-कर्म, पक्ति-कर्म, व्यूहन-कर्म से होवी है। व्यूहन से वृद्धि श्रीर प्रसवण समझना 
चाहिए । यह इनके कर्म है । 
* पथिवी-धातरु श्रौर पृथिवी में विशेष है। लोक-व्यवहार में जिसे पृथिवी शब्द से प्रशञप्त 
करने हैं, वह वर्ण श्रौर सस्थान है । इसी प्रकार जल प्रौर तेज हूं । 
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इलक्ष्णत्व स्तिग्धता है, कर्कशत्व कठोरता है ! गुरुत्व वह है, जिसके योग से काय 
तोलनाहं होते है; लघुत्व इसका विपयंय है। शीत वह धर्म है, जो ऊष्म की अभिलापा पैदा 
करता है। जिघत्सा वह धर्म है, जो आहार की इच्छा उत्पन्न करता हैं। पिपासा वह धर्म है, जो 
पान की इच्छा उत्पन्न करता है। वास्तव में जिघत्सा और पिपासा शब्द से वह स्प्रष्टव्य प्रज्ञप्त 
होता है, जो जिघत्सा औ्लौर पिपासा का उत्पाद करता है । 

अब हम अविज्ञप्ति का निर्देश करते है । 


जिसका चित्त विक्षिप्त है, श्रथवा जो अचित्तक है, उसका महाभूतहेतुक कुशल श्रौर 
ग्रकुशल-प्रवाह अ्रविज्ञप्ति कहलाता है । 

असज्नि-समापत्ति और निरोध-समापत्ति में समापन्न पुदूगल अ्रचित्तक है । श्रविज्ञप्ति 
पुद्गल में, और सचित्तक पुदूगल में भी, जिसका चित्त दो ममापत्तियों में निरुद्ध नही हुआ है, 
अविज्ञप्ति होती है। समासत , विज्ञप्ति और समाधि से सम्भूत कुशल-अकुणल-रूप अविज्ञप्ति है । 
यद्यपि यह अनुबन्ध कायविज्ञप्ति और वाग्विज्ञप्ति के सदृश रूप-स्वभाव श्रौर क्रिया-स्वभाव है, 
तथापि यह विज्ञप्ति के सदृश दूसरे को कुछ विज्ञापित नही करता। अत , इसे श्रविज्ञप्ति 
कहते है । यह रूप-स्कन्ध मे गिनाया गया है । 

'रूप-उपादान-स्कन्ध” उसे कहते हे, जो निरन्तर भिन्न, विभकत होता है (रूप्यतते) । 
क्षुद्रकागम मे पठित अर्थवर्गीय सूत्नों के एक श्लोक से सिद्ध होता है कि “सरुप्यते! का अर्थ 
वाध्यते' है। किन्तु, रूप कंसे बाधित होता है ” विपरिणाम के उत्पादन से, विक्रिया से । 
श्रन्य आचार्यो के अनुसार रूपमात्न विपरिणाम नही है, किन्तु सम्प्रतिधत्व या प्रतिघात है, यह 
स्वदेश मे पररूप की उत्पत्ति में प्रतिबन्ध है। हम अविज्ञप्ति के रूप को युक्त, सिद्ध कह 
सकते हे । कायिक या वाचिक विज्ञप्ति, जिससे अविज्ञप्ति समुत्थापित होती है, रूप है । इसलिए 
अविज्ञप्ति रूप है । यथा जब वृक्ष प्रचलित होता है, तव छाया प्रचलित होती है। दूसरा 
निरूपण यह है कि अ्रविज्ञप्ति रूप है, क्योकि महाभूत जो उसके आश्रयभूत है, रूप है । 
सौत्नान्तिक कहते है कि अ्रविज्ञप्ति द्रव्यतः नही है, क्योकि किसी कर्म से विरति का अभ्युपाय 
करके उस कर्म का न करना-मात्न ही अविज्ञप्ति है। उसके अनुसार यह रूप नही है, क्योकि 
उसमें रूप का लक्षण ( रूप्यते ) नही है । वभाषिक उत्तर में कहते हूँ कि रूप सम्रह-सूत्र मे 
उक्त है कि एक रूप अविज्ञप्ति, अप्रतिघ है। यह रूप केवल अविज्ञप्ति हो सकता है। एक 

दूसरे सूत्र का वचन हू कि एक अ्रनास्रव रूप है। यह अनाखत्रव रूप अविज्ञप्ति है। वेभाषिक 
कहते हैं कि यदि अविज्ञप्ति नही है, तो स्वय कर्म नही करता, किन्तु दूसरे को श्राज्ञा देता है 
वह कर्मपथ से समन्वागत नहीं होगा। वेयह भी कहते हूँ कि यदि अविजनप्ति नही है, तो 
मार्ग श्रष्टागिक नही हे। क्योंकि, तीन अग--सम्यक्‌ वाक, सम्यक्‌ कर्मान्त, सम्यगाजीव का 
समाधि सें योग नही हैं। यदि समाधि की अ्रवस्था में योगी इन तीन भ्रगो से समन्वागत 
होता है, तो उसका कारण यह है कि ये तीव अग स्वभाववश श्रविज्नप्ति हुैँ। मौव्ान्तिक 
अविज्ञप्ति न मानकर 'सन्तति-परिणाम-विशेष” मानते हूँ । उनके अनुसार जब वध के लिए 
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नियुक्त पुरुष वध करता है, तव यह न्याय है कि प्रयोक्‍ता की चित्त-सन्तति में एक सुक्ष्म परि- 
णाम-विशेष होता है, जिसके प्रभाव से यह सन्‍्तति आयति में फल की अभिनिष्पत्ति करेगी। 
इस परिणाम-विशेष को कायिक कहते है, यदि वह काय-क्रिया का फल होता है।भऔर वाचिक 
कहते हैं, यदि वह वाकू-क्रिया का फल होता है । वे यह भी कहते है कि ध्यानो में समाधि- 
बल से एक रूप उत्पन्न होता है, जो समाधि का विषय है, श्रर्थात जिसका ग्रहण समाहित 
आश्रय करता हैं। यथा : श्रशुभ भावना में अस्थि-सकल । यह रूप चक्षुरिन्द्रिय से देखा नहीं 
जाता । इसलिए यह अनिर्देशंन है। यह देश को श्रावृत नही करता, इसलिए यह श्रप्रतिघ है। 
यह रूप अनाख्रव है, यदि समाधि श्रनाखव है। किन्तु, सर्वास्तिवादी प्रश्न करता है कि यह द्वेष 
क्यो है कि आप अ्रविज्ञप्ति के भाव का तो प्रतिषेघ करते हैं, किन्तु सनन्‍्तति-परिणाम-विशेष 
को स्वीकार करते है । आचार्य वसुवन्धु कहते है कि दोनो 'वाद' दु खबोध है । इसलिए, 
प्रथम मत से मुझे कोई द्वेष नही है, किन्तु इससे परितोष नहीं होता। रूप-निर्देश समाप्त 
होता है। यही इन्द्रिय श्रौर इन्द्रिया्थ आयतन की व्यवस्था में दस झआायतन (चित्त-चैत्त का 
आयद्वार) श्रीर धातु (श्राकार) की व्यवस्था में दस धातु हैं । 
श्रव श्रन्य स्कन्धो का निरूपण करना है । वेदना दु खादि अनुभव है । वेदना-स्कत्धघ 
त्रिविध श्रनुभूति है --सुख, दु ख, अदु खासुख । वेदना के छ प्रकार हैं, जो चक्षुरादि पाँच 
रूपी इन्द्रियो के स्वविषय के साथ सस्पर्श होने से उत्पन्न होता है, जो मन इच्द्रिय के साथ 
सस्पश होते से उत्पन्न होता है । संज्ञा निमित्त का उद्ग्रहण है । नीलत्व, पीतत्व, दीर्घ॑त्व, 
'हस्वत्व, पुरुषत्व, स्त्रीत्व आदि विविध स्वभावों का उद्ग्रहण सन्ञा-स्कन्ध है। बेदता के तुल्य 
सज्ञा-काय के भी इच्द्रिय के श्रनुसार छ प्रकार है । अन्य चार स्कन्धो से भिन्न जो सस्कार हैं, 
वे सस्कार-स्कन्ध है । सर्व-सस्कृत सस्कार हे, किन्तु सस्कार-स्कन्ध उन्ही सस्कृतों के लिए 
प्रयुक्त होता है, जो अ्रन्य चार स्कन्धों में सगृहीत नही है। यह सत्य है कि सूत्र में कहा है 
कि सस्कार-स्कन्ध छ चेतनवाकाय है, श्र इस लक्षण के श्रनुसार सस्कार-स्कन्ध में सब विश्रयुक्त 
सस्कार और चेतनावर्जित सप्रयुक्त सस्कार का असग्रह है, किन्तु अभिसस्करण में चेतना का 
प्राधान्य होने से सूत्र का ऐसा निर्देश है । चेतना कर्मेस्वभाव है | लक्षणत , यह वह हेतु है, 
जो उपपत्ति का अ्रभिसस्करण करता है । अन्यथा सूत्रनिर्देश का अक्षरार्थ लेने से यह परिणाम 
होगा कि चेतना-व्यतिरिक्त शेष चैतसिक ( सम्प्रयुक्त ) धर्म श्रौर सब विप्रयुक्त धर्म किसी 
स्कम्ध में सगुहीत न होगे, इसलिए इनका दु ख-समुदयत्व सत्य न होगा, न परिश्ञा होगी, ने 
प्रह्यण, किन्तु भगवान्‌ का वचन है कि यदि एक धर्म भी भ्रनभिज्ञात हो, तो में कहता हूँ 
कि दु ख का अन्त नही किया जा सकता । श्रत , चैत्त और विप्रयुक्त का कलाप सस्कार-स्तस्व 
में सगृहीत है । 
वेदना-स्कन्ध, सज्ञाण, संस्कार", अ्रविज्ञप्ति श्रौर तीन भ्रसस्कृत--यह सात द्रव्य धर्मा- 
यतन, धर्मधातु कहलाते हे । विज्ञान प्रत्येक विपय की उपलब्धि है। विज्ञान-स्कन्ध 8 0008 
काय है --चक्षुविज्ञान .... मनोविज्ञान । आयतन - देशना में यह मन-आ्रायतव है, भर 


धातु-देशना में यह सप्त चित्तधातु, श्र्थातुछ विज्ञानऔर मन हे । 
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आयतन, धातु-स्कन्ध-देशना के अतिरिक्त, झ्रायतन और धातु व्यवस्था हैं। आयतन 
बारह है, धातु भ्रद्टारह है । रूप-स्कन्ध दस श्रायतन, चक्षुरादि पाँच, रूपादि पाँच, दस धातु 
तथा अविज्ञप्ति हे । 
बेदना", सज्ञा0, सस्कार० तथा अ्रविज्ञप्ति और तीन असस्क्ृत--यह सात वस्तु धर्मधातु है, 
विज्ञान? मन-प्रायतन है । यह सप्त धातु, अर्थात्‌ छ विज्ञान-काय (विज्ञान-धातु) और मनो- 
धातु या मन है । धातुओं में २२ इन्द्रिय परिगणित हे, इनका वर्णन हम आगे करेगे । 
प्रश्न है कि छ विज्ञान-काय, श्र्थात्‌ पाँच इन्द्रिय-विज्ञान और मनोविज्ञान से भिन्न 
मन या मनोधातु क्या हो सकता है ” उत्तर है कि विज्ञान से भिन्न मन नही है । इन छ 
विज्ञानो मे से, जो विज्ञान अन्तरातीत है, वह मन है । जो-जो विज्ञान समनन्तर निरुद्ध होता है, 
बह-वह मनोधातुओं की श्राख्या प्राप्त करता है, यथा वही पुत्र दूसरे के पिता की श्राख्या का 
लाभ करता है | षष्ठ विशञान-धातु का आश्रय प्रसिद्ध करने के लिए भी अट्टारह धातु गिनाते हैं 
प्रथम पाँच विज्ञान-धातुओ के चक्षुरादि पॉच रूपीन्द्रिय श्राश्नय हैं । षष्ठ विज्ञान, मनोविज्ञान 
घातु का ऐसा कोई भ्राश्नय नही है । श्रतएवं, इस विज्ञान-धातु का आश्रय प्रसिद्ध करने के लिए 
मनोधातु व्यवस्थापित करते हे, जो इसका आश्रय होता है, श्रर्थात्‌ छ विज्ञान-धातुश्रो में से 
प्रन्यतम वह मन या मनोधातु अथवा मन-प्रायतन, मन-इस्द्रिय कहलाता है। इस प्रकार, छः 
झाश्रय या इन्द्रिय, श्राश्य-षट्क पर आश्रित छ विज्ञान श्रौर छ श्रालम्बन विषय के व्यव- 
स्थान से भ्रद्टारह धातु होते । 
सर्व सस्कृत-धर्म स्कन्ध-सग्रह में सगृहीत हे । सर्व सास्नव-धर्म उपादान-स्कन्ध के सग्रह में 
सगृहीत है। सर्वधम श्रायतत और धातु-सम्रह में सगृहीत है। चक्षु , श्रोत्र और प्लाणेन्द्रियो 
का यद्यपि द्वित्व है, तथापि यह एक-एक धातु माने जाते है, नन्‍्योक्ति जाति, गोचर और विज्ञान 
में ये सामान्य है । शोभा के निमित्त इनका द्वित्वभाव है । 


स्कन्ध, धातु, आायतन का श्रर्थ--स्कन्ध, धातु और झ्ायतन इन श्राख्याओ का क्‍या 
अर्थ है ? 'स्कन्ध' राशि को कहते है । श्रायतन का अर्थ आाय-द्वार, उत्पत्ति-द्वार है। धातु से 
प्राशय गोत्न का है। वसुबन्धु के अनुसार स्कन्ध द्रव्य नही है, यह प्रज्ञप्ति-सत्‌ है, क्योंकि 
सचित द्रव्य-सत्‌ नही है । यथा घान्यराशि, पुदूगल। वभाषिक इससे सहमत नही हे, क्योकि 
उनके अनुसार परमाणु भी स्कस्ध है । वैभाषिक सघभद्व कहते हे कि स्कन्ध का अर्थ राशि नही है, 
किन्तु “वह, जो 'राशिक्ृत, सचित हो सकता है ।” वसुवन्धु उत्तर देते हँ कि इस 
विकल्प में जब कि परमाणु का राशित्व नही है, यह न कहिए कि स्कन्ध का अर्थ राशि है । 
ल्रायतन' उन्हे कहते है, जो चित्त-चैत्त केश्राय को फैलाते है । 'धातु' काश्रर्थ गोत्र है । 
यथा वह स्थान, जहाँ लौह, ताम्र, रजत, सुवर्ण धातुओं के बहुगोत्र पाये जाते हे, 'बहुघातुक' 
कहलाते है । उसी प्रकार एक आश्षय या सच्तान में अट्टारह प्रकार के मोत्न पाये जाते है, जो 
भ्रट्टारह धातु कहलाते हैं । धातु स्वजाति के आकर हू। पूर्वोत्पन्न चक्षु चक्षु के पश्चिम क्षणो 
का सभाग-हेतु है, इसलिए यह चक्षु का आकर-चधातु है । 
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वभाषिक स्कतन्ध, श्रायतन श्र धातु इन तीनो को द्रव्य-सत्‌ मानते हे। सौत्ान्तिक 
धातुओं को द्रव्य-सत्‌ भर स्कन्ध तथा आयतनो को प्रश्नप्ति-सत्‌ मानते है । वसुबन्धु स्कन्धो को 
प्रज्ञप्ति-सतू श्र आयतन तथा धातुग्रो को द्रव्य-सत्‌ मानते हे । स्कन्धादित्नय की देशना इसलिए र् 
क्योकि श्रावको के मोह, इन्द्रिय और रुचि के तीन प्रकार है । 

मोह त्रिविध हे--एक चित्तो का पिण्डत ग्रहण कर उन्ही को आत्मत ग्रहण करते हे, 
ओर इस प्रकार समूढ होते है । एक रूप-पिण्ड को ही आत्मत गृहीत कर समूढ होते है । एक 
रूप और चित्त का पिण्डात्मत ग्रहण कर समूढ होते है । 

श्रद्धादि इन्द्रिय तिविध हे--ती4८ण, मध्य, मृदु । 

रुचि भी त्रिविध है-- एक की सक्षिप्त रुचि होती है, एक की मध्य, एक की विस्तीणं । 

स्कन्ध-देशना पहले प्रकार के श्रावको के लिए है, जो चौत्तो के विपय में समूढ होते है, 
जिनकी इन्द्रियाँ तीक्ण है श्ौर जिनकी रुचि सक्षिप्त देशना मे होती है । श्रायतन-देशना दूसरे 
प्रकार के लिए है श्रीर धातु-देशना तीसरे प्रकार के लिए है । 


बेदना, सज्ञा की विवादमूलता--प्रश्न है कि इसका क्‍या कारण है कि वेदना और 
सज्ञा पृथक्‌ू-पृथक है श्रौर अन्य सव चैत्त-धर्म सस्कार में सगृहीत है ” क्योकि, यह विवादमूल हेतु 
है | ससार कारण है, इसलिए और स्कन्धों के क्रम के कारण यह दो च॑त्त--बेदना और सज्ञा- 
पृथक्‌ स्कन्ध व्यवस्थित होते है । कामाध्यवसाय और दृष्टि-अभिष्वग विवादमूल है । वेदना भौर 
सज्ञा इन दो मूलो के प्रधान हैं । वे दनास्वादवश कामाभिष्वग होता है और विपरीतसश्ञावश 
दृष्टियो मे श्रभिष्वम होता है । जो वेदना-गृध्र है श्रौर जिसकी सज्ञा विपर्यस्त है, वह ससार 
में जन्म-परम्परा करता है । 
स्कन्ध-देशना का क्रम--जों कारण स्कन्धो के अनुक्रम को युक्त सिद्ध करते है, उनका 
निर्देश करते है । 
ग्रौदारिक-भाव, सक्‍्लेश-भाव, भाजनत्वादि से तथा श्रथ॑ं धातुओं की दृष्टि से भी स्कन्धो 
का क्रम युक्‍त है। सप्रतिघ होने से रूप स्कन्धों मे सबसे श्रौदारिक है। अन्तिम दो स्कत्ध्रो से 
सज्ञा औदारिक है । विज्ञान सर्वेसूक्ष्म है । श्रत', स्कन्धो का अनुक्रम क्षीयमाण श्रीदारिकता के 
क्रम के अनुसार है । है 
अ्नादि ससार में स्त्नी-पुरुष अ्रन्योन्‍्य रूपाभिराम होते है, क्योकि यह वेदनास्वाद में 
आ्रासक्त हे । यह श्रासक्ति सज्ञा-विपर्यास से प्रवृत्त होती है । सज्ञा-विपर्यास सस्कारभूत बलेशो के 
कारण होता है । और यह, चित्त है, जो वलेशों से सविलप्ट होता हूँ । अ्रत , सक्लेश की प्रवृत्ति 
के अनुसार क्लेशों का क्रम हँ । 
रूप भाजन है, वेदना भोजन हं, सज्ञा व्यजन है और सस्कार पकता है, विज्ञान या 
चित्त भोकता हूँ । हि 
धातुत , विचार करने पर हम देखते है कि कामधातु रूप से, अर्थात्‌ पच कामगणों से 
प्रभावित, प्रकषित है । रूपधातु, अर्थात्‌ चार ध्यान, वेदना से प्रभावित है । प्रथम तीव आहप्य- 
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सज्ञा से तथा चतुर्य आरूप्य, अर्यात्‌ भवाग्र -संस्कारमात् (चेतना ) से प्रभावित होते है । 
स्कत्धो का अनुक्रम क्षेत्रवीज सदर्शनार्थ है। पहले वार स्कन्ध-क्षेत्र है । पाँचवाँ बीज है। 
ग्रसस्कृत-घर्म 
हम साख्रव सस्क्ृत धर्मों का निर्देश कर चुके है । मार्ग-सत्य और तीन असस्क्ृत 
अनासत्रव है । श्राकाश, प्रतिसज्ञा-निरोध श्ौर अप्रतिसख्या-निरोध असस्क्ृत हैं । 
अकाश--आकाश वह है, जो श्रावृत नही करता, आर यह रूप से आवृत भी नही होता । 
य्रहाँ रूप की श्रवाध गति है। आकाश को सौत्ान्तिक वस्तु-सत्‌ नही मानते । उनके अनुसार 
रूपाभाव-मात्र के लिए, सप्रतिघ द्रव्य के श्रभाव के लिए आकाश का व्यवहार होता है । 
आ्राकाश आकाश-धातु से भिन्न है। छिंद्र को झ्राकाश-धातु की आख्या देते हे। द्वार, 
गंवाक्षादि का छिद्र वाह्य आकाश-धातु है । मुख, नासिकादि का छिद्र आध्यात्मिक आकाश- 
धातु है। वभाषिक के श्रनुसार छिद्र या आकाश-धातु आलोक और तम है, श्र्थात्‌ वर्ण का, रूप 
का, एक प्रकार है। छिद्र की उपलब्धि आलोक आर तम से पृथक नही है । 
प्रतिसख्या-निरोध--साखत्रव धर्मो से विसयोग, प्रतिसख्या या निर्वाण है। प्रतिसख्या या 
प्रतिसख्यान से एक प्रज्ञा-विशेष का, अनाख्रव प्रज्ञा का, ढु खादि आर्यंसत्यो के अभिसमय का 
ग्रहण होता है। इस प्रज्ञा-विशेप से जिस निरोध की प्राप्ति होती है, वह प्रतिसख्या-निरोध 
कहलाता है। सब साख्रव धर्मों के लिए एक प्रतिसख्या नही होती । प्रत्येक विसयोग पृथक्‌- 
पृथक्‌ प्रतिसख्या है । जितने सयोग-द्रव्य होते हे, उतने ही विसयोग-द्रव्य होते है । यदि अन्यथा 
होता, तो जिस पुद्गल ने दु ख-सत्य-दर्शन से प्रह्मतव्य क्लेशो के निरोध का लाभ किया है, 
उसके लिए क्लेशो के प्रतिपक्षभूत मार्ग की भावना व्यर्थ होगी। 
अप्रतिसख्या-निरोध--एक अन्य निरोध है, जो उत्पाद में अत्यन्त विध्नभूत है, अप्रति- 
सख्या कहलाता है । इस निरोध की प्राप्ति सत्याभिसमय से नही होती, किन्तु प्रत्यय-वंकल्य से 
होती है। प्रत्यय-वेकल्य, यथा जब चक्षुरिन्द्रिय और मन-इन्द्रिय एक रूप में श्रासक्त होते हे, 
तब रूपान्तर, शब्द, गन्ध, रस और स्प्रष्टव्य प्रत्युत्पन्न अध्व का अतिक्रमण कर अतीत अध्व में 
प्रतिपन्न होते हे । 
ये तीन अ्रसस्कृत अध्व-विनिमु कत हे । 
निरोध पर सौन्नान्तिक-मत--सौत्रान्तिक कहते है कि दो निरोध भी श्रभाव हूँ । 
मर्वास्तिवादी कहते हे कि यदि निर्वाण अभाव है, तो यह तृतीय सत्य कैसे है” भर उस 
विज्ञान का आलस्वन, जिसका आलम्वन भझ्ाकाश ब्ौर दो निरोध है, श्रवस्तु होगा । पुन यदि 
लिर्वाण अ्रभाव है, तो अभाव की प्राप्ति कैसे होती हे ? सौत्ान्तिक सूत्रों का प्रमाण देकर सिद्ध 
करना चाहते हैँ कि निर्वाण अभावमात्र है । सूत्रवचन है--“इस दु.ख का अ्रशेप प्रहण, शान्ति- 
भाव, क्षय, विराग, निरोध, उपसम, अस्तगम, अन्य ठु ख की अप्रतिसन्धि अनुपादान, अप्रादुर्भाव; 
यह शान्त प्रणीत है, भ्र्थात्‌ सर्वॉपधि का प्रतिनि सर्ग, तृप्णा-क्षय, विराग, निरोध, निर्वाण है ।” 
भ्रत , निर्वाण 'अवस्तुक' हैं, श्र्यात्‌ अद्रव्य, निस्‍्वभाव है। वैभाषिक इस श्रर्य को 
४१ 
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स्वीकार नही करते । वे कहते हे कि इस सन्दर्भ में 'वस्तु' 'हेतु' के भ्र्थ में है । यद्यपि श्रसस्कृत 
द्रव्य है, तथापि वह नित्य निष्किय हैं। अत , कोई हेतु नही है, जो उनका उत्पाद करता है; 
श्रीर कोई फल नही है, जिसका यह उत्पाद करते है । 
श्रात्मा और ईइवर का प्रतिषेध 

धर्मों के इस विभाग में आत्मा, पुरुष और प्रकृति को स्थान नही है। श्रात्मा प्रज्ञ प्तिमात् है । 
जिस प्रकार “रथ नाम का कोई स्वतन्त्र पदार्थ नहीं है, वह शब्दमात्र है, परमार्थ में श्रग- 
सम्भार है , उसी प्रकार श्रात्मा, सत्त्व, जीव, पुदूगल, नामरूप-मात्र (स्कन्धपचक) है। 
यह कोई अ्विपरिणामी शाश्वत पदार्थ नही है । रूप भी केवल विज्ञान का विषय है। वशेषिकों 
के परमाणु के तुल्य द्रव्य नही है । 


वैभापिक सस्वभाववादी है, वहुधर्मवादी हे, किन्तु कोई शाश्वत पदार्थ नहीं मानते । 
उनके द्रव्य सत्‌ हे, किन्तु क्षणिक हैं ।वे चैत्त श्र रूपी धर्म हे।॥ वे किसी मूल कारण की 
व्यवस्था नही करते । वे नहीं मानते कि ईश्वर, महादेव या वासुदेव, पुरुष, प्रधानादिक एक 
कारण से सर्व जगत्‌ की प्रवृत्ति होती है। यदि भावो की उत्पत्ति एक कारण से होती, तो सर्वे 
जगत्‌ की उत्पत्ति युगपत्‌ होती, किन्तु हम देखते है कि भावों का क्रम सम्भव हैं। ईश्वरवादी 
कहता है कि यह क्रम-भेद ईश्वर की इच्छावश है--“यह इस समय उत्पन्न हो, यह इस समय 
निरुद्ध हो, यह पश्चात्‌ उत्पन्न श्ौर निरुद्ध हो ।” वेभाषिक उत्तर देता है कि यदि ऐसा है, तो 
भावों की उत्पत्ति एक कारण से नही होती, क्योकि छन्द-भेद है | 

ईश्वरवादी पुन कहता है कि ईश्वर स्वप्रीति के लिए जगत्‌ की उत्पत्ति करता है । 


यदि ईश्वर नरकादि में प्रजा की सृष्टि कर वहु ईतियो से उपद्रुत होते देखकर प्रसन्न 
होता है, तो उसको नमस्कार हूँ | सत्य ही यह लौकिक श्लोक सुगीत हैं---“उसे रुद्र कहते हे, 
क्योकि वह दहन करता है, वह उम्र, तीक्ष्ण, प्रतापवानू है। वह मास, शोणित, मज्जा, 
खानेवाला है ।” 

कदाचित्‌ प्रत्यक्ष हेतुओ के निषेध के परिहार के लिए, श्रौर ईश्वर की श्रप्रत्यक्ष वत्तं- 
मान क्रिया की प्रतिज्ञा के परिहार के लिए ईश्वरवादी कहेगा कि आदिसर्ग ईश्वर-हेतुक है, 
किन्तु आदिसर्ग का केवल ईश्वर एक कारण है, वह श्रन्य कारणों की अपेक्षा नहीं करता । 
अत , ईश्वरवत्‌ उनके भी अनादित्व का प्रसग होगा । ईश्वरवादी इसका प्रतिषेध करता है, 
ग्रत कोई धर्म एक कारण से उत्पन्न नही होता। अ्रात्मा का प्रतिपेध, श्रभिधर्मकोश के नर्व 
कोशस्थान में किया गया है । उसका साराश हम १२वें अध्याय में दे चुके है । यहाँ 
प्रमाणुवाद का विचार करना झ्रावश्यक है | 


प्रमाणुवाद 


स्थविरव।द--स्थविरवाद में परमाणु का उल्लेख नही है। ज्ञात होता है कि सर्वास्ति- 
वादियो ने सबसे पहले परमाणुवाद का उल्लेख किया है । बुद्धघोष के 'विसुद्धिमर्गी' श्रौर अत्यः 
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सालिनी' मे तथा अनिरुद्धाचायं के अभिधम्मत्थसगहो' मे रूप-कलाप-योजना का वर्णन है। 
यह योजना सर्वास्तिवादियों के सघात-परमाणु से मिलती-जुलती है । पश्चात्‌, यह कलाप-योजना 
स्थविरवाद के दर्शन का एक अविभाज्य अग बन गई । 


सर्वास्तिवाद---सर्वास्तिवादियों के अनुसार परमाणु चौदह प्रकार के हें--पाँच 
विज्ञानेन्द्रिय, पाँच विषय तथा चार महाभूत। ये सघात-रूप मे भाजन-लोक मे पाये जाते है । 
इन्हे सघात-परमाणु कहते हे । इन्ही को स्थविरवादी 'कलाप' कहते हे, जिसमें केवल आठ 
अविनिर्भाग-रूप होते है, वह 'शुद्धाष्टक' है। आकाश-धातु कलापो का परिच्छेद-मात्र है । 
'उपचय, सन्‍्तति, जरता और अनित्यता, ये चार लक्षण रूप-कलापो के लक्षणमात्र है। ये 
कलापो के श्रग नही हूँ । 


वसुबन्धु--वसुबन्धु परमाणु का विचार रूपी धर्मो के सहोत्पाद-नियम के सम्बन्ध में 
करते हे । वे स्पष्ट करते हे कि यहाँ परमाण से द्रव्य-परमाणु इष्ट नही है, किन्तु सघात-परमाणु, 
श्र्थात्‌ सर्व सूक्ष्म रूप-सघात इष्ट है, क्योकि रूप-सघातो में इससे सृक्ष्मतर नही हे । वसुबन्धु 
द्रव्य-परमाणु मानते हे, जो रूपण से मुक्त हे, किन्तु वे कहते हें कि एक परमाणु-रूप पृथर्भूत 
नही होता, और सघातस्थ ( सचित ) होने के कारण सघात की अवस्था मे इसका बाधन-रूपण 
झौर प्रतिघात-रूपण हो सकता है । सप्रतिध रूपो का सर्वेसूक्ष्म भाग, जिसका पुनः विभाग नही 
हो सकता, परमाणु कहलाता है। इसे सर्वसूक्षम रूप कहते हे, यथा सर्वसुक्ष्म काल को क्षण 
कहते है । यह भ्र्घ क्षणो मे विभक्‍त नही हो सकता । कम-से-कम आठ द्रव्यो का सहोत्पाद 
होता है, और इनका श्रशब्द, अनिन्द्रिय सघाताणु होता है। ये आठ द्वव्य इस प्रकार हे--चार 
महाभूत, चार भौतिक--रूप, रस, गन्ध और स्प्रष्टव्य । जब परमाणु में शब्द उत्पन्न नही 
होता, किन्तु कार्येन्द्रिय (कायायतन ) होता है, तब इसमें एक नवां द्रव्य कार्यन्द्रिय होता है । जब 
परमाणु मे शब्द उत्पन्न नही होता, किन्तु कार्ये न्द्रिय को वर्जित कर श्रन्य इन्द्रिय ( चक्षुरादि ) 
होता है, तब इसमे एक दसरवाँ द्रव्य अपरेन्द्रिय ( चक्षुरादि ) होता है, क्योकि चक्ष, श्रोन्नादि 
इन्द्रिय, कार्यन्द्रिय-प्रतिवद्ध है, और पृथमग्वत्ती आयतन हैँ । जब पूर्वोक्‍्त सघात-परमाणु 
सशब्द होते हे, तब यथाक्रम नव-दश-एकादश द्रव्य उत्पन्न होते है । वास्तव में, जो शब्दायतन 
उपात्त महाभूतो से उत्पादित होता है, वह इन्द्रियाविनिर्भागी होता है । 


यदि पृथिवी-धातु आदि चार महाभतो का अविनिर्भाग है, यदि वे सघात-परमाण में 
सहवरत्तमान होते है, तो यह कसे है कि एक सघात में कठिन, द्रव, उष्ण या समुदीरणा का 
ग्रहण होता है, और उसमे इन चार द्रव्यो या स्वभावों का युगपत्‌ ग्रहण नही होता ? 


हम एक सघात में द्वव्यों मे से उस द्रव्य की उपलब्धि करते है, जो वहाँ पटुतम 
( स्फूटतम ) होता है, जो प्रसवत उद्भूत होता है, अन्य द्रव्यो की नहीं, यथा जब हम 
सूची-तूली-कलाप का स्पर्श करते हे, तव हम सूची की उपलब्धि करते हे और जब हम 
लवणयुक्‍त सवतु-चूर्ण खाते हे, तव लवण रस की उपलब्धि करते हे । 


ई२र्ड चौद्ध-घर्म-दर्शन 


प्रश्न है कि आप यह कैसे जानते हे कि एक सघात मे महाभृत होते है, जिनके सद्भाव 
की उपलब्धि नही होती । सव महाभूतो का अस्तित्व उनके कार्यविशेष से गमित दोता है । 
तेजोधातु का अस्तित्व जल मे है, क्योकि जल में शैत्य का अतिशय है। यह तेज के अन्यतर- 
तमोत्पत्ति से ज्ञात होता है । यह मत भवदन्त श्रीलाभ का है। 

सौत्रान्तिक--सौद्वान्तिको के अनुसार सघात में जिन महाभूतो की उपलब्धि नही होती, 
वे बीजत ( शक्तित , साम्यंत ) वहाँ होते हे, कार्यत , स्वरूपत नहीं होते। सौत्नान्तिक 
एक दूसरा आशक्षेप करते हँ--वायु मे वर्ण के सद्भाव को कैसे व्यवस्थित करते हैं ? वैभाषिक 
उत्तर देते हे कि यह अर्थ श्रद्धनीय है, अनुमानसाध्य वही है। अथवा वायु वर्णवान्‌ है; क्योकि 
वायु का गन्धवान्‌ द्रव्य से ससर्ग होने से गन्ध का ग्रहण होता है, किन्तु यह गन्ध वर्ण के साथ 
व्यन्षिचार नहीं करता। सौत्रान्तिको के अनुसार परमाणु चतुद्र॑व्यक है--रूप, गन्ध, रस, 


स्प्रष्टव्य । 
बेशेषिक--वैशेषिको का परमाणु नित्य है, अर्थात्‌ सत्‌ और भ्रकारणवत्‌ है (४२॥२) । 


यह भावरूप, अजन्य, विनाशाप्रतियोगी वस्तु है । यह ग्रवयवियों का मृलकारण है । ये परमा- 
ण्वादि क्रम से जगत्‌ का आरम्भ मानते है । ये उस मत का निराकरण करते हैं, जो अभाव से 
भावोत्पत्ति मानता है। 
कार्य इसका अनुमापक है । त्रसरेणु आदि कार्य द्रव्य इसका लिंग है । परमाणु की सत्ता 
यदि न मानी जाय, तो अवयव-अवयवी-धारा अनन्त, निरवधि होगी और उस अवस्था में मेरु- 
सर्षप का परिमाणभेद नही होगा, उनके साम्य का प्रसंग होगा, क्योंकि दोनों का आरम्भ 
अनन्त अवयवो से होगा । इसलिए, कही-न-कही विश्राम करना चाहिए। त्वसरेणु पर विश्वाभ 
नही कर सकते , क्योकि त्सरेणु सावयव है, वह चाक्षुप द्रव्य है, क्योंकि वह महान्‌ और अनेक- 
द्रव्यवान्‌ है। महत्त्व उसके चाक्षप प्रत्यक्षत्व में कारण है और महत्त्व अनेक द्रव्यसत्त्त का कारण 
होता है। द्वसरेणु के अवयव भी परमाणु नही है, क्योंकि वे भी महत्‌ द्रव्य के आरम्भक होने 
से तन्‍्तु के समान सावयव हे । श्रत , जो कार्यद्रव्य है, वह्‌ सावयव है, जो सावयव है, वह 
कार्यद्रव्य है । जिस अवयव से कार्यत्व की निवृत्ति होती है, उससे सावयवत्व की भी निवृत्ति 
होती है। इस प्रकार, निरवयव परमाणु की सिद्धि होती है। परमाणु का रूपादि होता है, 
क्योकि कार्य मे उसका सद्भाव, कारण में सद्नाव से होता है। कार्य-गुण, कारण-गुणपूर्वक 
होते हे ( कारणभावात्‌ कार्यंभाव , ४।१॥३) । 
यह आक्षेप होता है कि परमाणु अनित्य है; क्योकि वे मूत्त हे, क्योकि उन्तका र॒प- 
रसवत्त्व है; क्योंकि छ परमाणुओ्रो के साथ युगपत्‌ योग होने से परमाणु की पडशता है । 
पुन. यदि परमाणु के मध्य में आकाश है, तो सच्छिद्र होने से उसका मावववल होगा 
यदि आकाश नहीं है, तो आकाश के अ्नर्वगत होने का प्रसंग होगा। पुत, ई कि 
जो सत्‌ है, वह क्षणिक है, इसलिए इस क्षणिकत्व-साधक अनुमान से परमाणु 
अनित्यता सिद्ध होती है । इस आल्षेप के उत्तर में वशेपिक कहते हैँ कि यह श्रम है / 
परमाणु का अस्तित्व कारणावस्था में नही हो सकता; क्योकि परमाणु कार्यरूप में हीं पाये 


पंचदश श्रध्याय ३२५ 


जाते हे । प्रश्न है कि यदि परमाणु का अस्तित्व है, तो उसका ग्रहण इन्द्रियो से क्यो 
नहीं होता ? आपने ही ,उपपादित किया है कि रूपवत्त्व, स्पर्णवत्त्व आदि ऐन्द्रियकत्व के 
प्रयोजक हैं । इसका उत्तर यह है कि उद्भूत रूप महत्‌ की ही उपलब्धि होती है । उसका ही 
चाक्षप, स्पाशंन प्रत्यक्ष होता है, क्योकि वह अनेक द्रव्यवान्‌ है। परमाणु में महत्त्व (परि- 
माण) का अभाव है, अत उसका प्रत्यक्ष नही होता । सूक्ष्म की उपलब्धि नही होती । वायु का 
महत्‌ परिमाण है, किन्तु उसमे रूप-सस्कार का अभाव है। इसलिए उसका प्रत्यक्ष नही है । 
उसमे रूप का उद्भव नही हैं। एक परमाणु में सस्कृत रूप नही होता, श्रत उसकी उपलब्धि 


नही होती । 


परमाणुरूप मूल कारण-द्रव्य की परीक्षा कर वंशेपिक कार्य-द्रव्य की परीक्षा करता है। 
उसके अनुसार शरीर पदचात्मक, चातुभौ तिक या व्यात्मक नहींहे। एक-एक द्रव्य का 
आरम्भ एक-एक से होता है, अत शरीर पाथ्थिव है, क्योकि पृथ्वी का विशेष गुण (गन्ध) 
मानुष शरीर मे विनाश-पर्यन्त देखा जाता है। पाकादि की उपलब्धि शुप्क शरीर मे नही होती, 
अत गन्ध स्वाभाविक है, अ्रन्य शऔपाधिक है । 


किन्तु, इसका यह भर्थ नही है कि पाँच भतों का मिथ सयोग नहीं होता । यह एक 
दूसरे के उपष्टम्भक होते हे, किन्तु दो विजातीय अ्रणुओं का ऐसा सयोग इष्ट नहीं है, जो 
द्रव्य के प्रति श्रममवायिकारण हो । उपष्टम्भवश शरीर में पाकादि की उपलब्धि होती है । 


परमाणु के परिमाण की वैशेपिक सज्ञा 'परिमण्डल' है। प्राचीन यूनान में भी 
पारिमाण्डल्यवादी परमाणुवादी थे, किन्तु उनके परमाणु गुणविरहित और विविध आकार 
के थे । उनका सयोग यादृच्छिक था। वेशेषिक अदृष्ठ नामक एक धर्म-विशेष मानते है । 
जिसके कारित्न से अणुओ का आद्यकर्म, परमाणु-सयोग होता हैं । कोई टीकाकार ईश्वर के छन्दो- 
विशेष या कालक्रिया के कारण अणुझो का आद्यकर्म मानते हूँ । 


तुलना--वैभाषिक का परमाणु अविनाशी नही है । धातुसवत्तती के समय हूपादि के 
विनाश से परमाणु का विनाश सिद्ध है। वंशेषिक इसके विपरीत मानते हे कि प्रलयकाल मे 
भी परमाणु-द्रव्य का विनाश नहीं होता । वे कहते है कि लोकधातु का नाश होने पर भी 
परमाणुओो के नित्य होने से ये अवशिष्ट रहते है । अवयव का विभाग विनाश है, इसी से द्रव्य का 
नाश होता है । यह निरवयव का नाश नही हैं । 


वेभाषिक के अनुसार परमाणु रूप का पयेन्‍त है, इसकी उपलब्धि नही होती, यह 
श्रनिदर्श है। सात परमाणुओ्रो का एक अणु होता है । सात अणओं का एक लोहरज, सात 
लोहरज का एक अन्नज, सात अब्नज का एक शशरज, सात शशरज का एक अविरज, सात्त 
अविरज का एक गोरज, सात गोरज का एक छिद्बरज ( वंशेपषिको का त्नमरेणु) होता है । 
चैशेपिको का परमाणु त्वसरेणु का पप्ठाश है। दो अणुओ का एक द्ृथणुक तोन हृसणकों 
का एक ल्यणुक होता हूँ इत्यावि। 


३२६ बौद्ध-धमं-दर्शन 


वसुबन्धु एक प्रएन उत्थापित करते हँ--परमाणु स्पर्श करते है या नही ? 
काश्मीर-वैभापिक कहते हे कि परमाणु स्पर्श नहीं करते। यदि परमाणु साकल्येन 
स्पर्श करते, तो, द्रव्य अर्थात्‌ विभिन्‍न परमाणु मिश्रीभूत होते, श्रर्थात्‌ एकदेशीय होते । यदि 
परमाणु एक देश में स्पर्ण करते, तो उनके अ्रवयव होते, किन्तु परमाणु के श्रवयव नही होते । 
किन्तु, यदि परमाणु में स्पर्श नही होता, तो शब्द की अभिनिष्पत्ति कैसे होती ? 
इसी कारण शब्द सम्भव है, क्योकि स्पर्ण नही होता । यदि परमाणओ का स्पर्श होता, 
तो हाथ से श्रभ्याहत होने पर हाथ उसमे सक्‍त हो जाता, पत्थर से श्रभ्याहत होने पर पत्थर 
उसमे मिल जाता, यथा लाक्षा लाक्षा में घुल-मिल जाती है श्रौर शब्द की श्रभिनिष्पत्ति 
नहोती। किन्तु, यदि परमाणु स्पर्ण नही करते, तो सचित या परमाणुओं का सघात प्रत्याहत 
होने पर विशीर्ण क्यो नही होता ? क्योकि वायु-धातु सघात को सचित करता है, या उसका 
सन्धारण करता है। 
चक्षरादि घिन्नान के विषय श्रौर श्राश्रय 
यहाँ एक प्रएन विचारणीय है--चक्षु रूप देखता है या चक्षुविज्ञान' देखता है । 
वंभाषिक तथा विज्ञानवादी--वभापिक-मत के अ्रनुसार चक्षु देखता है। विज्ञानवादी 
का मत है कि चक्षु नही देखता। उसका कहना है कि यदि चक्षु देखता है, तो श्रोत्न या काय- 
विज्ञान में श्रासक्त पुदूगल का चक्षु भी देखेगा । वभाषिक उत्तर देते है कि हमारा यह कहना 
नही है कि सब चक्षु देखते हैं। चक्ष्‌ देखता है, जब यह सभाग है, अर्थात्‌ जब यह चक्षु- 
विज्ञान-समगी है, चक्षुविज्ञान को सम्मुख करता है । 
किन्तु, उस अवस्था मे जो देखता है, वह चक्षुराश्रित विज्ञान है ? नही, क्योकि कुडध 
या श्रन्य किसी व्यवधान से श्रावृत रूप दिखाई नही पडता किन्तु, विज्ञान श्रमूत्त है, झ्रप्रतिष्ठ 
है; श्रत यदि चक्षुविज्ञान देखता होता, तो वह व्यवधान से श्रावृत रूप भी देखता । 
विज्ञानवादी उत्तर देता है--आवृत रूप के प्रति चक्षुविज्ञान उत्पन्न नही होता, उनके 
प्रति उत्पन्न न होने से यह उनको नही देखता । किन्तु, इन रूपो के प्रति यह उत्पन्न क्यो 
नही होता ? हम वैभाषिको के लिए जिनका पक्ष है कि चक्षु देखता है, श्रौर जो मानते है कि 
चक्ष के सप्रतिघ होने से व्यवहित रूप में चक्षु की वृत्ति का श्रभाव है, यह बताना सुगम है 
कि चक्ष्‌विज्ञान की अन्तरित रूप के प्रति उत्पत्ति क्यो नही होती । वास्तव मे, विज्ञान की प्रवृत्ति 
उसी एक विषय में होती है, जिसमे उसके श्राश्रय की होती है। ह 
किन्तु, यदि श्रापका मत है कि विज्ञान देखता है, तो श्राप इसका कैसे व्याख्यान करते हैं 
कि व्यवहित रूप में विज्ञान की उत्पत्ति नहीं होती । ५ 
वसुबन्धु--यहाँ श्राचार्य वसुवन्धु विज्ञानवादियो के पक्ष में है । वभाषिकी से उतका 
कहना है कि यदि श्रापका मत है कि चक्षुरिन्द्रि य प्राप्त विषय को देखता है, जैसे कार्येस्रिय, 
तब में मानूगा कि चक्षुरिच्द्रिय के सप्रतिघ होने के कारण वह व्यवहित रूप का ग्रहिंग 
करता, किन्तु आपका तो मत है कि चक्षुरिन्द्रिय दूर से देखता है। श्रत , श्रापकी यह बह 
श्रधिकार नही है कि सप्रतिघ होने के कारण यह्‌ व्यवहित रुप नही देखता | 
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काइमीर वेभाषिक--काश्मी र-वेभापिको के अनुसार चक्षु देखता है, श्रोत्र सुनता है, 
प्राण सूघता है, जिह्ना रस लेती है, काय स्पर्श करता है, मन जानता है । 

सौत्रान्तिक--स्ौतव्ान्तिक मत है कि चक्षु और रूप के कारण चल्षुविज्ञान उत्पन्त होता 
है, न कोई इन्द्रिय है, जो देखती है, और न कोई रूप है, जो देखा जाता है, न कोई दर्शन 
क्रिया है, न कोई कर्त्ता है, जो देखता है, हेतु फल-मात्र है। अपनी इच्छा के अनुसार व्यवहार 
के लिए उपचार करते हँ--चक्षु देखता है, विज्ञान जानता है । किन्तु, इन उपचारों में अ्भि- 
निविष्ट नही होना चाहिए । 

इन्द्रियो का प्राप्तविषयत्व-अ्रप्रपप्तविषयत्व--क्या ये इन्द्रियाँ श्रपने विपय-देश को प्राप्त 
होती हे ? चल्षु, श्रोत्र, मन अप्राप्त श्रर्थ का ग्रहण करते हैँ। अन्य तीन इन्द्रियो के लिए 
अन्यथा है । 

तीन इन्द्रियो के लिए कहा जाता है कि यह प्राप्त विषय हे, क्योकि विषय का इनके 
साथ निरन्तरत्व रहता है। निरन्तरत्व क्या है ? निरन्तरत्व इसमे है कि इसके मध्य में कुछ 
नही है। यही 'प्राप्त' का भी अर्थ है। पुत , वयोकि सघात के अवबव होते हे, इसलिए इसमें 
कोई दोप नही है कि सघात स्पर्श करते है । 

पहले पाँच विज्ञानो के विषय उनके सहभू हे। पप्ठ विज्ञान का विषय उसके पूर्व का, 
सहोत्पन्न, या अपर है । दूसरे शब्दों में यह अतीत, प्रत्युत्पन्न या अनागत है। पप्ठ विज्ञान का 
एकमात्र आश्रय अतीत विज्ञान है | प्रथम पाँच का आश्रय सहज भी है, अर्थात्‌ यह विज्ञान के 
पूर्व का और सहज दोनों हैं। वास्तव में, पाँच विज्ञानकायो का आश्रय द्विविध है-- 
१. चक्षरादि इन्द्रिय, जो विज्ञान का महभू है; २ मन-इन्द्रिय, जो विज्ानोत्पत्ति के क्षण में 


अतीत होता है । 

जब चक्षविज्ञान, चक्ष और रूप पर आश्रित है, तव विपय को वजित कर इन्द्रिय को 
झी विज्ञान का आश्रय अवधारित करते हूँ । विज्ञान का आश्रय इन्द्रिय है; क्योंकि इन्द्रिय के 
बिकार से विज्ञान में विकार होता है। जब चक्षु का अनुग्रह होता है (श्रजनादि प्रयोग), जब 
चक्षु का रेणु आदि से उपघात होता है, जब वह पटु होता है, जब वह मन्द होता है, नव विज्ञान 
में उस विकार का अन विधान होता है । वह सुख-दु खोत्पाद ले सहगत होता हैं। वह यथाक्रम 
पटु या मन्द होता है । इसके विपरीत विज्ञान की अवस्था पर विपय का कोई प्रभाव नही पड़ता । 
श्रत , इन्द्रिय, न कि विषय, विज्ञान का आश्रय है । 

सिद्धान्त में स्थिर हुआ है कि चल्ष, श्रोद्न, प्राण, जिल्ला, काय, प्रत्येक अपने-अपने विपय 
का ग्रहण करते है, और मन जानता है। यहाँ प्रजन होता है कि क्‍या ये इन्द्रियाँ अपने विषय 
को प्राप्त होती हैं । 

चक्ष, श्रोत्र, मन अप्राप्त अर्थ का ग्रहण करते है । प्राण, जिह्ला, काय प्राप्त विषय 
का ग्रहण करते हूं । यदि चल्लु और श्लोत्न का प्राप्त-विपयत्व हो, तो मनुष्यों में ध्यायियों के 
दिव्य-चक्षु श्रौर श्रोत्न न हो, जैसे उनके दिव्य घ्राण नही होता । बश्लाण के लिए प्राप्त-विपयत्व 
इसलिए आवश्यक है; क्योकि गन्ध-ग्रहण के लिए उच्छवास आवश्यक है । 
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विषय परिमाण--प्रश्न है कि क्या यह मानता चाहिए कि इन्द्रिय आत्म-परिमाणतुल्य 
विषय का ही ग्रहण करते हे, अथवा ये इन्द्रिय निरपेक्ष भाव से आत्म-परिमाणतुल्य एव अतुल्य 
भ्रथ का ग्रहण करते हे ? 
प्राणादि तीन इन्द्रिय तुल्य परिमाण के विषय का ग्रहण करते हे । प्राण, जिह्ना और 
काय-इन्द्रिय नियतसख्यक परमाणुृ-विषय के समानसख्यक परमाणुओ को प्राप्त कर विज्ञान 
का उत्पाद करते हैं। किन्तु, चक्षु-श्रोत्र के लिए कोई नियम नही है। कभी विषय इन्द्रिय से 
स्वल्प होता है, तव वालाग्र को देखते हे, कभी-कभी इन्द्रियतुल्य होता है, जब द्राक्षाफल का 
दर्शन करते हे , कभी इन्द्रिय से वडा होता है, जब उन्मिपित-मात्र चक्षु से पर्वत को देखते हैँ । 
शब्द के लिए भी यही नियम है । 
पष्ठ विज्ञान का आश्रय अतीत होता है, और प्रथम पाँच का आश्रय सहज भी है। 
मनोविज्ञान का एकमात्र आ्राश्चय मनोधातु है, अर्थातूँ अतीत विज्ञान है। पाँच विज्ञान-कायो का 
आश्रय सहज भी है, अर्थात्‌ यह विज्ञान के पूर्व का और सहज दोनो है। वास्तव में, पाँच विज्ञान- 
कायो का आश्रय द्विविध है--१. चक्षुरादि इन्द्रिय, जो विज्ञान का सहभू है, २ मन-इन्द्रिय, 
जो विज्ञानोत्तत्ति के क्षण में अतीत होता है । 
चक्षूविज्ञान चक्षु और रूप पर आश्वित है | विज्ञान का आश्रय इन्द्रिय है, क्योकि 
इन्द्रिय के विकार से विज्ञान में विकार होता है । इसलिए भी कि इन्द्रिय असाधारण है। एक 
पुदूगल का चक्षु केवल उस पुद्गल के चक्षुविज्ञानमात्न का श्राश्नय है। इसके विपरीत रूप 
साधारण है, क्योकि रूप का ग्रहण चक्षुविज्ञान और मनोविजान से होता है, एक पुदूगल शोर 
अन्य पुदूगल से होता है। श्रोत्च, श्राण, जिद्दा, कार्येन्द्रिय तथा शब्द, गन्ध, रस, स्प्रष्टव्य इत 
विषयो के लिए भी यही योजना होनी चाहिए । 
हम निष्कर्ष निकालते हैँ कि विज्ञान का नाम इन्द्रिय से निर्दिष्ट होता है, क्योंकि उसका 
आश्रय इन्द्रिय है, क्योकि इन्द्रिय असाधारण है । विषय के लिए ऐसा नही है। लोक में भेरी- 
शब्द, दण्ड-शब्द नही कहते, 'यवाकुर' कहते हूं, 'क्षेत्राकुर' नही कहते । 
इन्द्रिय 
२२ इन्द्रियाँ--सूत्र मे २२ इच्द्रियाँ उक्त है --१. चल्षुरिन्द्रिय, २. श्रोवेचिय, 
3 प्राणेच्द्रिय, ४ जिल्लेच्रिय, ५ कार्येन्द्रिय, ६ मन-इन्द्रिय, ७ पुरुषेन्द्रिय ८ स्त्ी-इन्द्रिय, 
६ जीवितेन्द्रिय, १० सुखेन्द्रिय, ११ दु खेन्द्रिय, १९ सौमतस्येन्द्रिय, १३ दौर्मनस्येच्द्रिय, 
१४ उसपेक्षेन्द्रिय, १५ श्रद्धेन्द्रिय, १६ वीर्येन्द्रिय, १७ स्मृतीन्द्रिय, १८ समाघीन्द्रिय, १६ अ्रेजें- 
न्द्रिय, २० शअ्रनाज्ञातमाज्ञास्थामीन्द्रिय, २९ ओज्ञेन्द्रिय, और २९ अनाज्ञातावीन्द्रिय । 
लक्षण और उपपत्ति--इस सूची में पडिन्द्रिय के अतिरिक्त अन्य भी संगृहीत है। 
जिसकी परमेश्वर्य की प्रवृति होती है, वह इन्द्रिय कहलाता है। भरत , सामान्यत॒ इच्द्रिय का श्र्भ 
अधिपति' है।। प्रत्येक इन्द्रिय के आधिपत्य का विपय है * 
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पाँच विज्ञानेद्धिय--चक्षुरिन्द्रियादि पाँच इन्द्रियो मे से प्रत्येक का श्राधिपत्य-१ आत्म- 
भाव-शोभा, २ आत्मभाव-परिरक्षण, ३ विज्ञान और तद्विज्ञान-सम्प्रयुक्त चैतसिको का उत्पाद 
ग्रौर ४ असाधारणकारणत्व, इन विषयो में है । 

पुरुषन्द्रिय, स्त्रेन्द्रिय, जीवितेन्द्रिय श्रौर मन-इन्द्रिय--इनमें से प्रत्येक का आधिपत्य 
सत्त्व-भेद और सत्त्व-विकल्प-भेद में है। इन दो इन्द्रियो के कारण सत्त्वो में स्त्री-पुरुप-भेद और 
स्त्री-पुरुषो मे सस्थान, स्वर और आचार का अन्यथात्व होता है | जीवितेन्द्रिय का आ्रधिपत्य 
निकाय-सभाग की उत्पत्ति और उसके सन्धारण में है । मन-इन्द्रिय का आधिपत्य पुनर्भव-सम्बन्ध 
में है। इसका आधिपत्य वशीभावानुवत्तेन मे भी है । यथा गाथा में उक्त है--चित्त से लोक 
उपनीत होता है । चित्त से परिक्लिष्ट होता है। सब धर्म इस एक धर्मचित्त के वशानुवर्त्ती है । 

बेदनेन्द्रिय--वेदनेन्द्रिय पाँच हे--सुख, दु ख, सौमनस्य, दौर्मनस्य, उपेक्षा | इनका 
सक्लेश मे आधिपत्यहै, क्योकि रागादि अनुशय वेदनाओं मे व्यासक्त होते हे । श्रद्धादि प्चेनिद्रिय 
श्रोर अ्रन्तिम तीन इन्द्रिय--अ्रनाज्ञात), आज्ञा), आ्राज्ञातावी "--व्यवधान मे अधिपति हें, 
क्योकि इनके कारण विशुद्धि का लाभ होता है । श्रद्धा, वीयं, स्मृति, समाधि और प्रज्ञा के बल 
से क्लेश का विष्कम्भन और शआार्यमार्ग का आवाहन होता है । श्रन्तिम तीन इन्द्रिय अनाख्रव है । 
निर्वाणादि के उत्तरोत्तर प्रतिलम्भ मे इनका आधिपत्य है । 


कर्मन्द्रिय का खण्डन--प्रश्न है कि केवल २२ इन्द्रियाँ क्यो परिगणित हैं । अविद्या 
श्रौर प्रतीत्यसमुत्पाद के भ्रन्य अग इन्द्रिय क्यो नही है ? हेतु का श्राधिपत्य कार्य पर होता है। 
अ्रविद्यादि का सस्कारादि पर आधिपत्य है। इसी प्रकार वाक्‌, पाणि, पाद, पायु उपस्थ का 
भी, जिन्हे साख्य श्रौर वेदान्तवादी करमेंन्द्रिय कहते हे, इन्द्रियत्व होगा, क्योकि वचन, आदान, 
विहरणादि पर इनका आधिपत्य है । वभाषिक उत्तर देता है कि जिस श्रर्थ से भगवान्‌ ने २२ 
इन्द्रियाँ कही है, उस श्र्थ से इस सूची मे अविद्यादि का भ्रयोग है। इन्द्रियो की सख्या नियत 
करने मे भगवान्‌ ने इन वातो का विचार किया है-- 

१ चित्त का आश्चय,श्र्थात्‌ छ विज्ञानेन्द्रिय। ये छ आध्यात्मिक श्रायतन हूँ, जो 


मौल सत्त्व-द्रव्य है । 
२+चित्त के आश्रय का विकल्प--यह पड्विध आश्रय पुरुपेन्द्रिय, स्व्रीन्द्रिय के कारण 
विशिष्ट होता है । 


३ स्थिति--पॉच जी वितेन्द्रियवश यह एक काल के लिए अवस्थान मरता है । 

४ उपभोग--वेदनाञ्रों से यह सक्‍्लिष्ट होता है । 

५ श्रद्धादिषचक से इसका व्यवदान-सम्भरण होता है । 

सत्त्व और द्रव्य-सत्त्व के विकल्पादि के विषय में जिन धर्मो का अधिपति-भाव होता टै, 
वे इन्द्रिय माने जाते हे । वाक्‌ आदि अन्य धर्मों में उस लक्षण का अभाव होता है, ग्रत वाक्‌, 
पाणि, पाद, पायु, उपस्थ का इन्द्रियत्व नहीं है । वचन पर वाकू का आप्रिपत्य नहीं है. वयोनि 
वचन शिक्षाविशेष की अगेक्षा करता है | पराणि-पद का आदान और विहरण में झा: पत्प 

डर 
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नही है; क्योकि जिसे आदान और विहरण कहते हे, वह पाणि-पाद से अन्य नही है। इसके 
अतिरिक्त उरणग प्रभृति का आदान-विहरण विना पाणि-पाद के होता है । पुरीपोत्सर्ग में पायु का 
आधिपत्य नही है, क्योकि गुरुद्वव्य का सर्वत्र आकाश-छिद्र में पतन होता है। पुन , वायु- 
धातु इस अ्रशुचि द्रव्य का प्रेरण करता है, और उसका उत्स्ग करता है । उपस्थ का भी आनन्द 
में आधिपत्य नही है, क्योकि आनन्द स्त्री-पुरुपेन्द्रिय-कृत है । पुत यदि आप पाणि-पादादि को 
इन्द्रियः मानते हे, तो ञ्रापको कण्ठ, दन्‍्त, अक्षिवर्त्म, अगुलिपर्व का भी अभ्यवहरण, चर्वेण, 
उन्मेप-निमेष और सकोच-विकास-क्रिया के प्रति इन्द्रियत्व मानना पडेगा । 
» : न्याय-वेशेषिक भी पाँच कर्मेन्द्रियों के लिए 'इन्द्रिय/ पद का प्रयोग नहीं करते। 
साख्य, वेदान्त और मवृस्मृति ( २८६६-६२ ) में अवश्य इनको इन्द्रिय माना है, श्रौर कहा 
है कि यह प्राचीन मत्त है। वाचस्पतिमिश्र कहते हे--“शघास्त्र में इन्द्रिय शब्द का यह गौण 
प्रयोग है | गौतम इच्द्रिय के पचत्व-सिद्धान्त का समर्यन करते है । गौतम के अनुसार जो प्रत्यक्ष 
का साधन है, वही इन्द्रिय है । वाक्‌-पाणि प्रश्नृति प्रत्यक्ष के साधन नही है। इनमे इच्धिय 
का लक्षण नही है। यदि यह कहकर कि यह असाधारण कार्यविशेष का साधन है, इसलिए 
हम इनका इन्द्रियत्व स्थापित करे तो कण्ठ, हृदय आमाशय प्रभृति को भी कर्मेन्द्रिय कहना 
होगा, किन्तु ऐसा कोई नही कहता ।” ( तात्पर्यंटीका ) 

पाँच श्रद्धादि इन्द्रिय--श्रद्धादिपचक का उल्लेख केवल योगसूत्र ( समाधिपाद, सू० 
२० ) में है, किन्तु इनको वहाँ इन्द्रिय नहीं कहा है । जीवितेन्द्रिय का निर्देश चित्तविप्रयुक्तो 
के साथ होगा। श्रद्धादियचक चौत्त हे, अत चंत्तों में उनका निर्देश होगा। वबेदनेन्दरिय और 
अनास्रवेन्द्रिय का निर्देश हम यहाँ करते है । 

कायिकी उपघातिका वेदना, जो चलक्षविजानादि से सम्प्रयुक्त है, ढु खेन्द्रिय है। भनु- 
प्राहिका कायिकी वेदना सुखेन्द्रिय है । तृतीय ध्यान में चैतसी अनुग्राहिका वेदना भी सुखेन्द्रिय 
है । चैतसी बेदना मनोविज्ञान-सम्प्रयुक्त वेदना है | तुतीय ध्यान से ऊर्ध्व॑ चेतसी अनुग्राहिका 
वेदना का अभाव है। चैतसी उपघातिका वेदता दौर्मनस्य है । 

. क्वायिकी और चैतसी की मध्या वेदना उपेक्षा है, किन्तु यह एक ही इन्द्रिय है, क्योकि 
यहाँ कोई विकल्पन नही है । प्रायेण उपघातिका और अनुग्राहिका चैतसिकी वेदना प्रिय-अप्रियादि 
विकल्प से उत्पन्न होती है । इसके विपरीत कायिकी वेदना की उत्पत्ति, चित्त की अवस्था से 
स्वतन्त्र विपयवश होती हैं। अहंत्‌ राग-द्वेप से विनिम कत हैं, उन्होंने प्रिय-अग्रिय विकल्प का 
प्रहयण किया है, तथापि उनमे काथिक सुख-सु ख का उत्पाद होता है; किन्तु उपेक्षा वेदना 
कायिकी हो या चैतसिकी, कायिकी वेदना के तुल्य स्वरसेन उत्पन्न होती हैं) श्रत , का्यिकी, 
चैतसिकी इन दो उपेक्षा-वेदनाओ के लिए एक ही इन्द्रिय मानते है । 

तीन अनाखवेन्द्रिय--अवब हम तीन अनास्रव इन्द्रियो का विचार करते हैं। मन, सुख, 
सौमनस्य, उपेक्षा, श्रद्धादिपचक ये नव द्रव्य दर्शनमार्मस्थ झआार्य मे अ्नाज्ञातमाज्ञास्यामीद्धिय, 
भावनामार्गस्थ आये में आजेन्द्रिय और अ्रैक्ष (<अहंत्‌)-मार्गस्थ झाये में आज्ञातावीचिय 


व्यवस्थापित होते है । 
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दर्शनमार्गस्थ आये अनाज्ञात, अर्थात्‌ सत्य-चतुष्टय के जानने में प्रवृत्त होता है 
(अनाज्ञातमाज्ञातु प्रवृत्त)) । 'में जानू गा' ऐसा वह विचार करता है, श्रत उसकी इन्द्रिय 
अनाज्ञात", कहलाती है । 
भावनामार्गस्थ आये के लिए कोई अपूर्व नही है, जिसे उसे जानना हो। वह श्राज्ञ 
है। किन्तु, शेष अनुशयो के प्रहाण के लिए वह अज्ञात सत्यो को पौन पुन्येत जानता है । 
उसकी इन्द्रिय आ्राज्ञेन्द्रिय कहलाती है। अशक्षमार्गस्थ योगी को यह अ्रवगम होता है कि 
वह जानता है। इसको इसका अ्वगम (>>आ्राव ) होता है कि सत्य आाज्ञात है । जिसको 
प्राज्ञाताव है, वह श्राज्ञातावी है । 
इन्द्रिय-स्वभाव--हमने इन्द्रियो के विशेष लक्षणों का निर्देश किया है । अव हम उनके 
भिन्न स्वभाव को बताते हैं। अन्तिम तीन इन्द्रिय एकान्त अमल है। सात रूपी इद्विन्य 
( चक्षुरादि पाँच इन्द्रिय श्रौर स्त्री-पुरुषेन्द्रिय ), जीवितेन्द्रिय, दु खेन्द्रिय और दौरमन- 
स्येन्द्रिय एकान्त सास्नतव हैं। मन, सुखेन्द्रिय, सौमनस्येन्द्रिय, उपेक्षेन्द्रिय तथा श्रद्धादिपचक 
सासत्रव अ्नास्रव दोनो हो सकते हैं ।॥ कुछ आचार्य श्रद्धादिषषक को एकान्त अनाखव 
मानते है। 
विपाक-अधिप[क--इन्द्रियो मे कितने विपाक है ” कितने विपाक नही है ” जीवितेन्द्रिय 
सदा विपाक है । श्रद्धादिपचक,तीन अ्रनाख्रव इन्द्रिय और दोर्मनस्य? अविपाक है । शेप वारह 
कभी विपाक है, और कभी अविपाक हैं। यह सात रूपी इन्द्रिय और दौर्मनस्यथ" से 
भ्रन्यत्ञ चार वेदनेन्द्रिय हैं। सात रूपी इन्द्रिय विपाक नही हूँ, बयोकि वे श्रोपचारिक हैं। 
श्रन्य भ्रविपाक है। मन-इन्द्रिय और चार वेदनेन्द्रिय अविपाक है, यदि वे कुशलविलंप्ट होते 
है, क्योकि विपाक भ्रव्याकृत है, यदि वे यथायोग्य ऐयस्‍पिथिकादि होते हे, शेष विपाक है । 
कुशल-श्रकुशल--वाईस इन्द्रियों में कितने कुशल, कितने अकुणल, कितने अव्याइत हू ? 
आठ कुशल हू। ये श्रद्धादियवक और तीन अनाख्रव हें। दौर्मनस्य" कुशल-अ्रकुशल 
है । जव कुशल न करके सन्ताप होता है, जब अकुशल करके सन्ताप होता है, तव यह कुणल है । 
मन-इन्द्रिय और चार वेदता कुशल, अकुशल, अव्याकृत है । चक्षुरादि पाँच इन्द्रिय, जी वितेन्द्रिय, 
पुरुषेन्द्रिय-स्त्नीन्द्रिय श्रव्याकृत है । 
इन्द्रियो का घातु-क्भिग--वाईस इन्द्रियों में से कौन-कौन किस घातु के है ? 
काम-धातु मे श्रमल इन्द्रियो का अभाव है । रूप-धातु में इनके अतिरिक्त स्वी-पुम्पेन्द्रिय 
श्रौर दो दु खावेदना ( दु ख-दौर्मनस्य ) का भी अ्रभाव है। आसर्प्य-धातु में इनके भ्रतिरिक्‍त 
रूपी-इन्द्रिय और दो सुखावेदना ( सुख-सौमनस्य ) का भी ग्रभाव है। तीन झनाखव इच्द्रियो 
को वर्जित कर शेष सब इन्द्रिय कामाप्त हे । यह तीन अधातु-पतित्त हूँ । 
हेय-अहेय-विभाग--वाईस इन्द्रियो मे कितने दर्जन-हेय हे ” कितने भावना-हेंय हे 
कितने भहेंय हे 
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मन-इच्द्रिय, सुख, सौमनस्य श्र उपेक्षा त्रिविध है । दौरमनस्य दर्शन-हेय और भावना- 
हेय है । पाँच विज्ञानेन्द्रिय, स्त्री-पुरुषेन्द्रिय, जीवितेन्द्रिय और दु खेन्द्रिय केवल भावना-हैय हे। 

श्रद्धादियचक अनास्रव हो सकते है, अ्रत: श्रहेय हो सकते हूँ । अन्य तीन अहेय 
हैं, क्योंकि श्रादीवन से विमुक्त धर्म प्रह्मतव्य नही है। 

श्रासण्योपयोगी इन्द्रियाँ--श्रामण्य-फल के लाभ में कितनी इन्द्रियाँ प्रावश्यक हूँ ? 


दो अन्त्य फलो की प्राप्ति नौ इन्द्रियो से होती है। मध्य के दो फलो की प्राप्ति सात, 
ग्राठ या नौ से होती है। अन्त्य फल स्रोतापत्ति और अहुत्फल है, क्योकि यह दो 
फल प्रथम और अन्तिम है। मध्य में सकृदागामी और श्रनागामी फल होते हे; क्योकि यह दो 
फल प्रथम झौर श्रन्तिम के मध्य में होते हें। मन-इन्द्रिय, श्रद्धादिषचक, प्रथम दो श्रताख्रव 
इन्द्रिय--अ्रनज्ञात", श्राज्ञा" से प्रथम फल की प्राप्ति होती है । अनाज्ञात आ्रानन्तय॑-मार्ग 
है। श्राज्ञा" विमुक्ति-मार्ग है। इन दो से भी ख्रोतापत्ति फल की प्राप्ति होती हैं, क्योकि 
प्रथम क्लेश-विसयोग की प्राप्ति का आवाहक है, शौर द्वितीय इस प्राप्ति का सनिश्रय, 
ग्राधार है । 
श्रहंत्फल का लाभ मन-इन्द्रिय, सौमनस्य या सुख या उपेक्षा, श्रद्धादि आज्ञेन्धिय और 
श्राज्ञातावीन्द्रिय से होता है। सक्ृदागामी फल की प्राप्ति या तो आनुपूर्वेक सात इच्ध्रियो से 
( मन, उपेक्षा, श्रद्धादि पाँच ) करता है, या तो भूयों वीतराग श्राठ इन्द्रियो से (पूर्वोक्त सात, 
आ्राज्ञ" ) प्राप्त करता है। श्रानूपूर्वक अ्रनागामी फल की प्राप्ति सात या झ्राठ इन्द्रियो से करता 
है, और वीतराग नौ इन्द्रियो से करता है । 
इच्द्रियों का सह-समन्वागम--किस-किस इन्द्रिय से समन्वागत पुदूगल कितने अन्य 
इन्द्रियो से समन्‍्वागत होता है ”? 
जो मन-इन्द्रिय या जीवितेन्द्रिय या उपेक्षेन्द्रिय से युक्त होता है, घह अवश्य श्रन्य दो 
से युक्त होता है। जब इनमें से एक का श्रभाव होता है, तब अन्य दो का भी झ्रभाव होता 
है । इनका, एक दूसरे के विना, समन्‍्वागम नहीं होता। भय इन्द्रियों का समन्वागम नियत 
नही है। जोइन तीन इन्द्रियों से अन्वित होता है, श्रन्य से युक्त या अयुक्त हो 
सकता है । 
जो सखेन्द्रिय या कार्यन्द्रिय से समन्वागत है, वह जीवित”, मन, उपेक्षा से भी 
समन्‍्वागत होता है। जो चक्षुरादि इन्द्रियो में से किसी एक से समन्‍्वागत होता है, वह श्रवश्य- 
मेव जीवित", मन *, उपेक्षा ", काय ” से समन्‍्वागत होता है । 
जो सौमनस्थेन्द्रिय से समन्‍्वागत होता है, वह जीवितेन्द्रिय, मत या सुख से भी 
समत्वागत होता है । जो दु खेन्द्रिय से समन्‍्वागत है, वह श्रवश्य सात इन्द्रियो से समन्वागत होता 
है--जीवित “, मन", काय " और वेदनेन्द्रिय । जो स्व्रीन्द्रियादि, भर्थात्‌ स्त्री , पुरुष , दौम॑नस्य + 
श्रद्धादि में से किसी एक से समन्‍्वागत होता है, वह अवश्य आठ इन्द्रियो से समत्वागत 


डूरेता है । 
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जो श्रद्धादिपचक में से किसी एक से समनन्‍्वागत होता है, वह त्रैधातुक सत्त्व है। इसका 
अविनाभाव है, श्रत' श्रद्धादि पच्ेन्द्रिय से समन्‍्वागत होता है, वह जीवित", मन", उपेक्षा? 
से भी समन्‍्वागत होता है। जो भ्राज्ञैन्द्रिय या शभाज्ञातावीन्द्रिय से समन्वागत होता है, 
बह ग्यारह इन्द्रियो से, श्र्थात्‌ जीवितेन्द्रिय, मन-इन्द्रिय, सुख,” सौमनस्य०, उपेक्षा", श्रद्धादि 
पचेन्द्रिय और ग्यारहवी आाशेन्द्रिय या आज्ञातावीन्द्रिय से श्रन्वित होता है। जो श्राज्षाता 
वीन्द्रिय से समन्‍्वागत होता है, वह अवश्य तेरह इन्द्रियो से युक्त होता है । 

वस्तुतः कामधातु में ही दर्शन-मार्ग का आसेवत होता है । श्रत , इस इन्द्रिय से सम- 
त्वागत सत््व कामावचर सत्त्व है। वह अवश्य जीवित", मन?, काय०, चार वेदनेन्द्रिय, 
श्रद्धादि पचेन्द्रिय और श्राज्ञास्यामीन्द्रिय से युक्त होता है। यह श्रावश्यक नही है कि वह 
दोर्मनस्य, चक्षुरादि से समस्वागत हो । वह वीतराग हो सकता है । उस श्रवस्था में दौम॑नस्य 
का उसमें श्रभ्नाव होता है। वह श्रन्धादि हो सकता है। 


चित्त 
वित्त, मन और विज्ञान-शास्त्र मे चित्त श्ौर चैत्त के भिन्न ताम हूँ । चित्त (माइण्ड), 
मत (रीजन), विज्ञान ( कान्शसनेस ) ये नाम एकपश्रर्थ के वाचक है । न्याय-वंशेपिक में 
केवल 'मन' शब्द का प्रयोग है। जो सचय करता है, वह चित्त है ( चिनोति )। इसका 
प्र्थ यह है कि यह कुशल-अकुशल का सचय करता है। यही मन है, क्योंकि यह मनन 
करता है ( मनुृते )। यही विज्ञान है, क्योंकि यह अपने आलम्बन को जानता है । कुछ का 
कहना है कि “चित्त” नाम इसलिए है, क्योकि यह शुभ-अशुभ धातुझ्नों से चित्रित है।यह 
'मन' है, क्योकि यह अपर-चित्त का आश्रयभूत है । यह विज्ञान है, वयोकि यह इन्द्रिय और 
झ्रालम्बन पर आश्रित है। अत , इन तीन नामों के नि्वंचन में भेद है, किन्तु ये एक ही भ्रर्थ 
को प्रज्ञप्त करते हे । 
इन तीन आख्याओ में विज्ञान सबसे प्राचीन है। सूत्रान्तो में जहाँ प्रतिसन्धि का 
बर्णन आता है, वहाँ 'विज्ञान' शब्द ही प्रयुक्त होता है। पश्चात्‌ यह श्राख्या प्राय एकान्तत 
विजानन के विविध आकारो के लिए ही प्रयुक्त होने लगी। विज्ञान प्रतिविषय की उप- 
लबव्धि है। यह मन-श्रायतन है । घातु की देशना में ये सात धातु है, श्रर्थात्‌ छ विज्ञान 
श्रौर मन | विज्ञान-स्कन्ध छ विज्ञान-काय है । यह पाँच प्रसाद-रूप भ्रौर मन को प्रत्यय बना 
उत्पन्न होते हे । विज्ञान की उत्पत्ति प्रत्यक्षत विपय और प्रसाद-रूप के सघट्टन से होती है । 
स्थविरवाद--स्थविरवादी पड्विज्ञान के अतिरिकत भी एक दूसरा विभाग ८६ विज्ञान 
का करते है। यह सग्रह अन्य निकायो में नही पाया जाता। स्थविरवादियो के चित्त-सग्रह- 
विभाग में चित्त की जितनी भूमियाँ (अवस्थाएँ) सम्भव है, वें सव सगृहीत है । जातिभेद से 
यह तीन प्रकार के हैं --कु शल, अकुशल और अव्याकृत। अ्वचरनभेंद से यह चार प्रकार 
के हे --कामावचर, रूपावचर अरझूपावचर और लोकोत्तर | साधारणतत , चित्त(विज्ञान) के 
छ विभाग शआ्राश्षय के भ्नुसार किये जाते हैं । 


हेरेढ बोद्ध-धर्म-दर्शन 
चेत्त या चेतसिक धर्म 
चैत्त पड्विज्ञान के तुल्य चित्त के विभाग नही हे। ये पृथक्‌-पृथक्‌ धर्म हैं, यद्यपि 

चित्त श्रौर चैत्त एक दूसरे के विना उत्पन्न नही होते। सर्वास्तिवाद के अनुसार चैत्त महा- 
भूमिकादि भेद से पचविध है -- 

१. जो चित्त सर्वचित्त-सहगत है, वह महाभूमिक है | 

२, जो सर्वकुशल-चित्त-सहगत है, वह कुशल-सहाभूमिक है । 

३. जो सर्वक्लिष्ट-चित्त-सहगत है, वह कक्‍्लेश-महाभूमिक है । 

४, जो सर्व-अकुशल-चित्त-सहगत है, वह ग्रकुशल-महाभूमिक है । 

५ जिनकी भूमि परीत्त-क्लेश है, वे परीत्तकलेश-भूमिक है । 

भभूमि' का श्रर्थ उत्पत्ति-विपय है । किसी धर्म का उत्पत्ति-स्थान उस धर्म की भूमि है । 


दशमहाभूमिक 

महाभूमिक दस हे --वेदना, चेतना, सज्ञा, छत्द, स्पर्श, मति, स्मृति, मनस्कार, 
भ्रधिमोक्ष और समाधि। ये सर्वचित्त में सह-वत्तेमान होते हैं। वभाषिक सिद्धान्तो के 
श्रनुसार ये दस धर्म सर्व-चित्त-क्षण में (होते है। महाभूमि' नाम इसलिए है कि यह महान्‌ 
धर्मों की भूमि है, उत्पत्ति-विषय है । 

स्थविरवाद-विज्ञानवाद--स्थविरवाद के श्रनुसार सर्व-साधारण चित्त सात हें--स्पर्श 

बेदता, सज्ञा, चेतना, एकाग्रता, जीवितेन्द्रिय श्रौर मनसिकार । 

जीवितेन्द्रिय को वजित कर शेष छ दशमहाभूमिक में सगृहीत हे । जीवितेन्द्रिय को 
सर्वास्तिवादी-विज्ञानवादी चित्त-विप्रयुक्‍तत धर्म मानते है । यह जीवितेन्द्रिय रूप-जीवित से 
भिन्न है, किन्तु इसके लक्षण उसके समान है। रूप-जीवित रूप-धर्मों का जीवित है। वह 
सहजात रूप-धर्मो का श्रनुपालन करता है। यह जीवित सहजात अरूप-धर्मो का अनुपालन 
करता है । इतना ही दोनो में भेद है। इनके श्रतिरिक्‍त ये “छ प्रकीर्णक हैं। बितकक, विचार, 
अ्रधिमोक्ष, वीयें, प्रीति, छन्‍्द (अ्भिधम्मत्थसगहो, २।३ ) ये तैरह चैतसिक धर्म अ्रन्यसमान 
कहलाते हैं, क्योकि यह कुशल-अकुशल-अव्याकृत चित्तो से समानभाव से सम्प्रयुकत होते है । 
छ प्रकीर्णक में से श्रधिमोक्ष और छनन्‍्द दशमहाभूमिक में परिगणित हैं । सर्वास्तिवादियो 
और विज्ञान-वादियो के श्रनसार वितक, विचार, अ्रव्याक्षत चैतसिक हैं | 

'प्रीति' सौमनस्य का प्रकार है, और इसलिए वेदना का एक ग्राकार है | मति 
प्रज्ञा है । स्थविरवादी प्रज्ञा को शोभन-चैतसिक में परिगणित करते है। (ीय॑' के स्थान में 


मर्वास्तिवादी की गणना में 'स्मृति' है। सर्वास्तिवादी वीर्य को कुशल-महामूमिक मानते हे 
स्थविरिवादी 'स्मृति' को शोभन-चैतसिक मानते है। विशुद्धि मग्गो के विभाग भिन्न है | इसमे 
ब के विभाग का श्रन्य क्रम है। इसे 


सर्वसाधारण, प्रकीर्णक भ्न्यसमान आर शोभन चैतसिको के 
क्रम में सर्वताधारण और कुशल चैतसिको में विशेष नही किया गया है। वीस नियत स्वरूप 


आागत है, पाँच अनियत है, श्रौर चार येवपवक हे ।, 
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विज्ञानवादी दस महाभूमिको को दो भागो में विभवत करते हूँ । मनस्कार, स्पर्श, वेदना, 
सज्ञा, चेतना स्वंग हे, क्योकि जब चित्त उत्पन्न होता है, तव मनस्कारादि पाँच धर्मों का होना 
आवश्यक है। अत , यह सर्वंग हे। शेप पाँच विनियत है । इनका साधारण विपय है । इनका 
आलम्बन, विषयवस्तु नियत है । 
१. बेंदना--त्विविध अनुभव हे--सुखा ", दु खा", श्रदु खासुखा * । 
२ चेतना--वह है, जो चित का अ्रभिसस्कार करती है । 
३ सशा--विषय के निमित्त (पुरुष, स्त्री आदि) का ग्रहण करती है । 
४. छन्द--कार्य की इच्छा है ( कत्तु काम्यता )। अ्रभिप्रेत वस्तु के प्रति अभिलाप, 
कार्यारम्भ का सन्निश्रय इसका कर्म है। 
५ स्पश--इन्द्रिय-विपय-विज्ञान के सन्निपात से सजात स्पृष्टि है । भ्रन्य शब्दों में यह 
वह धर्म है, जिसके योग से मानो इन्द्रिय, विषय और विज्ञान श्रन्योन्य का स्पर्श करते हे । 
६ मति (प्रज्ञा)--धर्मो का प्रविचय है । 
७ स्मृति--आलम्वबन का अमम्प्रमोष है। यह वह धर्म है, जिसके योग से मन आलम्बद 
को विस्मृत नही करता । 
८ सनस्कार--चित्त का आभोग है । यह आलम्बन में चित्त का आवज्जन, ग्रव- 
धारण है । 
६. अधिमोक्ष--श्रालम्वन मे गुणो का अवधारण है । 
विज्ञानवादी--यथानिश्चय धारणा । 
स्थविरवादी--आलम्बन में निश्चल भाव से स्थिति । 
१०. समाधि--चित्त की एकाग्रता है । 
विज्ञानवादियो के अनुसार अन्तिम पाँच सर्वंग नहीं हूँ । छनन्‍्द सर्बंग नही है, वयोकि 
यदि हेतु या आलम्बन की दुर्वेलता से जिज्ञासा का अभाव हो, तो छन्‍्द के विना ही मज्ञा सहज 
रूप से होती है। 
किन्तु, सघभद्व उत्तर में कहते हे कि चित्त-चत्त अभिलाप के बल से आलम्वन का ग्रहण 
करते हूँ; क्योकि सूत्र कहता है कि सव धर्मो का मूल छन्द है। विज्ञानवादी कहता है कि यह 
मत असमीचीन है, क्योकि मनस्कार के वल से चित्त आलम्बन का ग्रहण करता है। आगम 
कहता है कि मनस्कार के सम्मुख होने से विज्ञान उत्पन्न होता है । वही यह नही कहा है कि 
केवल छन्द में यह सामथ्यं होता है। सूत्र यह भी कहता है कि सव धर्म तृप्णा से उत्पन्न 
होते हूँ । क्या सर्वास्तिवादी यह मानते हूँ कि चित्त-चैत्त की उत्पत्ति तृप्णा के बल से होती है ? 
विज्ञानवादी कहते हे कि यदि किसी निश्चित वस्तु के विपय में चित्त व्यवमित नही है 
तो अधिमोक्ष नही है । इसलिए, अधिमोक्ष सर्वंग नही है । सघभद्र उत्तर देते हैँ कि जब रि त्त- 
चैत्त अपने आलम्वन को ग्रहण करते है, तो अविष्नभाव के कारण सव श्रधिमोक्ष से सहगत 
होते हे । विज्ञानवादी उत्तर देता है कि यदि आप अधिमोक्ष उसे कहते है, जो चित्त-चत्तो के 
लिए विघ्न उपस्थित नही करता, तो हम बहेंगे कि चित्त-चेत्तो को छोड़कर सब धर्म विष्मकारी 
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रस 
नही है। यदि प्रश्व उनका है, जिनके लिए विघ्न उपस्थित नहीं किया जाता, तो चित्त-चैत्त 
स्वय ही अधिमोक्ष होगे । 


विज्ञानवादी कहते हैं कि जो वस्तु अनुभूत नही है, उसकी स्मृति नहीं हो सकती । 
अनुभूत वस्तु की भी स्मृति नही होती, यदि अभिलपन न हो । इसलिए, स्मृति सर्वंग नहीं है । 
किन्तु, सर्वास्तिवादियों के अनुसार चित्त का प्रत्येक उत्पाद स्मृति-सहगत है । यह स्मृति 
शनागत-काल में स्मरण में हेतु है । 
समाधि भी सर्वंग नही है, क्योकि विक्षेप की अवस्था होती है । सघभद्र कहते है कि 
विक्षेप की अवस्था में भी समाधि उत्पन्न होती है। किन्तु, तव यह सूक्ष्म और प्रच्छन्न होती 
हैं। विज्ञानवादी का उत्तर है कि यदि समाधि से आमणय उससे है, जो चित्त-चैत्तो को एक 
साथ केवल एक आलम्वबन की ओर प्रवृत्त करता है, तो यह अयथार्थ है, वयोकि यह स्पर्ण की 
क्रिया है। यदि वह यह सोचते हो कि समाधिवश चित्त आलम्वन को ग्रहण करता है, और 
इसलिए वह सर्वंग है, तो हमारा उत्तर निपेधात्मक होगा, क्योंकि मनस्कारवश चित्त श्रालम्बन 
ग्रहण करता है । प्रजा भी सर्वग नही है; क्योकि जब उपपरीक्ष्य विषय का अभाव होता है, 
जब चित्त मूढ और मन्द होता है, तव प्रविचय नही होता । सघभद्र का मत है कि उस समय 
भी प्रज्ञा होती है, किन्तु यह सूक्ष्म और ग्रच्छन्न होती है । 
विज्ञानवादी कहते हैँ कि सर्वत्नग दस हँ-- सूत्र-सम्मत सिद्धान्त नही है । केवल स्पर्शादि 
पाँच सर्वत्रग हे । दम महाभूमिक चैत्त भिन्न-भिन्न लक्षण के है । चित्त-चैत्त का विशेष निश्चय 
ही सूक्ष्म हैं। चित्त-चैत्तो का यह विशेष उनके प्रवच्धों में भी दुर्लक्ष्य है । फिर, क्षणो का कया 
कहना, जिनमें उन सवका अस्तित्व होता है । 
दस कुशल-महाभूमिक 
जो चैत्त कुशल-महाभूमि मे उत्पन्न होते हे, वे कुशल-महाभूमिक कहलाते हें । ये 
वे धर्म हे, जो सर्वकृशल-चित्त में पाये जाते हैं। ये इस प्रकार हे--श्रद्धा, अ्प्रमाद, प्श्नव्धि, 
उपेक्षा, ही, अपत्पा, मूलद्वय, अविहिसा और वीर्य । 
१. श्रद्धा-चित्त-प्रसाद है। एक मत के अनुसार यह कर्मफल, त्िरत्न और चतु - 
सत्य में अभिसम्प्रत्यय है । है 
२. श्रप्रमाद--कुशल-धर्मो का प्रतिलम्भ शौर निपेवण भावना है। वस्तुत , यह भावता- 
हेतु है। एक दूसरे निकाय के अनुसार अप्रमाद चित्त की झरारक्षा है 3 है 
३. प्रश्नब्धि--वह धर्म है, जिसके योग से चित्त की कर्मण्यता, चित्त का लाघव हता ह । 
वसुबन्धु और सौत्रान्तिकों के अनुसार प्रथव्यधि काय और चित्त की कमंण्यता है। गहें 
दौष्ुल्य का प्रतिपल है । ध 
४-० उपेक्षा--चित्त-समता है । यह वह धर्म हैं, जिसके योग से चित्त समभाग मे 
अनाभोंग में वर्तमान होता है। यह सस्कारोयेक्षा है (तत्र मज्ञत्तता )व। 
५-६ हछी-अ्रपन्रपा--इनका लक्षण संगौखत्ता और सप्रतीशता, लि 
भयदर्णिता है। यह एक कल्प है। इूसरे कल्प के अनुसार इनका लक्षण आत्मायर 
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परापेक्षया लज्जा है । आत्मगौरव को देखकर जो लज्जा होती है, वह ही है। पर-गर्हा के भय 
से जो लज्जा होती है, वह अपत्राप्य है । 

७-८ श्रलोभ श्र श्रद्देब--विज्ञानवाद के अनुसार भवत्नय और भवोपकरण के लिए 
अनासक्ति ( विराग ) अलोभ का स्वभाव है। दु खत्य और दु खोपकरण के लिए अनाघात 
अद्वेष का स्वभाव है । वसुबन्धु के अनुसार श्रलोभ लोभ का प्रतिपक्ष है । यह उद्वेग (- निर्वेद ) 
और ग्नतासक्ति है, अद्वेप मंत्री है । 

€ श्रविहिसा--अविहेठना है । 

वसुबन्धु पच-स्कन्ध मे कहते है कि अविहिंसा 'करुणा' है। 

१० वीघं--चित्त का अ्रभ्युत्साह है।यह कुशल में चित्त का उत्माह है, व्लिष्ट में 
नही । व्लिष्ट में उत्साह कौसीद्य है, क्योकि विज्ञानवादी कुशल-महाभूमिको में श्रमोह को भी 
गिनाते है । उनके अनुसार सत्य और वस्तु का अववोध इसका स्वभाव है । सर्वास्तिवादी कहते 
हे कि अमोह प्रज्ञात्मक है, श्रत यह महाभूमिको में 'मति” की आख्या से पूर्व ही निर्दिप्ट हो 
चुका है, यह कुशल-महाभूमिक नही कहलाता । 

विज्ञानवादी कहते हूँ कि यद्यपि अमोह का स्वभाव प्रज्ञा हो, तथापि यह दिखलाने के 
लिए कि कुशल-पक्ष में प्रज्ञा का अधिक सामर्थ्य है, हम उसे पुन कुशलधर्म कहते हैं । इसी 
प्रकार दृष्टि, जो प्रज्ञा-स्वभाव है, क्लिष्ट धर्म कहलाती है । धर्मपाल के भ्रनुसार अमोह प्रज्ञा 
नही है । वे कहते है कि भ्रमोह का अपना स्वतन्त्र स्वभाव है, यदि अमोह का स्वभाव प्रज्ञा 
होता, तो महाकरुणा ्राज्ञास्यामि' आदि प्रज्ञेन्द्रयो में परिगणित होती, और अद्वेप-प्रमोह 
के अन्तर्गत न होती । 

शोभन चेतप्तिक-स्थविरवाद के अनुसार शोभन चतसिक २५ है । इनके चार बिभाग 
हे--१ प्रज्ञेन्द्रिय, २ शोभन-साधारण, ३ अप्रमाण और ४ विरति । 

अ्प्रमाण के दो भेद हँ--करुणा और मुदिता। विरति तीन प्रकार की है--सम्यक्‌ 

वाक्‌, सम्यक्‌ कर्मान्त, सम्यक्‌ आजीव | ये पाँच अनियत हूँ । ये कदाचित्‌ उत्पन्न होते है । 
उत्पन्न होने पर भी ये एक साथ नही उत्पन्न होते है । 
शोभन-साधारण १६ हँ--श्रद्धा, स्मृति, छी, अपत्राप्य, अलोभ, अ्द्वेप, तत्नमध्यस्थता 
(उपेक्षा ), काय-प्रश्नव्धि ( 'दरथ' का व्युपशम ), चित्त-प्रश्नव्घि, कायलघुता ( अगुरु-भाव ), 
चित्त-लघुता, काय-मुदुता, चित्त-मृदुता, काय-कर्मण्यता, चित-कर्मण्यता, काय-प्रागुण्यता, 
( “अग्लानि), चित्त-प्रागुण्यता, काय-ऋजुकता ( अकुटिलता ), चित्त-ऋजुकता । 

काय-प्रश्रव्धि श्रादि मे 'काय' शब्द समूहवाची है | वेदनादि स्कन्ध-त्रय से अ्भिपष्राय 
है | काय-चित्तप्रश्नव्धि काय-चित्त को अशान्त करनेवाले औद्धत्यादि वलेश के प्रतियक्ष है । वगय- 
चित्त-लघुता स्त्यान-मिद्धादि के प्रतिपञ्ञ है । स्त्यान-मिद्धादि काय-चित्त का गुरुभाव उत्पन्न 
करते है। काय-चित्त-मृदुता दृष्टि-मानादि वलेणों के प्रतिपक्ष है, जो काय-चित्त को स्नच्च 
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करते हैं । काय-चित्त कर्मण्यता अवशेप नीवरणादि के प्रतिपक्ष है, जो काय-चित्त को अकर्मप्य 
बनाते हूँ । काय-चित्त-प्रगुणता काय-चित्त की अग्लानि है। यह आश्चद्धयादि की प्रतिपक्ष है। 
काय-चित्त-ऋजुकता, माया-शाठयादि की प्रतिपक्ष है । 


इन दो-तीन सूचियों की तुलना करने से पता चलता है कि स्थविरवादियो की सची में 
करुणा-मुदिता अविहिसा का स्थान लेते हे । काब-चित्त को लघुता, मुदुता, कर्मण्यत्ता, प्रगुणता, 
ऋणजुकता सर्वास्तिवाद और विज्ञानवाद की सूचियों में नही हैं । पुन स्थविरवाद की सची में 
ग्प्रमाद नही है। अभिधम्मत्वमगहों की सूची मे प्रज्नेन्द्रिय हैं। विसुद्धिमग्गों मे अमोह है। 
दोनो एक है । 
छ क्लेश-महाभूमिक 
स्थविरवटियों के अनुसार चौदह अकुशल चैतमिक हुं--मोह, आह्वीवय, श्रनपत्नाप्य, 
ग्रौद्धत्य (चित्त का उद्धतभाव ) , लोभ, दृष्टि ( या मिथ्यादृष्टि, विसुद्धिमग्गी का पाठ ), मान 
(55 अहकार-ममकार ) , द्वेप (प्रति), ईर्प्या (असूया), मात्मर्य (अपनी सम्पत्ति का निगृहन), 
कौकृत्य ( कृताइृतानुशोचत ), स्त्यान ( न्अनुत्साह ), मिद्ध ( >अकर्मण्यता ) और 
विचिकित्सा | 
विसुद्धि मग्गो के अनुसार नियत तेरह है । येवापनक चार हूँ । तेरह नियत-चैतसिको 
में स्पर्श, चेतना, वितर्क, विचार, प्रीति, वीर्य, जीवित, समाधि भी हे। ये कुशल-चेतसिक 
में भी हें। विसुद्धिमग्गों में वेददा और सज्ञा, पृथक्‌ स्कन्ध गिनाये जाने के कारण, सस्कार- 
स्कन्ध में पुन समृहीत नही हैं । 
अकुशल के चार येवापनक ये हें--छन्द, अ्रध्रिमोक्ष, औद्धत्य, मनसिकार। इस सूची 
में कुशल येवापनक के तत्नमध्यस्थता के स्थान में औद्धत्य है। तदनन्तर, स्त्यान-मिद्ध 
आदि भी है । 
सर्वास्तिदाद के अनुसार महाक्लेश-भूमिक चैत्त, जो सर्व क्लिप्ट-चित्त में पाये जाते हे, 
--मोह, प्रमाद, कौसीद्य, आश्चद्धुय, स्त्थान श्रीर औद्धत्य । ये एकान्तत क्लिष्ट-चित्त 
। 
मोह, अविद्या अज्ञान है | प्रमाद कुशल धर्मों का अप्रतिलम्भ और श्रनिषेवण है । कौसीच 
वीर्य का विपक्ष है। आश्द्धुय श्रद्धा का विपक्ष है। स्त्यान कर्मण्यता का विपक्ष है । श्रैद्धत्य 
चित्त का अव्युपणम है । 
मल अश्निषर्म में है कि क्ठेश-महाभूमिक दस हे । किन्तु, उसमें रत्यान पढठित नहीं है । 
दस इस प्रकार हैं--आश्रदष्य, कौसीछआ, मपितस्मतिता, विद्षेप, अविद्या, अ्रमम्भजन्य 
अश्लोनिसोमनसिकार, मिव्याधिमोक्ष , अर्थात्‌ क्लिप्ट-अधिमोक्ष, औद्धत्य और प्रमाद । 
वस्तुत , क्लिप्ट स्मृति ही मुपितस्मृतिता है । क्लिप्ट समाधि ही विलेप है। विलप्ट पन्ना ह्दी 
अमम्प्रजन्य है। क्लिप्ट सनसिकार ही अयोनिमोमनमिकार है । विलप्ट अ्धिमोश्ष ही मिथ्याधि: 
मोक्ष है । ये पाँच महाम्रमिकों की सची मे पूर्व निर्दिष्ट हो चुके हैं । उनको पुन वलेश-महाभूमित 


नै ०] 
[2 
खिपे 


होते 
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की सूची मे परिगणित करने का स्थान नहीं है। यथा कुशल-मूल श्रमोह यद्यपि कुशल- 
महाभूमिक है, तथापि प्रज्ञा-स्वभाव होने से यह महाभूमिक व्यवस्थापित होता है। कुशल- 
महाभूमिक के रूप मे उसका अ्रवधारण नही होता । 
यहाँ प्रश्त है कि क्या महाभूमिक कक्‍्लेश-महाभूमिक भी हैं ? चार कोटि है-- 
१ वैदना, सन्ना, चेतना, स्पर्श और छन्‍्द केवल महाभूमिक है। 
२ आश्रद्धय, कौसीच्य, अविद्या, औद्धत्य श्रौर प्रमाद केवल क्लेण-महाभूमिक हैं । 
३. स्मृति, समाधि, प्रज्ञा, मनसिकार और अधिमोक्ष महाभूमिक और क्लेश-महाभूमिक 
दोनो हें । 
४ इन आकारो को स्थापित कर अन्य धर्म (कुशल-महाभूमिकादि ) न महाभूमिक है, 
त क्‍लेश-महाभूमिक है । 
ग्राभिधार्मिक कहते है कि स्थान का उल्लेख होना चाहिए था, किन्तु यह इसलिए 
पठित नही है, क्योकि यह समाधि के अ्रनुगुण है । वस्तुत , उनका कहना है कि स्त्यान-चरित 
पुदूगल ओ्ौद्धत्य-चरित पुदूगल की अ्रपेक्षा समाधि का सम्मुखीभाव क्षिप्रतर करता है। 
श्राचार्य वसुबन्धु का कहना है कि स्त्यान और ओ्ौद्धत्य जो क्लिष्ट धर्म है, समाधि नामक शक्ल 
धर्म के परिपन्थी हैं । 
दो शभ्रकुशल सहाभूमिक 
श्राह्मक्य और अ्रनपत्नाप्य सदा एकान्तत अकुशल चित्त में पाये जाते है। 
परीत्त-क्लश-भूमिक 
क्रोध, उपनाह, शादय, ईर्ष्या, प्रदास, म्रक्ष, मत्मर, माया, मद, विहिंसा आदि 
परीत्त हैं। परीत्त ( *5 अल्पक ) क्लेश रागादि से शअ्रमम्प्रयकत अविद्यामात्र हैं । ये भावनाहेय 
मनोभूमिक अविद्यामात् से ही सम्प्रयुक्त होते हैं। अनुशय-कोशस्थान में इनका निर्देश उपक्लेणो में 
किया गया है। ये उपक्लेश भावनाहेय है, दर्शनहेय नही हे । ये मनोभूमिक हूँ | पच विज्ञानकाय 
से इनका सम्प्रयोग नही होता । ये सब अविद्या से सम्प्रयुकत होते हैं। इनकी पृथक्‌-पृ थक्‌ उत्पत्ति 
हो सकती है। 
विज्ञानवाद से तुलना--विज्ञानवाद के श्रनुसार चंत्तो के अ्रवस्था-प्र कार-विणेप मूल 


वलेश और उपक्लेशो की सूची भिन्न है । 

मल कलेश ये है --राग, हेप, मोह, मान, विचिवित्सा, कुदृप्टि। यह सूची सर्वास्ति- 
वाद की सूची से सर्वया भिन्न है। दोनो में केवल "मोह सामान्य है। शेप पाँच सर्वास्तिवादी 
'ब्लेश' विज्ञानवाद के उपदलेश की सूची में सगृहीत है । 

उपफ्लेश ये हे --क्रोध, उपनाह, म्क्ष, प्रदास, ईप्पा, मात्मय, माया, शादय, मद, 
विहिसा, अछी, भ्रवपा, स्त्यान, औद्धत्व, आश्रय, कौमीझूय, पमाद, मुपिता-स्मृति, विक्षप 


भोौर असम्प्रजन्य । 
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उपक्लेश क्लेशो के अवस्थाविशेष है, या क्लेश-निष्यन्द हें। १-१०, १८, २०, १७ 
अयस्था-विशेष हे, शेष क्लेश-निष्यन्द हें । क्लेश उपक्छेश के समीपवर्त्ती है । इन वीस को 
तीन प्रकार में विभकत कर सकते है -- 

१ परीत्तोपक्‍लेश--क्रोघधादि १-१०॥ २ मध्योपक्लेश--श्राहीक्य श्र भ्रनपत्ाप्य । 
ये सर्वे श्रकुशल चित्त में पाये जाते हें। ३ महोपक्लेश--शेप आठ जो सर्वविलिष्ट चित्त मे 
पाये जाते हे । सर्वास्तिवाद के दस परीत्त-क्लेशभूमिक भी यही हे । 

दो श्रकुशल यहाँ मध्योपक्लेण हे। छ क्लेश-महाभूमिको में से स्त्यान, झौद्धत्य, 
झ्राश्नद्य, कौसीच्य, प्रमाद, महोपक्लेश है, श्रौर मोह मूल क्लेश है। विज्ञानवाद की महो- 
पकलेंशो की सूची में मुषिता-स्मृति, विक्षेप और असम्प्रजन्य विशेष हूँ । ये तीन मूल श्रभिधर्म की 
क्लेश-महाभूमिक सूची में पठित हे । 

इन सूचियों की तुलना से प्रकट होता है कि सर्वास्तिवादियों के विभाग में 'मूल' वलेश 
नही है, श्रीर जिसे वह क्लेश कहते है, वे मोह को वर्जित कर विज्ञानवाद के महोपक्लेश हे । 

१ ऋोघ--ब्यापाद-विहिसा से श्रन्य सत्त्व-असत्त्व का आघात है। यथा : कण्टकादि में 
प्रकोप, शिक्षाकाम भिक्षु का चित्त-प्रकोप ( कोश, ५, पृ० ६० ) । 

२ उपनाह--वैरानुवन्ध है । 

३ पअक्ष--लाभ-सत्कार के खोने के भय से अपने कृत्य को छिपाना, चोदक से पूछे 
जाने पर पापकर्म को आविष्कृत न करना । 

४. प्रदास---चण्ड-पारुष्य है, जो मर्म का घात करता है । 

५ दइर्णप्पो--पर-सम्पत्ति का असहन है। 

६ मात्सयें--धर्म-दान आ्रमिप-दान का विरोधी है। 

७ शाठय--चित्त की कुटिलता है, जो स्वदोष का प्रच्छादन करती है। शाद्य अक्ष से 
भिन्न है । शादय में प्रच्छादन परिस्फुट नही होता । 

८ साया--कुटिलता है । 

६ विहिसा--विहेठना है । 

१० मद--राग-निष्यन्द है । वह झपने रूपादि में रक्त का दर्प है। 

११ स्व्थान--चित्त की अ्रकर्मण्यता है । इसके योग से चित्त जडीभूत होता है । 

१२ कौसीद्य--आतलस्य है । 

१३ मुपितस्मृतिता--किलिष्ट स्मृति है । 

१४ श्रसस्प्रजन्य--उपपरीक्षय वरतु में विपरीत बुद्धि है। यह वलेश-सम्रयुवत्त प्रज्ञा है। 
श्रनियत चंतसिक ग 

चैत्तो के पाँच प्रकार हमने वर्णित किये हैं। अ्रन्य मी चैत्त हे, जो श्रनियत हैं 
जो कभी कुशल, कभी अ्रकुशल या अव्याकृत चित्त में होते है। ये कौकछृत्य, मिद्ध, वितवी, 
विचार आदि हुं । यशोमित्र की प्याख्या में कहा है कि रागादि क्लेश भी श्रनियत है, वयोतिः 
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ये पाँच प्रकारें में से किसी में भी नियत नही हैं। ये महाभूमिंक नही है, कंयोकि थे सर्व चित्त 
भे नही पाये जाते । ये कुंशल-महाभूंमिक नही है , क्योकि इनका कुशलत्व से श्रयोग है। यह 
क्लेश-महाभूंमिक नही है, क्योंकि सवैय क्लिण्टो मे इनका अ्रभ्नाव है, क्योंकि सम्रतिघ चित्त में 
राग नही होता । आचार्य वसुमित्न का एक स ग्रह-शलोक है--« 

स्मृत है कि आठ अंनियत हे. वितक, विचार, कौकृत्य, मिंद्ध, प्रतिघ, राग, मान, 
विचिकित्सा । विज्ञानवाद में पहले चार ही अ्रनियत वेतलाये गये है । णैप चार को वह मूल 
क्लेशो मे सेगृहीत करते है । स्थविरवादी वितके और विचार को प्रकीणंको मे या नियत- 
चैतसिकों मे गिनाते हैं। शेष अ्रकृंशल चैतसिक हैं । 

कौकृत्य का शब्दार्र कुकृतभाव है । किन्तु, यहाँ कौछृत्य से एक चैतसिक धर्म का 
बोध होता है, जिसका आलम्वन कौकृत्य, श्र्थात्‌ कुकृत-सम्बन्धी चित्त का विप्रतिसार हे] 
कौकृत्य विप्रतिसार का स्थानभूत है । विप्रतिसार के लिए कौक्ृत्य का निर्देश युवक्‍त है । जिस 
विप्रतिसार का झ्ालम्बन अक्वत कर्म है, उसको भी कौक्ृत्व बहते है । कौक्ृत्य कुघल भी 
होता है--जब कुशल न करके सत्ताय होता है, जब्र अक्रुणल करके सन्‍्ताप होता है। यह 
अकुशल है--जब अकुशल न करके सन्ताप होता है, जब कुशल से सन्ताप होता है। इस 
उभ्य कौकृत्य का उभय श्रधिष्ठान होता है। 

मिद्ध-चित्त का अभिसक्षेप है । इससे काय सन्धारण मे ग्रसमर्थ होता है । यह कुशल, 
अकुशल या अव्याकृत है । केवल क्लिप्ट-मिद्ध 'पर्यवस्थान' है। 

विंतर्क-विचार--चित्त का स्थूलभाव वित्क है। चित्त का सूक्ष्मभाव विचार है । 

सौत्नान्तिको के अनुसार वितर्क, और विचार वाक्‌-सस्कार हैं । जो आ्रदारिक वाक्‌- 
ससस्‍्कार होते है, उन्हे वितर्क, भर जो सूक्ष्म होते हे, उन्हें विचार कहते हूँ । इस व्याख्या के 
अ्रनसार वितर्क और विचार दो पृथ्रग्भूत धर्म नही हूँ, किन्तु समुदायरूप हे, चित्त-चैत्त के 
कलाप है, जो वाक-समुत्यापक हैँ, और जो पर्याय से औदारिक तथा सूक्ष्म होते हे । वसुबन्धु 
के अनुसार वितक और विचार चित्त मे एकन्न नही होते । ये पर्यायत्र्ती है। वेँभापिक इन्हें 
दो पुृथग्भूत धर्म मानते हे । 
चित्त-चंत्त का सामान्य विचार 

चित्त से आलम्वन की सामान्यरूपेण उपलब्धि होती है । चैत्त विशेषखस्पेण इसकी 
उपलब्धि करते है । चित्त और चैत्त साश्रय, सालम्बन, साकार और सम्प्रयुकत हैँ | साक्षयादि 
चार भिन्न नाम एक ही अर्थ को प्रज्ञप्त करते है । चित्त और चैत्त साश्नय' कहलाते हैँ, क्योकि 
वे इन्द्रिय पर आश्रित है । वे सालम्वन है , क्योकि वे स्वविपय का ग्रहण वरते हि (व शाकार 
है, क्योकि वे झालम्बन के प्रकार से आकार ग्रहण करते हे । वे सम्प्रयुक्त हैं कम तन 
सम और श्रविप्रयुक्त है । वे पाँच प्रकार से सम्प्रयुवत हैं । चित्तऔर चेन आल की 
झ्राकार, काल, द्रव्य इन पाँच समताओो से सम्प्रयुक्त हे, अर्थात्‌ वेदनादि चच ग्रौर ्त 
सम्प्रयुक्त हैं, क्योकि उनके आश्रय, श्रालम्बन और आकार एक ही है, क्योकि वें सहभू हैं, 
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क्योकि इस सम्प्रयोग में प्रत्येक जाति का एक ही द्रव्य होता है, यथा एक काल मे एक ही 
चित्त-द्रव्य उत्पन्न होता है, तथा इस एक चित्त-द्रव्य के साथ एक वेंदना-द्रव्य एक सज्ञा-द्रव्य, 
और प्रत्येक जाति का एक-एक चैत्त सम्प्रयुक्त होता है । 
चित्त से चंतो का सहावश्यम्भाव--प्रत्येक प्रकार के चित्त के साथ कितने चैत्त अवश्य 
उत्पन्न होते हूँ” कामावचर चित्त पचविध हेँ---१ कुशल चित्त एक है । २-३. अकुशल द्विविध 
है-यह बआवेिक है, अर्थात्‌ अविद्यामात्र से सम्प्रयुक्त है, और रागादि अन्य क्लेश-सम्प्रयुक्त है। 
_४-५ अव्याकृत चित्त भी द्विविध है--निवृताव्याकृत, अर्थात्‌ सत्काय-दृष्टि और अन्तग्राह- 
दृष्टि से सम्प्रयुकत और अनिवृत्ताव्याक्ृत, अर्थात्‌ विषाकजादि । 
१. कामावचर चित्त सदा सवितक सविचार होता है। इस चित्त में जब यह कुशल 
होता है, २२ चैत्त होते हे--दस महाभूमिक, दस कुशल और दो अनियत, ग्र्थात्‌ वितर्क श्रौर 
विचार | जव कुशल चित्त में कौकृत्य होता है, तव पूर्ण सख्या २३ होती है। 


च्डै 


२ आवेणिक और दृष्टियुक्त अकुशल चित्त में २० चत्त होते हें । श्रावेणिक चित्त 
अ्रविद्यामाव से सम्प्रयुक्त और रागादि से पृथग्भूत चित्त है । दृष्टियुक्त अकुशल-चित्त मिथ्या- 
दृष्टि, दृष्टिपरामर्श, जीलब्रतपरामर्श से सम्प्रयुक्त चित्त है । 

दृष्टि और अच्तग्राहदुष्टि से सम्प्रयकत चित्त अकुणल नहीं है, किन्तु निबृता- 
व्याक्ृत है । 

इन दो अवस्थाओ में अकुशल चित्त में दस महाभूमिक, छ- क्लेश, दो अकुशल और दो 
अनियत, अर्थात्‌ वितक॑ और विचार होते हे । वसुवन्ध कहते हँ कि दृष्टि की कोई पृथक्‌ संख्या 
नही है, क्योंकि दृष्टि प्रज्ञा-विश्येप है, प्रज्ञा महाभूमिक है ! 

जव यह क्रोधादि चार क्लेजो में से किसी एक से या कौहृत्य से सम्प्रयुक्त होता है, 
तव २१ होते हे । 

द्वितीय प्रकार का अकुशल चित्त जो रागादि से मम्प्रयुक्त है । ॒ 

३. राग, प्रतिघ, मान, विचिकित्सा से सम्प्रयुक्त श्रकुणल चित्त में २१ चंत्त होते है । 
पूर्वोक्त २० और राय या प्रतिघ, या मान या विचिकित्सा | 

ऋ्रोधादि पूर्ववणित उपक्लेशों में से किसी एक से सम्प्रयुकत । 

४. निवृताव्याकृत चित्त में १८ चैतनिक होते है । कामथातु का अव्याकृत चित्त निवृत, 
अर्यात्‌ क्‍लेशाच्छादित होता है, जब वह सत्काय-दृष्टि या अन्तग्राह-दृष्दि से मम्प्रयुक्त होता है। 
इस चित्त में दस महाभूमिक, छ. क्लेण और वितर्क-विचार होते हे! 

५ अनिवृताव्याहृत चित्त ने वारह चैत्त होते हे, दम महाभूमिक, वितक, विचार । 

'वहिर्देशको' को यह इप्ट है कि कौकृत्य भी अव्याकृत है, यथा स्वप्त में । श्रव्याहृत 
कोछृत्य से सम्प्रयुक्त अ्निवृताव्याह्ृत चित्त में तरह चँत्त होगें । ५ 

मिद्ध स्व अविदुद्ध हैं। जहाँ यह होता है, वहाँ सख्या अधिक हो जाती हैँ | मिद्ध 
कुशल, अकुणल, अव्याइृत है। जिस चित्त से यह नम्प्रयुक्त होता है, उसमें २२ हैं 33 
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२३ चैत्त होते है, जव यह कुणल और कौकृत्य विमक्‍त होता है। २३ के स्थान में २४ चित्त 
होते हैं, जब यह कुशल और कौक्ृत्य-सहगत होता है .. इत्यादि । 
रूपधातु--प्रथम ध्यान मे १ प्रतिघ, २ शादय, माया, मद को वर्जित कर क्रोधादि, 
३ श्राह्ीक्य और शअ्रनपत्नाप्य यह दो अ्रकुशल महाभूमिक, ४ कौक्ृत्य, क्योंकि, दौम॑नस्य का 
वहाँ ग्रभाव होता है, तथा ५ मभिद्ध, क्योकि कवडीकार आआराहार का वहाँ अ्रभाव होता है, नही 
होते । कामधातु के अन्य सव्वे चैत्त प्रथम ध्यान में होते हैं । 
ध्यानान्तर मे वितके भी नहीं होता । द्वितीय ध्यान में और उससे ऊध्वं, यावत्‌ 
आरूप्यधातु में विचार, शाठ्य और माया भी नही होते । मद त्रैधातुक है | सूत्र के अनुसार 
श,ठ्य श्र माया ब्रह्मलोकपर्यन्त होते है, और उन लोको से ऊर्ध्व नही होते, जहाँ के सत्त्वों का 
पष॑त्‌-सम्बन्ध होता है । 
विज्ञानवाद--चित्त का भ्राश्रय लेकर चेत्त उत्पन्न होते है । ये चित्त से सम्प्रयुक्त होते है, 
चित्त से प्रतिवद्ध होते है । यथा जो ग्ात्मा पर आश्रित होता है, उसे श्रात्मीय कहते है । चित्त 
आलम्बन के केवल सामान्य लक्षणों का ग्रहण करता है । चत्त श्रालम्बन के विशेष लक्षणों को भी 
ग्रहण करते है। चित्त अर्थमात्नग्राही है, और च॑त्त विशेषावस्था का ग्रहण करते हूँ । 
चेत्त चित्त के सहकारी होते हे । विज्ञान सकल श्रालम्बन को एक साथ ग्रहण करता है । 
प्रत्येक चैंत्त उसको ग्रहण करता है, जिसे विज्ञान ग्रहण करता है, और साथ-साथ एक विशेष 
लक्षण भी ग्रहण करता है, जिसकी उपलब्धि उसका विशेष है। यथा विज्ञान वस्तु का सामान्य 
लक्षण जानता है. ( विजानाति ), मनस्कार इस लक्षण को जानता है, और उस लक्षण को 
जानता है, जो विज्ञान से ( या चित्त-अधिपति से ) विज्ञात नही है । 
स्पर्श--आलम्बन के मनोज्ञादि लक्षणो को जानता है। वेदना, आ्ाह्नादकादि लक्षणों 


को जानती है । 
सज्ञा--उन लक्षणो को जानती है, जो प्रज्ञप्ति-हेतु है । 


चेंतना--सम्यग-हेतु, मिथ्या-हेतु, उभयविरुद्ध (जो कर्म-हेतु है) लक्षणों को जानती है। 
इसीलिए, मनस्कार-स्पर्शादि चैत्त धर्म कहलाते हे। मध्यान्तविभाग में कहा है --छन्द 
ग्भिप्रेत वस्तु का भी लक्षण जानता है, अधिमोक्ष निश्चित वस्तु का, स्तृति अनुभूत वरतु का । 
समाध्रि और प्रज्ञा गुण-दोष जानते है । 

छः प्रकार के चत्त छ अवस्था-प्रकार-विशेप है । इन प्रकार-विशेेपों का भेद सर्वे 
चतुप्टयवश बताते हे । कुछ सर्वेचित्त स्वभाव के साथ पाये जाते है, कुछ सर्वभूमियों मे, कुछ 
सर्वे सव समय पाये जाते है, कुछ सर्व एक साथ होते हूँ । 

सर्वत्नग चत्तो में चारो 'सर्व' पाये जाते हे । वे कुशल, अकुणल, ग्व्याकृत चित्त से 
सम्प्रयुक्त होते हूँ | वे प्रत्येक भूमि में पाये जाते है | वे सदा रहते हें । जब एक होता है, तब 
दूसरे होते हैँ । प्रतिनियत विषय में पहले दो सर्व होते हैं । कुणल में एक सर्व होता है । 
( वे सकल भूमि में पाये जाते हूँ ), विलप्ट में कोई सर्व नहीं होता है । यह लक्षण बाहुलिक है । 
गनियत मे एक ( पहला ) सर्व होता है। कुणलादि चित्तो मे पाये जाते हूँ । 


द ९ & 
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मूल क्लेशो के विभाग नही है । उपक्लेशो को दो में विभकत करते हे--१ द्रव्य-सतत्‌, 
२ प्रज्॒प्ति-सत्‌। २० उपक्लेशों मे दश परीत्त और तीन महोपक्लेश, अर्थात्‌ मुपितास्मृतिता, 
प्रमाद और असम्प्रजन्य प्रभप्ति-सत्‌ हें। शेष सात द्रव्य-सत्‌ हे। ये आहीक्य, अ्रनपत्नाप्य, 
आश्रद्धय, कौषीय, औौद्धत्य, स्त्यान और विक्षेप है । 
एक दूसरा विभाग ऊपर वर्णित हो चुका है--परीत्तोपक्‍लेश मध्योपक्लेश और 
महोपवलेश । 
चेतसिको का एक और विभाग आराठ विज्ञानों के अनुसार है । 
आठवाँ विज्ञान आलब-विज्ञान केवल पाँच सर्वत्नगों से सम्प्रयुक्त होता है। यद्यपि 
आलय-विज्ञान अन्य चित्त-चैत्तो के बीच का आ्रालय है, तथापि इसका सम्प्रयोग प्रत्यक्षत किसी 
अन्य चतसिक से नहीं होता । 
सातवाँ विज्ञान ( मन ) पाँच सर्वत्नगों के अतिरिक्त मोह, लोभ, मान और दृष्टि इन 
चार विलष्ट चैतसिको से भी सम्प्रयुक्त होता है । ये चतसिक आत्ममोह, आत्मदृष्टि, आत्ममान 
और आत्मस्नेह है। इसका कारण यह है कि मन मननात्मक है। अपरावृत्तावस्था में यह 
कल्पित आत्मा की मन्‍्यना करता हैं। मन केवल इन नी चंतसिको से सम्प्रयुक्त है। यह एक 
मत है । एक दूसरे मत के अनुसार मन का सम्प्रयोग कुछ उपक्लेशो से भी होता है । 
पड्विज्ञान--इनका सम्प्रयोग सव चैतसिको से होता है । 
स्थविरवाद--हम पूर्व कह चुके हे कि इस वाद में चित्त के ८६ विभाग है। यह इस 
वाद का विशेष है । ये ५२ चैतसिक भी मानते है । ये दिखाते है कि कौन चैतसिक धर्म कितने 
चित्तो से सम्प्रयुक्त होता है । है 
चित्तविग्रयुक्त धर्म 
अव हम चित्त-विप्रयुक्त धर्मों का विचार करेगे। चित्त-विप्रयुक्त ये हँ--प्राप्ति 
अग्राप्ति, सभागता, आसज्ञिक, दो समापत्तियाँ, जीवितेन्द्रिय, लक्षण, नाम-कायादि तथा ४48 
जातीयक धर्म । ये धर्म चित्त से सम्प्रयुक्त नही होते । ये रूप-स्वभाव नही हैं। ये सस्कार-स्कन्ध्र में 
सगृहीत है, इन्हे चित्त-विप्रयुक्त संस्कार कहते हे, क्योकि ये चित्त से विग्रयुक्त है, श्रौर 
अरूपी होने के कारण चित्त के समानजातीय है । स्थविरवाद मे इस विभाग का उल्लेख नही है | 
उनके उपादाय-रूपो की सूची में चार लक्षण और जीवितेन्द्रिय पाये जाते है । 
सर्वास्तिवादी इन्हें चित्त-विप्रयुक्त सस्कार मानते है । जात्यादि लक्षण इन्द्रियों के 
विकार है । ये भौतिको में क्यो सगृहीत है, यह स्पष्ट नही है। सौत्नान्तिक चित्त-विश्रयुक्त 
संस्कार के अस्तित्व को स्वीकार नही करते। प्राप्ति! शब्द न्यायभाष्य ( ४।२।१२ ) मे 
“सम्बन्ध ' के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है--एकस्थानेकत्राश्नितसस्वन्धलक्षणा प्राप्ति । 
अवयव-प्रवयवी के विचार में यह वाक्य आया है। अवयव-ममूह आश्वय है, अवय्वी था 


कह क्योकि क्षाग से नही | 
है। इनका सयोग-सभ्वन्ध नही है, क्योकि इनका कभी एक दूमरे से विभाग सम्भव नहीं हैं 
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उभय का तादात्म्य या श्रभेद सम्बन्ध भी नही है, क्योकि दोनो अभिन्न नहीं हे । यह समवाय 
सम्बन्ध है। गृण, कर्म और जाति-विषयक जो विशिष्ट ज्ञानहोता है, उसका विषय समवाय 
नामक सम्बन्ध है । वैभाषिको के अनुसार प्राप्ति वह हेतु है, जो सत्त्तो का भाव व्यवस्थापित 
करता है। अवसवो में अवयवी की वत्तंमानता आश्रमाश्चितभाव है । यह समवायाख्य सम्बन्ध है । 
यह इस प्रकार है--प्राप्ति, अ्रप्राप्ति सभागता आस ज्ञिक, दो समापत्ति ( निरोध-समापत्ति, 
असन्नि-समापत्ति ), जीवितेन्द्रिय, लक्षण, नाम-कायादि और एवजातीयक धर्म । सर्वास्तिवादी 
इनको द्रव्य-सत्‌ मानते हे । 
प्राप्ति-अ्रप्राप्ति 
१ प्राप्ति द्विविध है--अ्रप्राप्त और बविहीन का लाभ ( प्रतिलम्भ ) प्रतिलव्ध और 
ग्रविहीन का समन्वागम (समन्वय ) । 
२ श्रप्राप्ति--इसका विपयंय है । 
स्वसन्तान-पतित सस्क्ृत धर्मो की प्राप्ति और अप्राप्ति होती है, पर-मत्त्व-सन्तति-पतित 
धर्मों की नही होती, क्योकि कोई परकीय धर्मो से समन्‍्वागत नही होता । असन्तति-पतित धर्मों 
की भी प्राप्ति-अ्रप्राप्ति नही होती, क्योकि कोई अमसत्त्व सख्यात धर्मों से समन्‍वागत नही होता । 
असस्क्ृत धर्मों में प्रतिसख्या-निरोध श्रौर अग्रतिसख्या-निरोध की प्राप्ति होती है । सब 
सत्त्व उन धर्मों के अ्रप्रति? से समन्‍्वागत होते हे, जिनकी उत्पत्ति प्रत्यय-वैकल्य से नही 
होगी । सकल बन्धनादिक्षणस्थ आ्रार्य और सकल-वन्धन-बद्ध पृ थग्जन को छोडकर श्रन्य प्राय और 
पृथग्जन प्रतिसख्या" से समन्‍्वागत होते है । आकाश से कोई समनन्‍्वागत नही होता, प्रत 
आ्राकाश की प्राप्ति नहीं होती । बैभाषिको के अनुसार, प्राप्ति श्रीर अप्राप्ति एक दूसरे के 
विपक्ष हे । जिसकी प्राप्ति होती है, उसकी श्रप्राप्ति भी होती है। 
सौन्नान्तिक का सतभेद--सौत्वान्तिक प्राप्ति नामक धर्म के अस्तित्व को नही मानते । 
वे कहते हे कि प्राप्ति की प्रत्यक्ष उपलब्धि नही होती, यथा रूप-शब्दादि की होती है, यथा 
रागद्वेषादि की होती है । उसके कृत्य से प्राप्ति का अस्तित्व अनुमित नही होता, यथा चक्षुरादि 
इन्द्रिय अनुमान-पग्राह्म है । सर्वास्तिवादी कहता है कि प्राप्ति का कृत्य है। यह धर्मो का उत्तपत्ति- 
हेतु है । लोभ-चित्त के उत्पादक हेतु इस भ्रनागत लोभ चित की 'प्राप्ति' है। सौत्नान्तिक कहता है 
कि आप जानते हूँ कि दो निरोधो की प्राप्ति हो सकती है, किन्तु ये असस्कृत है श्ौर असस्कृत 
श्रनुत्पाद्य है । केवल 'सस्कृत' हेतु होते है। सस्क्ृत धर्मों के सम्बन्ध में हमे यह कहना है कि 
श्रप्राप्त धर्मो की प्राप्ति नही होती और उन धर्मों की भी प्राप्ति नहीं होती, जो भूमि-सस्कार 
या वराग्य के कारण त्यक्त हो चुके हे । प्रथम की प्राप्ति अनुत्पन्न है। द्वितीय की प्राप्ति निरुद्ध 
हुई है । ग्रत , इन धर्मो की क॑ से उत्पत्ति हो सकती हैं, यदि इनकी उत्पत्ति का हेतु प्राप्ति है ? 
सर्वास्तिवादी--इन धर्मो की उत्पत्ति में सहज-प्राप्ति हेतु है । 
सौत्नान्तिक--यदि धर्मो की उत्पत्ति प्राप्ति के योग से होती है, तो जाति और जाति- 
जाति क्‍या करते हूँ । अगत्त्वाय्य धर्मों की उत्तत्ति न होगी । सकल वन्यन पुदगलों में मुदु-मध्य- 
श्रधिमात्न क्‍लेशो का प्रकार-भेद केसे युवत होगा, क्योकि प्राप्ति का अभेद हैं । फामावचर क्वेश 
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की उन्ही प्राप्तियों से सब समन्वागत है । क्या आप कहने है कि यह भेद प्राप्ति के भिन्न हेतुओं 
के कारण होता हैं। हमारा उत्तर है कि यह हेतु ही मृदु-मध्य-अधिमाव क्लेश कीं उत्पत्ति मे 
एकमात्र हेतु है। जिस कारण से यह भेद होता है, उप्ती कारण से उनकी उत्तत्ति भी हो 
सकती है । इसलिए, प्राप्ति उत्पत्ति-हेतु नही है । 
सर्वास्तिवादी--कौन कहता हैं कि प्राप्ति धर्मों की उत्पत्ति का हेतु है” हम उसका 
यह कारित्न नहीं वताते । हमारे अनुसार प्राप्ति वह हेतु है, जो सत्त्वों के भाव की व्यवस्था 
करता है। हम इसका व्याख्यान करते हँ--मान लीजिए कि प्राप्ति का अस्तित्व नही है, तो 
लौकिंक-मानस आर्य और पृथग्जन का कया व्यवस्थान होता ? भेद केवल इसमे है कि आ्रार्य में 
कतिपय अनासत्रव धर्मो की प्राप्ति तव भी होती है, जव उनका लौकिक-मानस होता है । 
सौत्नान्तिक--हमारे मत से यह व्यवस्थान हो सकता है कि पहला प्रहीण क्जेश है, और 
दूसरा अप्रहीण क्लेश है । 
सर्वास्तिवादी--नि सन्देह, किन्तु प्राप्ति के अस्वित्व को न मानकर यह केसे कह सकते 
है कि इनका कक्‍्लेश प्रहीण है, इनका अप्रहीण है । प्राप्ति के होने पर यह व्यवस्थान सिद्ध 
होता है। क्लेश प्रहीण तभी होते हे, जव क्लेश-प्राप्ति का विगम होता है। जवंतक उसकी 
प्राप्ति रहती है, तवतक क्लेश प्रहीण नही होता । 
वभाषिक कहते हे कि 'प्राप्ति' और 'अ्रप्राप्ति' द्रव्य-सत्‌ है । वैभापिक नव से त्वैयध्विक 
धर्मों की प्राप्ति त्विविध है । अतीत धर्मो की प्राप्ति अतीत, प्रत्युत्पन्न, अनागत होती है। इसी 
प्रकार प्रत्युत्पन्न और अनागत धर्मों को समझना चाहिए | प्रत्येक धर्म की यह त्रिविध प्राप्ति 
नही होती, यथा विपाकज धर्मो की प्राप्ति केवल इन धर्मो की सहज होती है। इनके उत्पन्न 
होने के पूर्व और निरुद्ध होने के पश्चात्‌ इन धर्मो की प्राप्ति नही होती । 

कुशल, अकुणल, त्रव्याक्षत धर्मो की प्राप्ति ययाक्रम कुशल, अकुणल, अव्याक्त होती है 
धात्वाप्त धर्मो की प्राप्ति स्वधातुक होती है। अधातु-पतित अनाख्रव धर्मो की प्राप्ति चतुर्विध 
है । यह त्रधातुक है । यह अनाख्नव है । 

१. अप्रतिसख्या-निरोध की प्राप्ति उस धातु की होती है, जिसमें वह पुद्गल उत्पन्न 
होता है, जो उसकी प्राप्ति करता है । 

२ प्रतिसख्या-निरोध की प्राप्ति रूपावचरी, अरूपावचरी और अनात्नव होती है । 

३ मार्ग-सत्य की प्राप्ति अनान्नव ही होती है । 

४, शैक्ष धर्मो की प्राप्ति शैक्षी है, अशैक्ष धर्मों की प्राप्ति अशैक्षी है। नर्शक्षाशल 
धर्मों की प्राप्ति त्रिविध है। ये धर्म साल्नव और असस्क्ृत है । इनकी मज्ञा इसलिए हूँ, क्योकि 
यह शैक्ष और अर्श क्ष धर्मो से भिन्‍न हे । 

१ साख्रव धर्मो की प्राप्ति नैव्क्षीनाणक्षी है । 

ए इसी प्रकार अनाय॑ से प्राप्त अप्रति ? की प्राप्ति और प्रति? की प्राप्ति । 
३ प्रति? की प्राप्ति शुेक्षी है, यदि निरोध श॑क्षमार्ग से प्राप्त होता हूँ । अर्जक्षी हैं, यदि 
वह निरोध अशैक्ष मार्ग से प्राप्त होता हैँ । 
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अहेय धर्मों का प्राप्ति-भेद है। अ्रहेय धर्मों की प्राप्ति द्विविध है । अप्रति की प्राप्ति 
भावनाहेय है। इसी प्रकार, अनाय॑ से प्राप्त प्रति" की प्राप्ति श्रनाख्रव, अ्रहेय है । इसी प्रकार, 
मार्ग-सत्य की प्राप्ति को जानना चाहिए । अव्याकृत की प्राप्ति सहज है। 

श्रप्राप्ति अनिवृताव्याकृत है । क्‍्लेशो की श्रप्राप्ति क्लिप्ट नही है, क्योकि इस विकल्प में 
क्लेश-विनिर्मुक्त पुद्गल में इसका अभाव होता है। बह कुशल नही है, क्योकि कुणलमूल- 
समुच्छिन्न पुद्गल में इसका भ्रभाव होगा। श्रप्राप्ति की विहानि प्राप्ति श्रौर भूमि-सचार से 
होती है । यथा आर्य-मार्ग के लाभ से और भूमि-सचार से पृथग्जनत्व विद्वीन होता है । 

श्रतुप्राप्ति, श्रनु-अ्रधाष्ति-प्राप्ति और अग्राप्ति की भी प्राप्ति और अप्राप्ति होती है । 
इन्हें भ्रनुप्राप्ति, अनु-अ्रप्राप्ति कहते हे। अत दो प्राप्ति हें --मूल प्राप्ति श्रौर श्रनुप्राप्ति या 
प्राप्ति-प्राप्ति । 

क्या इस वाद मे प्रप्तियो का अनवस्था-प्रसग नही होगा ? 

नही, क्योंकि परस्पर समन्वागम होता है । प्राप्ति-प्राप्ति के योग से प्राप्ति से समन्वागम 
होता है और प्राष्ति के योग से प्राप्ति-प्राप्ति से समन्‍्वागम होता है । जब एक सन्‍्तति में एक 
धर्म विशेष का उत्पाद होता है, तव तीन धर्मों का महोत्याद होता है । भ्रर्थावृ, १ यद्दी धर्म, जिसे 
मूल धर्म कहते हे, २ मूल धर्म की प्राप्ति, ३ इस प्राप्ति की प्राप्ति । प्राप्ति-उत्पादवश वह सच्त्व 
मूल धर्म से और प्राप्ति-प्राप्ति से समन्वागत होता है। अत , अनवस्था-प्रसग नहीं होता। 
जब कुशल या विलष्ट धर्मों की उत्पत्ति होती है, तव उसी क्षण में तीन धर्मों का सहोत्याद 
होता है । इनमे यह कुशल या क्लिप्ट धर्म संग्रहीत है। तीन धर्म ये हे--मूल धर्म, उसकी 
प्राप्ति, इस प्राप्ति की प्राप्ति । द्वितीय क्षण में छ धर्मों का सहोत्पाद होता है, श्रर्थात्‌ मूल 
धर्म की प्राप्ति, प्रथम क्षण की प्राप्ति, प्राप्ति की प्राप्ति, तथा तीन श्रनुप्राप्ति, जिनके योग से 
पूर्वोक्त तीन प्राप्तियों से वह समन्‍्वागत्त होता है । तृतीय क्षण में अट्टारह धर्मों का सहोत्याद 
होता है | इस प्रकार, प्राप्तियो का उत्तरोत्तर वृद्धि-प्रभग होता हैं । अनादि अनन्त समसार में यह 
अनन्त सख्या में उत्पन्न होती है । 

वसुबन्धु कहते है कि यह प्राप्तियों का अति उत्मव है, कि णे अ्रूपिणी है, अत ये 
अवकाश का लाभ करती हे । यदि ये प्रतिघातिनी होती, तो एक प्राणी की प्राप्लियों को 
नीलाकाश में स्थान न मिलता । 
निकाय-सभाग ( सभागता ) 

यह एक द्रव्य है, एक धर्म है, जिसके योग से सत्त्व तथा सत्त्व-सस्यात धर्मों का परस्पर 
सादृश्य ( >+सभाग) होता है । शास्त्र में इस द्रव्य की निकाय-सभाग सज्ा है। यह सत्त्वों की 
स्वभाव-समता है। समागता दो प्रकार की है। अभिन्‍त और भिन्न । प्रथम सभागता सर्वे- 
सत्त्ववत्तिनी है । उसके योग से प्रत्येक सत्त्व का सव सत्तवों के साथ सावर्प होता है । उसे 
सत्त्व-सभागता कहते हे। द्वितीय में अनेक अवान्तर भेद हे । सत्त्व, धातु, भूमि, गति, योनि, 
जाति, व्यजनादि के अ्रन॒सार भिन्न होते है । उतनी ही सभागता होती है । उनके योग से एक 
विशेष प्रकार का प्रत्येक सत्त्व उस प्रकार के सत्तों के मदृश होता है । 
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पुन सत्त्व-सख्यात धर्मों के लिए एक सभागता है--धर्म-सभागता । यह स्कन्धर-प्रायतन- 
धातुत है । 

सत्त्व-सभागता नामक अविशिष्ट द्रव्य के श्रभ्नाव में भ्रन्योन्य विशेष सिन्‍्न सत्त्वों के लिए 
सत्त्वादि श्रभेद वृद्धि श्रौर प्रज्ञप्तियाँ कैसे होगी ? इसी प्रकार, धर्म-सभागता के योग से ही 
स्कन्ध-धातु श्रादि बुद्धि और प्रज्ञप्ति युक्त हे । 

विभिन्न वादियों की श्रलोचना---सौत्रान्तिक सभागता नामक धर्म को स्वीकार नही 
करते, और इस वाद में अनेक दोष दिखलाते हें । वे कहते है कि लोक सभागता को प्रत्यक्ष 
नही देखता, वह प्रज्ञा से सभागता का परिच्छेद नही करता, क्योंकि सभागता का कोई व्यापार 
नही है, जिससे उसका ज्ञान हो। यद्यपि लोक मत्त्व-सभागता को नही जानता, तथापि उसमें 
सत्त्वों के जात्यभेद की प्रतिपत्ति होती है। श्रत , सभागता के होने पर भी उसका क्‍या व्यापार 
होगा ? पुत निकाय को शालि-यवादि की असत्त्व-सभागता भी क्‍यों नही टष्ट है ? इनके लिए 
सामान्य प्रज्नप्ति का उपपोग होता है । 


पुत जिन विविध सभागताओ की प्रतिपत्ति निकाय को दृष्ट है, वे भ्रन्योन्य भिन्‍न है । 
किन्तु, सवके लिए सामान्य बुद्धि श्रौर प्रज्ञप्ति होती है--सव सभागता हे । 

सौत्रान्तिक कहते हें कि यह वेशेषिको का सामान्य पदार्थ है, किन्तु ये 'विशेष/ 
नामक एक दूसरा द्रव्य भी मानते है, जिससे जाति के लिए विशेष वृद्धि और प्रज्ञप्ति होती है । 

वैभापिक कहते हैं कि उनका वाद वैशेपिको के वाद से भिन्‍न है। वेशेपिक मानते है कि 
सामान्य एक पदार्थ है, जो एक होते हुए भी अनेक में वर्तमान है। वैशेषिक सामान्य श्र 
विशेष को पट्‌ पदार्थों में सगृहीत करते है । उनका सामान्य नित्य झ्रौर व्यापक है, वुद्धयपेक्ष 
है ( वैशेषिक सूत्र, ११२।३ ) । समानो का भाव सामान्य है । यह तुल्यार्थता है । इसका विपर्यय 
विशेष है । भिन्‍नो में जो अ्रभिन्‍्न बुद्धि होती है, उसका सामान्य व्यपदेश होता है। वस्तुभूत 
निमित्त के बिना श्रभिन्‍न बुद्धि नही होती । यह निमित्त सामान्य है। सामान्य द्विविध है--पर, 
अपर । पर-सामान्य सत्ता है। अपर-सामान्य सत्ताव्यापी द्रव्यत्वादि है। सामान्य की 
भ्रनुवृत्त-बुद्धि होती है। विशेष की व्यावृत्त-बुद्धि होती है। यह द्रव्य है, यह द्रव्य हैं, इस 
प्रकार का श्रनुवृत्त प्रत्यय होने पर भी यह गुण नही है, यह कर्म नही है, ऐसा विशेष प्रत्यय 
होता है । 

नैयायिक सामान्य का अ्रस्तित्व मानते है । जाति-जतिमान्‌ में समवाय-सम्बन्ध है ! 
यथा अवयव-अवयवी गुण गुणी, क्रिया-क्रियावान्‌ का सम्बन्ध समवाय है । सामान्य एक शौर 
नित्य है । सामान्य की सत्ता व्यक्ति से पृथर है। व्यक्तियों का उत्पाद भ्रौर विनाग होता है, 
किन्तु सामान्य ( जाति ) नित्य है। 

बैमापिक कहते हैं कि प्रत्येक मत्त्व में सत्त्व-मभागता भ्रन्य-श्रन्य होते हुए भी प्रभिस्त 
बाहलाती है, क्ग्रोकि सादृश्य है । यह एक द्रव्य है, किन्तु इसको एक और नित्य मानना वशेपिकों 


की, भूल है। 
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सौत्रान्तिक संभागता का अस्तित्व स्वीकार नही करते । दिद्दनाग, धर्मकीत्ति का मत 
है--“ प्रत्यक्ष अपने-अपने विषय के स्वलक्षण का ग्रहण है। निर्विकल्पक है, अत जाति, 
सामान्य का प्रत्यक्ष नही होता । यदि यह सविकल्पक प्रत्यक्ष है, अर्थात्‌ वुद्धयपेक्ष है, तो यह्‌ 
धलीक है | इनके लिए निविकल्पक प्रत्यक्ष ही वस्तु-सत्‌ है, क्योंकि यह कल्पनापोढ है 
ताम-जात्यादि से असयुत है । 

पार्थसारथि-कृत 'शास्त्रदीपिका' (पृ० ३८१-३८२ ) में कहा है : विफल्पाकारमात्र 
सामान्यम्‌, श्रलीकं वा । स्वलक्षण ही वस्तु-सत्‌ है । सामान्य विकल्पाकारमात्न है, श्रत 
श्रलीक है। सामान्य अनुमान-सिद्ध भी नही है, क्योकि अनुमान का झ्ालम्वन विकल्प 
होता है । ड 
शरासंज्ञिक, दो समापत्तियाँ 

श्रासंज्ञिक और असज्ि-समापत्ति-- जो सत्त्व, असन्ि या श्रसज्ञि-देवो में उपपन्न होते हे, 


उनमें एक धर्म होता है, जो चित्त-चैत्तो का निरोध करता है, और जिसे 'श्रासज्ञिक' कहते हे । 
इस धर्म से अनागत अध्व के चित्त-चेत्त कालान्तर के लिए सन्निरुद्ध होते है, और उत्पत्ति का 


लाभ नही करते । यह धर्म उस धर्म के सदृश है, जो नदी-तोय का निरोध करता है, श्र्थात्‌ सेतु 
के सदृश है। यह धर्म एकान्तत अस ज्ञि-समापत्ति का विपाक है । 

इस समापत्ति के अभ्यास के लिए योगी को चतुर्थ ध्यान में समापन्न होना चाहिए। 
मोक्ष की इच्छा से वह इसका अभ्यास करता है। योगी की यह मिथ्या कल्पना होती है 
कि आसज्ञिक यथार्थ मोक्ष है। जो योगी इस समापत्ति का लाभी होता है, वह 
वैभाषिको के अनुसार उसका पुनः उत्पादन कर असन्नि-सत्त्वों में उत्पन्न होता। केंवल 
पृथग्जत इस समापत्ति का अभ्यास करते हैं, भ्रार्य नही। 

असज्ञि-देव उपपत्ति-काल और च्युति-काल में सभी होते हे । असन्नि-सत्त्वों के लोक से 
च्यूत हो वह अवश्य कामधातु में पुन उपपन्न होते हे, अन्यत्न नही | वस्तुत , जिसके योग से 
ये सत्त्व असज्ञियो में उपपन्न होते है, उस असज्ञि-समापत्ति के सस्कार का परिक्षय होता है । 
उनकी च्यूति होती है, यथा क्षीणवेग बाण पृथ्वी पर पतित होते हे । 

निरोध-समापत्ति--यह समापत्ति असज्ञि-समापत्ति के सदृश है । यह एक धर्म है, 
जो चित्त-चैत्तो का निरोध करता है। केवल आर्य इस समापत्ति की भावना करते हे, क्योकि 
वह शान्त-विहार-सज्ञापूर्वक मनसिकार से उसका ग्रहण करते हे । असज्ञि-समापत्ति की भावना 
मोक्ष-सज्ञा-पूर्वक मनसिकार से असनज्ञा का ग्रहण करने से सिद्ध होतो है, यह भवाग्रज है । 
श्रसज्ञि-समापत्ति चतुर्थ ध्यानभूमिक है । उसका उत्पाद दो धातुझ में से किसी में होता है। 

निरोध" शुभ है। इसके दो प्रकार के विपाक हँ--उपपद्य-वेदनीय या श्रपर-पर्याय- 
वेदनीय। यह 'अ्नियत' भी है, क्योकि जिस योगी ने इस समापत्ति का उत्पाद किया है, वह 
दष्टधर्म में निर्वाण का लाप्ष कर सकता है। यह समापत्ति भ्वाग्न के चार स्वन्ध का 
उत्पाद करती है। इसका लाभ बैराग्यमात्न से नहीं होता, यह प्रयोग-लम्य है। 


३५० बौद्ध-धर्म-दर्शन 


केवल मनुष्यों में इसका उत्पाद होता है । इसको सजन्नावेदित भी कहते हैं । इसका 
प्रयोग सज्ञा और वेदना के प्रतिकूल है । 

विभाषा कहती है कि जो निरोध में समापन्न होता है, उसे अ्रग्नि दरघ नहीं कर 
सकती, उसे जल क्लिन्न नही कर सकता, क्षुर उसे छिन्न नही कर सकता, कोई उसका घात 


नही कर सकता । । 
स्थविर वसुमित्न के श्रतुसार ये दो समापत्तियाँ और आस ज्ञिक अपरिस्फूट मनोविज्ञान- 


वश सचित्तक है । 

सौत्नान्तिक इनको द्रव्यत भ्रवधारण नही करते । उनका कहना है कि यह समापत्ति- 
चित्त है--वह चित्त जो समापत्ति-श्रवस्था के पूर्व का है, जो चित्तोत्पत्ति में प्रतिबन्ध है। 
यह चित्त चित्तान्तर के विरुद्ध है। इसके कारण कालान्तर के लिए श्रन्य चित्तो का उत्पाद 
नहीं होता। समापत्ति-चित्त के कारण चित्त-निरुद्ध श्राश्रय या सनन्‍्तान का श्रापादन होता 
है । जिसे समापत्ति कहते हे, वह कालान्तर के लिए चित्त की श्रप्रवृत्ति-मात्न है। यह दो 
समापत्ति श्रीर श्रासज्ञिक चित्तोत्पत्ति में प्रतिबन्ध नही है। यह द्रव्य-धर्म नही है, किन्तु एक 
प्रज्प्ति-धर्म है । जीविवेन्द्रिय के पूर्व मस्क्ृत धर्म के लक्षण को बताते है। 


सस्कत धर्म के लक्षण 


चार मूल लक्षण -जाति, जरा, स्थिति, श्रनित्यता । ये चार धर्म के लक्षण है । 
जिस धर्म में ये लक्षण पाये जाते हे, वे सस्कृत हे । जिसमें यह नही पाये जाते वे असस्कृत 
हैं । जाति सस्कतो का उत्पादन करती है, स्थिति उनकी स्थपना करती है। जरा उनका 
हृास करती है, अ्रनित्यता उनका विनाश करती है। किन्तु, सूत्र में उवतत है कि सस्कृत के 
तीन सस्कृत लक्षण हे । सस्कृत का उत्पाद प्रन्नात होता है। व्यय भी प्रज्ञात होता है । 
उसका स्थित्यन्यथात्व भी प्रज्ञप्त होता है। जो लक्षण सूत्न में उक्त नही है, वह 'स्थिति' है। 
स्थित्यन्यथात्व समासान्त पद में 'स्थिति' शब्द है, किन्तु यह पद जरा का पर्याय है। 
यदि सूत्र केवल तीन ही लक्षणों का निर्देश करता है, तो इसका कारण यह है कि विनेयो में 
उद्देग उत्पन्त करने के लिए यह उन्ही धर्मों को सस्कत का लक्षण निर्दिष्ट करता है, जिनके कारण 
सस्कत का त्रैयध्विक सचार होता हे । इसके विपरीत 'स्थिति' सस्कृत की स्थापना करती है 
और उसके अ्रवस्थान में हेतु है। इसीलिए सूत्र लक्षणों में उसकी गणना नहीं करता। उन 
श्रमस्कृत का भी स्वलक्षण में स्थितिभाव होता है। स्थितिलक्षण असस्कृत की इस स्थिति 
के सदूण है । असस्कृत का भी सस्कृतत्व-प्रसण न हो इसलिए सूत्र स्थिति! को सरकृत का 
लक्षण नही निर्दिष्ट करता । 

मौत्नान्तिकों की यह कत्पना है कि सूत्र में स्थिति का निर्देश है। रियति और जरा 
को यह एक साथ निदिष्ट करता है। स्थित्यन्यथात्व <>स्थिति और अन्यथात्व । इतने लक्षणा 
को एक लक्षण के रूप में कहने का प्रयोजन है--यह स्थिति सगास्पद है । स्थिति में अनग 
न हो, इसलिए सूत्र उसको जरा के साथ निर्दिप्ट करता है। श्रत , सस्कृत लक्षण चार टी 
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किसी धर्म की जाति, स्थिति आदि भी संस्कृत है। अत, इनका उत्लाद, स्थिति, 
अन्यथात्व व्यय होता है । अतः, पर्याय से इनके चार लक्षण जाति-जाति, “शिति-स्थिति आदि 
होते हूँ, जो मल धर्म के अनुलक्षण हैं। ये अनुलक्षण भी सस्कृत हैं । अत , इनमें से एक-एक 
करके चार-चार लक्षण होगे । 
यहाँ अपर्यवनसान दोप नही है । जब एक मूल धर्म झी उत्पत्ति होती हे, तब नी धर्मो का 
सहोत्पाद होता है--मूलधर्म, चार मूललक्षण, चार अनुलक्षण । पू्वोक्त चार मललक्षण तथा 
चार अनतुलक्षण--जाति-जाति, स्थिति-स्विति जरा-जरा, अ्रनित्यता-अनित्यता । मृत जाति से 
आठ धर्म जनित होते हे, किन्तु जाति-जानि से केवल एक धर्म, अर्थात्‌ मूल जाति जनित हाती है । 
इसी प्रकार, अन्य मूललक्षण और अनुलक्षणो की यवायोग्य योजता करनी चाहिए । 
चार अनुलक्षण--लक्षणो के स्वय लक्षण होते है, जिन्हे अनुलक्षण कहते हें | उनकी 
सख्या चार होती है, सोलह नहीं, और अनिष्ठा दोष नहीं है । 
सौनह्रास्तिक का सतभेद--सौत्नान्तिक लक्षणों को पृथझू-पृथक्‌ द्रव्य नहीं मानते। मे 
कहते हूँ कि भगवान्‌ प्रदर्शित करना चाहते हे कि प्रवाह सस्क्ृत है । वे प्रवाह-क्षण के तीन लक्षण 
नहीं बताते, क्योकि वे कहते हें कि यह तीन लक्षण प्रज्ञप्त होते हू | वस्तुत अप्रज्ञायमान है । 
क्षण का उत्पाद या जाति का अर्थ है--प्रवाह काओआरम्म | व्ययया अनित्यता प्रवाह की 
निवृत्ति, उपरति है । स्थिति आदि से निवृत्ति तक अनुवत्तं मान प्रवाह हैं । रिवत्यन्यवात्व या जरा 
अनुवत्त॑मान का पूर्वापरविशेष हैं। पुन उत्पाद अभृत्वा-भाव है स्थिति प्रवन्ध है, अनित्यता 
प्रवन्ध का उच्छेद है, जरा उसकी पूर्वायर विशिष्टता है । सक्षेप में, सस्क्ृत धर्म का अभूल्ा-भाव 
होता है, भूत्वा-अभाव होता है। इन धर्मो का प्रवाह इनकी स्थिति है, प्रवाह का बिसदृशत्व 
उनका स्थित्यन्यथात्व है । उत्पादादि द्वव्य नही है । 
सर्वाम्तिवादी कहते है कि जन्य धर्म की जनक जाति है, किन्तु हेनु-प्रत्यय वे बिना नहीं, 
अर्थात्‌ हेतु-प्रत्यय के सामग्र्य के विना केबल जाति जन्य घर्म के उत्माद का सामर्थ्य नही रखती । 
सौत्नान्तिक कहते हे कि यदि ऐसा है, तो हेतु उत्ताद करन है. जाति नही ।। सर्वास्तियादी कहते 
हे कि रूप में रूप-बुद्धि स्वलक्षणापेज्षा होती है। किन्तु, “धपय जात है, गह जात-बुद्धि रूपा- 
पेक्षा नही होती, क्योंकि 'बेंदना जात है! इस बेदना का जब प्रश्न होता है, तव #ी मेरी 
यही जात-वुद्धि होती है । अत , जाति-बुद्धि रूप-वेडना से अर्थान्तरभूत जाति-द्रव्य की अपेक्षा 
करती है । 
सौत्रान्तिक का उत्तर है कि यह वाद आपको बहत दूर ले जायगा। यून्यता, अनात्मत्व 


को युक्त सिद्ध करने के लिए आप 'शून्यम्‌', अनात्मम्‌' का द्रव्यय अस्तित्व मानेंगे | पुन एय- 


है 


वेेपिकों के तुल्य एक द्रव्य-परम्परा माने गैं-सय्या, पी माण परयवत्ठ, संयोग, 
अपरत्व, सत्ता आदि। आपको घट-ोद्वि सिद्ध बरने के जि। एद्म पिट्स्क पा 


करना होगा । 


३५१ वौद्ध-धर्म-वर्शन 


जीवितेच्द्रिय 
जीवित त्रधातुक आयु है । यह एक पृथक्‌ धर्म है। यह ऊष्म और विज्ञान का आ्राधार है। 
यह सन्‍्तान की स्थिति का हेतु है । 
सौत्नान्तिक आयु को द्रव्य नही मानते । उनका कहना है कि यह एक आवेध सामर्थ्य- 
विशेष है, जिसे पूर्वजन्म का कर्म प्रतिसन्धि-क्षण में सत्त्व में आहित करता है । इस सामर्थ्य-वश 
एक नियत काल के लिए निकाय-सभाग के स्कन्ध-प्रवन्ध का अवस्थान होता है। 


नाम, पद, व्यजन-काय 
नाम! ( नाम था शब्द ) से 'सज्ञाकरण' समझना चाहिए। यथा रूप, शब्द, 


गन्धादि शब्द । 

'पद' से वाक्य का अर्थ लेते है, जितने से अर्थ की परिसमाप्ति होती है, यथा यह 
वाक्य--सस्कार अनित्य हे, एवमादि | श्रथवा पद वह है, जिससे क्रिया, गुण, काल के सम्बन्ध- 
विशेप भासित होते हे, यथा वह पकाता है, वह पढता है, वह जाता है वह कु्ण है, गौर है, 
रक्‍त है, वह पकाता है वह पकावेगा, उसने पकाया । 

व्यजन' का अर्थ अक्षर, वर्ण, स्वर-व्यजन है। यथा अ झ्ना इ ई श्रादि । 

कार्य का अर्थ समुदाय है। 

सौत्रान्तिक का मतभेद-सौत्नान्तिक दोप दिखाते हे कि यह वाक्स्वभाव है, और इसलिए 
'शब्द' है । भ्रत , यह रूप-स्कन्ध में सगृहीत हे । चित्त-विप्रयुक्त सस्कार नही । ' 

सर्वास्तिवादी के मत में यह वाक्स्वभाव नही है | वाक्‌ घोष है। और, घोषमातर से, 
यथा ऋन्‍्दन से अर्थ अवगत नही होता । किन्तु, वाक्‌ नाम में प्रवृत्त होता है । यह नाम श्रर्थ को 
द्योतित करता है, प्रतीति उत्पन्न करता है । 

सौत्नान्तिक--जिसे में वाक्‌ कहता हूँ, वह घोषमात्र नही है । किन्तु, यह वह घोष है, 
जिसके सम्बन्ध में वक्‍ताओ्ों में सकेत है कि यह अमुक श्र्थ की प्रतीति करेगा । 

जो सिद्धान्त यह मानता है कि नाम पदार्थ का द्योतक है, उसे यह मानना पडेंगा कि 
गो? शब्द के ये भिन्न श्र्थ सवृति से है । अत , यदि श्रम॒क नाम से श्रोता को श्रमुक अर्य च्योतित 
होता है, तो यह घोपमात्र है, जो उसकी प्रतीति कराता है । “नाम द्रव्य की कल्पना का कई 
प्रयोजन नही है । 

सौत्रान्तिक व्यवस्थित करते है कि 'नाम' एक शब्द है, जिसके सम्बन्ध में मनुष्यों मे 

सकेत है कि यह एक श्रर्थ-विशेष की प्रतीति कराता है । 
वभापिक इन्हें द्रव्य के रूप में स्वीकार करते हैं 
नही हूँ । 
न्याय-वंशेधिक से तुलना रे 
वैशेषिकशास्त्र मे गण” एक पदार्थ है । यह कई प्रकार का है। यह द्रव्याश्नयी 


स्वय गणविशिष्ट नहीं हैँ ' और दूसरे की अपेक्षा के बिना संयोग और विभाग के उत्पादन मे 
ग्रसमर्थ है । सख्या, परिमाण, पृथक्त्व, सयोग, विभाग, परत्व, अ्परत्व सस्कारादि गुण है । 


वे कहते हूं कि सब धर्म तर्कंगम्य 


पंचद् प्रध्यायें ३४३ 


परिभाण--मान-व्यवहार का असाधारण कारण है । यह चार प्रकार है -महत्‌, 
ग्रणू, दीघेत्व और हृस्वत्व। 

नित्य पदार्थ का परिमाण नित्य है, और अनित्य पदार्थ का अनित्य है । 

संख्या--द्वित्वादि सख्या अपेक्षा-बुद्धि से प्रसूत है। यह गणना-व्यवहार का निष्पादक 
गण है। 

पृथक्त्व द्वारा एक वस्तु से अपर के पार्थक्य की प्रतीति होती है । 

संस्कार नामक एक गण है। वह तीन प्रकार का है --स्थितिस्थापक, भावना 
और वेग । यदि हम एक वृक्ष की शाखा का श्राकषंण कर छोड दे, तो यह स्थितिस्थापक- 
सस्कार गुण के योग से यथास्थान होती है । किसी विपय का गझाभास होने से वह मन में 
आवस्थान करता है, यह भावनाख्य सस्कार का फल है। एक वाण का निक्षेप करने से 
वह बहुत दूर जाता है, यह वेगाख्य सस्कार है। 

स्थविरवादियो की २४ उपादाय-रूपों की सूची में रूप लघुता,मृदुता, कर्मण्यता है । 
'स्थितिस्थापक' चित्त-विप्रयुकतत सस्कार भी इन गुणों के तुल्य विशेष घर्म है, यद्यपि बोद्ध 
गण-गणी के वाद को नहीं मानते, इनमें एक प्रकार का सादृश्य है, यथा वंशेपिको का 
सामान्य और मिकाय-सभागता प्राय एक हैं। अन्तर इतना ही है कि वशेषिको का सामान्य 
एक और नित्य है, किन्तु वेभापिको का निकाय-सभाग एक और नित्य नही है। 

स्याय-वैशेषिक जहाँ किसी का कारण नहीं वता सकते, वहाँ झदृष्ट की कल्पना कर। 
3। सर्ग के आदि मे जो परमाणु में कर्म होता है, वह अदृप्ट के कारण होता है। अग्नि का 


हे 


ऊध्वे-ज्वलन, वायु का तियंगू-गमन, स्रूत्री का अयस्कान्त के अ्रभिमुख होना, यह सववे अदृष्ट- 
विशेष के अश्रधीन है (वश्शेषिकसूत्र, ५।१॥१५, ५॥२॥१३ )। देह से मन का उत्क्रमण 
(अपसपंण ) , देहान्तर में मन का प्रवेश ( उपसरपंण ) » असित-पीत का सयोग (उपचय ) हे 
इन्द्रिय और प्राण का देह से सयोग अदृष्टकारिता है (वंशेपिकसूत्र, ५।२।१७) । इस सूत्र 
पर चन्द्रकान्त-कृत भाष्य कहता है कि एक दूसरा भी अदृप्ट है, जिससे पुरुष का जीवन, 
उत्पत्ति और मरण होता है । शरीरादि का इस प्रकार का निर्माण ही है कि उस 
ग्रवस्था मे ऐसा होता हैं। यह अदुृप्ट इसलिए कहलाता है कि कारण दुृष्ट नही है 
(न तत्र दृष्ड कारणमस्तीति), वस्तु-शक्ति ही इस प्रकार की है (वस्तुशक्तिरबंतादुशी ) । 
यह पूर्वकृत कर्म का फल है। यह अदृष्ट उसका है, जिसका इस गमन से ह्ति या 
अहित होता है। न्यायसूत (३।२६८) के अनुसार भी अदृषप्ट 88% है । इस कर्मफल का 
योग, अर्थात्‌ अ्रदुप्ट-जन्य सुख-ढु ख का मानस प्रत्यक्ष ही ेु दशन है:। दर्श नाथ शरीर की 
सुष्टि होती है। जब हम किसी का वरण नहीं जात हैं, तव हे ड्से स्वामाविक 
कहते है. (न्यायमजरी मे जपन्त) । इसी प्रकार, अवीग्निवादा, बने धर्मता' कहते हैं, 
प्रर्थात्‌ वस्तुओं का ऐसा ही धर्म है, स्वभाव है, शक्ति है। वे कहते हूँ कि धमो की गक्ति 
झचिन्त्य हैं । यह नियत झोह। 

ड्रग 


३५७४ बौद्ध-घर्म-दर्शन 


-- न्यायभाष्य (3२६८) में किसी दर्शनकार के मत से “अरदृष्टा परमाणुओं का 
गुणविशेष है। यह अदृष्ट परमाणु-क्रिया का हेतु है। इस अदृष्ट से प्रेरित परमाणु-समूह 
परस्पर सयुक्त हो शरीर का उत्पादन करता है। इसी अदृष्ट से मन की क्रिया उत्पन्न 
होती हैं। मन अपने अदुष्ट से प्रेरित हो उस शरीर मे प्रवेश करता है। तव॒ समनस्क 
शरीर में द्रष्टा सुख-दु ख की उपलब्धि करना है । 

हेतु-फल-प्रत्यवता का वेद 

सर्वे धर्म जो उत्पन्न होते हे, पाँच हेतुओ ओर चार प्रत्ययों से उत्पन्न होते हूँ । 

ईश्वर, पुरुष, प्रधानादिक एक कारण से जगत की प्रवृत्ति नही होती । जन्य धर्मों को जनित 
करने के लिए जाति, हेतु और प्रत्ययो के सामग्रुय की अपेक्षा रहती है । 

यह हेतु-प्रत्यय क्‍या है ? प्रत्यय चार हैँ --हेतु-प्र त्यय, समनन्‍्तर-प्रत्यय, आलम्बन- 
प्रत्यय, अधिपति-प्रत्यय । हेतु पड़विध है -ऋरण-हेतु, सहभू-हेतु, सभाग-हेतु, सम्प्रयुक्तक-हेतु, 
सर्वत्नग-हेतु, विपाक-हेतु । 

पहले हम प्रत्यवत्ा का विचार करेगे। 
प्रत्यय 

स्थविरववाद मे छ हेतु, पाँच फल का उल्लेख नही है । विभाषा (१६।८) में उबत है 
कि यह सत्य है कि येछ हेतु सूत्र में उक्त नही हैँ । सूत्र में केवल इतना उक्त है कि चार 
प्रत्ययता (प्रत्यय-प्रकार) हे। जो धर्म जिस धर्म की उत्पत्ति या स्थिति मे उपकारक होता है, 
वह उसका प्रत्यय कहलाता है। प्रत्यथ्, हेतु, कारण, निदान, सम्भव, प्रभव आ्रादि का एक ही 
अर्थ है । 

१. हंतु-प्रत्यय---मूल का अ्रधिवचन हैं। जो हेतुभाव से उपकारक धर्म है, वह हैतु- 
प्रत्यय है, जब एक धर्म दूसरे का प्रत्यक्ष-हेत्त होता है, तव वह हेनु-प्रत्यय होता है। कारण-हैतु 
को वर्जित कर णेष पाँच हेत हेत-प्रत्यय है । यथा शालि-बीज शालि का हेतृ-प्रत्यय है, कुशलादि 
भाव साधक कुशलादि का। हेतु और प्रत्यय के परस्पर के सम्बन्ध में विभाषा के 
प्रथम आचार्य कहते हे--१ हेतृ-प्रलध में कारण-हेतु को वर्जित कर पाँच हेतु सगृहीत हे । 

१- कारण-हेतू में अन्य तीन प्रत्यय सयृहीत हे। द्वितीय आचार्य कहते हँ--१ हँवुअत्यय 
में पाँच हेत संगहीत हैं। २ कारण-हेतु केवल अधिपति-प्रत्यय के अनुरूप है। इस सिद्धान्त 
को- वपुव॒न्धु स्वीकार करते हे । महायान के आचारयों के लिए सभाग-हँतु हंतु-अत्यय भ्रौर 
अधिपति" दोनो हैँ, अन्प पाँच हेत अधियति-प्रत्यव हूं। 

२ समनन्‍्तर-प्रत्यय--अहंत के न्विणिकाल के नरम चित्त और चत्त को वर्जित 
कर अन्य सब उत्पन्न चित्त-चैत्त समनन्तर-पत्यय है। यह प्रत्यय समनतन्तर कहलाता है क्योकि 
यह सम और अनन्तर धर्मो का उत्पाद करता है। केवल चित्त-चैत्त समनन्तर” है, क्योंकि अन्य 
धर्मों के लिए, यथा रूपी धर्मों के लिए, हेतु और फल में समता नहीं है। चित्त-नियम पूर्वेन्ूर् 
चित्त के कारण ममृद्ध होता है, अन्यथा नहीं। इसलिए, एक दूसरे के अनन्तर अनुस्प बित्तो- 


पंचदतव अध्याय च्श्र्पर 


ध्वादं के उत्पादत में समर्थ धर्म समतन्‍्तर-प्रत्वय है । प्रत्येक चततसिक कलाप की स्थिति एक 
क्ंग की होती है । जैव यह कलाप निरुद्ध होता है, तव अन्‍य उनके स्थान मे उत्पन्न हाता है। पूव 
चलाप उत्तर कलाप के कारित को अभिरस्छत करता है >घात्‌ उसके आकार को निश्चित 
करता है। किल्हूँ, यह उसका हेतु-प्रत्वव नही है, क्णेकि उत्तर कलाप क्वा समुत्यान ब्लेश-कर्मवश 
होता है। झत्त. नये कलाप ऋो हेतु-अत्यव कर्न या अनुझय है, और एृर्वेठर्ती कलाप उसका 
समनन्तर-प्रत्यय है । चित्त-प्रवःह के उत्त रोत्तर चित्तो में अधिक सम्घनता और आनन्तवं होता है, 
सपी धर्मों में बही । अत. रूपी धर्म रामवस्तर-प्रश्यय नहीं होते । वस्तुद; कामावचर-रूप के 
अ्नन्तर कदाचित्‌ दो रूप कामावचर-हूप और रूफावतरार-रूूए उत्पन्न होते है । कदाचित 
कामावचर और अनाऊ्दं ये दो रूप उत्नन्न होते है, किस्तु कामावचर-चित्त के अनन्तर 


कामावचर और रूपावचर चित्त कभी ग्नपत्‌ नही उत्तन्न हाते | रूपा का सन्‍्मुखाभाव अकुल है 
किन्तु समनन्‍्तर-प्रत्थथ आकल-पाल नहा प्रदाद भरता । अत , रूपी पर्स समननन्‍्तर-प्रत्यय 
नही है । 


सामान्यत , पूर्व चैत्त वेठल रवजाति के चैत्तो के नही, किन्तु अपर चत्तो के भी 
समनन्तर-प्रत्यय है; किन्तु स््रजाति से अल्प से वहुतर की, और विपरय से बहतर से अल्प की 





उत्पत्ति नही होती । यह 'समनसतर * जम आर र इस शब्द को यदत सिद्ध 3 
उत्पत्ति नही होदी । यह प्मनसर सभ आर अन्तर इस अत्द का चुदेत छड्ध करता हू 
कर 2 च्त्ति नद्धप्रपक्त ++ संस्कारों को आाकतन व. ४७2 

रूपी धर्मों के समाव छचित्त-विप्रयुक्त सस्कारा का व्वाकुल सम्मुखाभाद हू, हात., वह 


समनतन्‍तर-प्रत्यय नही हु। दस्तुद- क्रामांदचर द्राप्ति के अनन्तर हपघाठक आभार आप्रत्म्यिदत 
(अनाबवादि ) धर्मों की आप्तियो का बुगपत्‌ सनन्‍्दुडाक्षाद होता है। अनादत धर्मो के समननन्‍्तर- 
प्रत्यवत्व का प्रतिषेघ करते है । अवागत धर्म व्यादुल हें। अदागत अध्व में पूर्वोत्तर का 
अभाव है. अत. भगवान्‌ कैसे जानते हैं कि अमुक अनाभत धर्म की दूर्वोत्वत्ति होगी, ऋअमुक की 


परचात होगी रि 
इचात्‌ होगी ! 
यत्किचित अपरान्त उत्पन्न होता है उन सवक्षी उत्पक्ति के कृम को वह झानते हूँ। 
सच रे 








दद्धन्यण वद्धझ-गोचर झत्ञेय है । सोवान्तिक्तो के अनुसार भणदानू 


प्रमसार प्रत्यक्षता -- ने कि ऋनमानत , था निमित्तत जानते हैं ; है 


अन्य आचायों के अनसार रूत्त्वों के सन्‍्ताद 





और साम्परत के अनमान से उनका ज्ञान हता हू 
में झनायत में उत्पन्न होनेवाड फला का एक किकूभूत « लिंय ) धर्म होता है, वह चिच- 
विप्रयक्‍कत सस्कार-विजेष है ॥ ऋगदान्‌ उनका घ्याव कन्द हू । अनानत-फचच 

३. झालम्दन-फत्यव--आालम्वन भाव से उपकारक धन अच स्वच-अत्यद है । सद धर्म, 
सस्कृत भर असस्द्वत चित्त-चेत्त के आलग्वन 5त्वव है, बिन्दु ऋौहिण्ति रुए से नही । स्था रूद 
रूप चक्षर्विज्ञाद और तत्मस्प्रधुक्त जेइतादि चच के 
झालम्वन है। सद घर्मे मनोविज्ञान भौर तत्तम्प्रदुक्त चुना 

जब एक धर्म एक चित्त का झआलम्दन हता ह्ठै 
क्ाण म इस घदित्त का ऋतलम्दन न हुए । झार्थोत, यर्याए उक्ष द्िज्ञान रूप को शारलमग्दन रूप में 





दर] 
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ग्रहण नही करता, तथापि यह श्रालम्बन है, क्योकि चाहे इसका ग्रहण आलम्बन-रूप में हो 
या न हो, इसका स्वभाव वही रहता है, यथा ईन्ध्रन ईन्धन है, यद्यपि वह प्रदीप्त न हो । 

४. श्रधिपति-प्रत्यय--प्रत्येक ध्मे श्रप्रत्यक्ष रूप से दूसरे धर्म को प्रभावित करता है। 
कारण-हेतु श्रधिपति-प्रत्यय कहलाता है। दो दृष्टियो से 'अ्रध्िपति-पअ्रत्यय' सज्ञायुक्त है। 
अधिपति-प्रत्यय वह प्रत्यय है, जो वहुधर्मों का है, और जो बहुधर्मों का पति है (अधिको5्य 
प्रत्यय , श्रधिकस्य वा प्रत्यय “) । सर्वे धर्म मनोविज्ञान के आलम्वन-प्रत्यय है । किसी चित्त के 
सहभू-धर्म उस चित्त के सदा आालम्बन नही होते, वह उसके कारणहेतु होते है । अत, 
कारण-हेतु होने से, न कि श्रालम्बन-प्रत्यय होने से, सब धर्म अधिपति-प्रत्यय हैं। स्वभाव को 
वर्जित कर सब सस्क्ृत धर्म के कारण-हेतु हैं। कोई भी धर्म किसी भी साम से स्वभाव का 
प्रत्यय नही होता । स्थविरवाद के अनुसार अ्रधिपति “ज्येप्ठ” के श्रर्थ में है। जिस-जिस धर्म के 
गुरुभाव से जिन-जिन अरूप धर्मो की प्रवृत्ति होती है, वह-वह धर्म उन-उन धर्मों के अ्िपति- 
प्रत्यय हे । जब छन्द को श्रागे करके चित्त प्रवृत्त होता है, तब छनन्‍्द अधिपति होता है, अन्य 
चैतसिक नही । छत्द, वीय॑, चित्त, मीमासा, सख्यात चार धर्म, भ्रधिपति-प्रत्यय हैं। इस प्रकार, 
हम देखेंगे कि इन दो भ्रर्थो में बडा अ्रन्तर है । 
प्रत्ययों का श्रध्वगत एवं घर्मंगत कारिच्र 

श्रध्वगत-प्र त्युत्पन्न, अतीत, श्रतागत इनमें से किस अवस्था में वे धर्म श्रवस्थान 
करते हैं, जिनके प्रति विविध प्रत्यय श्रपना कारित्न करते हैं ? 

हम पहले हेतु-प्रत्यय की समीक्षा करते हू। प्रत्युत्पन्न धर्म में दो हेतु कारित्न करते हैं । 
यह सहभू-हेतु और सम्प्रयुकत-हेतु है। ये सहोत्पन्न धर्म में अपना कारित्न करते है । भ्रनागत 
धर्म में तीन हेतु--सभाग०, सर्वेत्रग ", विपाक ” कारित्न करते है । 

समननन्‍्तर" अ्रनागत धर्म में अपना कारित्न करता है, यथा अनागत धर्म में तीन 
हेतु अपना कारित्न करते हैं। एक क्षण के चित्त-चैत्त उत्पन्न चित्त-चैत्तो को अ्रवकाश देते है । 

आालम्बन-प्रत्यय प्रत्युत्पल्त धर्म में अपना कारित करता है, यथा प्रत्युत्प्त धर्म में दो 
हेतु कारितन करते हे। ये प्रत्यृत्पन्त धर्म चित्त-चैत्त है । ये श्रालम्बक है, जो वत्तंमान हो वत्तेमान 
श्र,लम्बन ग्रहण का करते है । अधिपति-प्रत्यय का कारित्न केवल इतना है कि यह श्रनावरण-भाव से 
अवस्थान करता है । यह वत्तंमान, अतीत, अनागत धर्म मे श्रावरण नही करता । 

धर्मंगत--विविध प्रकार के धर्म कितने प्रत्ययो के कारण उत्पन्न होते हैं ? 

चित्त और चैत्त चार प्रत्ययो से उत्पन्न होते है। इसमें एक श्रपवाद है। श्रसक्ञि- 
समापत्ति और निरोध-समापत्ति में श्रालम्वन का ज्ञान नही होता । श्रत , इन-इन समापत्तियो 
में आलम्बन-प्रत्यय को वर्जित करना चाहिए । इन दो समापत्तियों की उत्पत्ति चित्ताभिसस्कार 
से होती है, अतः इनका समनन्तर>प्रत्यय है। यह समापत्ति चित्तोत्पत्ति में प्रतिवन्ध है। भत्र , ये 
व्यूत्यान-चित्त के समनन्तर-प्रत्यय नही है, यद्यपि ये उसके निरन्तर हें । 


पंचदश भ्रध्याय ३५७ 


अन्य चित्त-विप्रयुकतत सस्कार और रूपी धर्म हेतु-प्रत्यय श्रौर अधिपति” के कारण 

उत्पन्न होते है । 

रूपी धर्मों के सम्बन्ध में इतना विशेष कहना है कि महाभूत और भौतिक कैसे परस्पर 
हेतु-प्रत्यय होते हे । पृथ्वी-धातु आदि चार भूत, भूत-चतुष्क के सभाग-हेतु और सहभू-हतु हे । 
भूत-चतुष्टय रूप, रसादि भौतिको के पाँच प्रकार से हेतु हे--जनन-हेतु, निश्रय-हेतु, उपस्तम्भ- 
हेतु, उपव्‌ हण-हेतु । भौतिक भूतो से उत्पन्न होते है । उत्पन्न होकर भूत का अनुविधान करते 
हैं । भूतो का आधार लेते है । पुन भूत भौतिको के अनुच्छेद और वृद्धि में हेतु है। श्रत , भूत 
भौतिको के जन्म-हेतु, विकार-हेंतु, श्राधार-हेतु और वृद्धिहेतु हैं । 

भौतिक भौतिको के तीन प्रकार से हेतु हे--सहभू?, सभाग? और विपाक-हेतु ॥ हम 
कारण-हेतु का उल्लेख नही करते, क्योकि सव धर्म सब धर्मों के कारण-हेतु है । 

१. चित्तानुपरिवत्ति काय-वाक्‌-कर्म जो भौतिक है, ओर संवर प्रकार के है ( ध्यान- 

सवर और अनाख्रव" ) सहभू-हेतु हे । 

२. सब उत्पन्न भौतिक सभाग-भौतिको के सभाग-हेतु हे । 

३. काय-वाक्‌-कर्म विपाक-हेतु है । चक्षु-कर्म विषाकादि से उत्पादित होता है । 

भौतिक एक प्रकार से भूतो के हेतु हे । काय-वाक्‌-कर्म भूतो का विपाक-फल के रूप 
में उत्पाद करते है । 
स्थविरवाद के श्रनुसार प्रत्यय 

स्थविरवाद के श्रनुसार २४ प्रत्यय हे । 

१. हेतु-प्रत्यय--वह धर्म है, जो मूलभाव से उपकारक है । यह धर्मों को सुप्रतिष्ठित 
करता है, यथा शालि का शालि-बीज । 

२ आ्रालस्वन?-- वह धर्म है, जो आलम्बनभाव से उपकारक है, यथा रूपायतन चक्षु- 
विज्ञान-धातु का आलम्वन? है । 

३. भ्रधिपति"-- वह धर्म है, जो गुरुभाव से उपकारक है । जब छन्द, अग्र और ज्येष्ठ 
होकर चित्त प्रवृत्त होता है, तब छन्द अधिपति" होता है । दूसरा चैतसिक नही । 

४, अ्रनन्तर"--वह धर्म है, जो श्रनन्‍्तर भाव से उपकारक है । 

५, समननन्‍्तर"---वह धर्म है, जो समननन्‍्तरभाव से उपकारक है । ये दोनो एक हैं, नाम 
का भेद है, अर्थ में भेद नही है । यथा चक्षुविज्ञान-घातु मनोंघातु का श्रनन्तर? है । चक्षु- 
विज्ञान-धातु के भ्रनन्तर मनोधातु, मनोधातु के अनन्तर मनोविज्ञान-धातु, यह चित्त-नियम है । 
यह नियम पूर्वे-पूर्व चित्त के कारण समृद्ध होता है, श्रन्यधा नही । श्रत , अपने-अपने अनन्तर 
प्रनुरूप चित्तोत्पाद के उत्पादन में समर्थ धर्म श्रनन्तर है । 

६. सहजात?--वह धर्म है, जो सहोत्पादभाव से उपकारक हे। यथा प्रकाश 
का प्रदीप सहजात? है। चार अरूपी स्कन्ध एक दूसरे के सहजात-प्रत्यय हैँ, इसी प्रकार चार 
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है. 


महाभूत हे । चित्त-चंतसिक धर्म चित्त-समुत्यान रूप के सहजात-प्रत्यय हैँ, महाभूत उपादाय-रूंपे 
के हे । रूपी धर्म अरूपी धर्मों के कभी सहजात" होते है, कभी नही । 

७. श्रन्योन्य--वह्‌ धर्म है, जो उत्पाद उपष्टम्भभाव से उपकारक है, यथा 
त्रिदण्ड, जो एक दूसरे का उपष्टम्भक है। चार भ्ररूपी स्कन्ध्र श्रन्योन्य-प्रत्यय है। चार महाभूत 
प्रन्योन्य-प्रत्यय है । 

८ निश्रय--वह धर्म है, जो अ्रधि ठान के झ्ाकार में उपकारक है, यथा वृक्ष 
का निश्चय-प्रत्यय पृथ्वी है, चित्र का पट है, चक्षुरायतन चअक्षूविज्ञान-धातु का निश्चय- 
प्रत्यय है । 

&६ उपनिश्रय”--वह धर्म है, जो वलवत्कारणभाव से उपकारक है । 'उप' का श्रर्थ 
भृशम्‌' है। यह तीन प्रकार का है--आलम्वनोपनिश्रय, श्रनन्त रूपनिश्चय, प्रकृत्युपनिश्रय । 

१, जिस आलम्वन को गुरु कर चित्त-चैतसिक की उत्पत्ति होती है, वह भ्रालम्बन बल- 
वत्‌ होता है। यथा दान देकर, शील का समादान कर, उपोसथ कर्म कर, उसको गुरु 
ममझता है । यह श्रालम्बनोपनिश्रय है । 

२ पश्चिम चित्त के उत्पादन में पूर्व चित्त की श्रनन्तरूपनिश्रयता है । पूर्व-पूर्व कुणल- 
स्कन्ध पश्चिम-पश्चिम कुशल स्कन्धो के अनन्तरूपनिश्रय हैं । यह वलवत्‌ प्रत्यय है । 

३ प्रकृत्युपनिश्रय वह धर्म है, जो प्रकृतिभाव से उपनिश्रय है। अपनी सन्तान में निष्पा- 
दित श्रद्धा-गीलादि या उपसेवित ऋतु-भोजनादि प्रकृति है, यथा श्रद्धा के निश्चय लेकर दान 
देना, जील का समाठान करना .इत्यादि । 

१० पूर्वजात?--बह धर्म है, जो प्रथमतर उत्पन्न होकर वत्तंमानभाव से उपकारक है, 
यथा चक्षुरायतन चक्षुविज्ञान? का पुरोजात्त प्रत्यय है | 

११ पश्चात्‌ू-जात"-.- वह अरूप धर्म है, जो पूर्वजात रूप-धर्मों का उपस्तम्भकभाव से 
उपकारक है । पश्चाज्जात चित्त-बैतसिक धर्म पूर्वजात काय के पश्चाज्जात प्रत्यय है । 

१२ श्रासेवन "--वह घ॒र्म है, जो अनन्तरो का प्रमुणभाव से उपकारक धर्म है । 

१३. कर्म ?--चित्त-प्रयोग सख्यात क्रिय्मभाव से उपकारक धर्म है । चेतना-सम्प्रयुवत 


धर्मों का और तत्ममुत्पन्न रूपरो का कर्म-प्रत्यय है । 
१४ विपाक"---निरुत्माह शान्तभाव का उपकारक धर्म है। चार विपाक-स्कत्प 


अरूपी के विपाक-प्रत्यय है । है की 
१५ आाहार?--इस काय का कवडीकार आहार आहार-प्रत्यय है। अ्ररूपी ग्राह 


मम्प्रयुक्त धर्मों के आहार-प्रत्यय है । ेल्‍ 
१६. इच्धिय--स्व्वी-पुरुषे न्द्रिय को वर्जित कर शेष २९ इन्द्रिय श्रधिपति रूप से 


उपकारक है । 
_१७ ध्यान--यह ध्यानवश उपकारक धर्म है । . 


१८ मार्ग*--मार्गा ग॒ निर्याण के लिए उपकारक है | 
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१६. सम्प्रयुक्त --सप्रयुवत भाव से उपकारक धर्म । 

२० विश्रथुक्त --विप्र युक्त भाव से उपकारक प्र्म । 

२१ ब्रस्ति"- प्रत्युत्पन्न लक्षणवश अस्विभाव से तादृश धर्म का उपप्टम्भन करता है । 

२२ नास्ति'--यह समननन्‍्तर निरुद्ध अछय धर्म है, जो अनग्तर उत्पच्यमान अरूप 
धर्मों को प्रवृत्ति का अवकाश देता है । 


२३. विगत “--यह विगतभाव से उपकारक है। समननन्‍्तर विगत चित्त-चैतसिक 
प्रत्युत्पन्न चित्त-चैतसिको के विगत-प्रत्यय है । 

२४ शअ्विगत --प्रस्तिप्रत्यय धर्म ही अ्रविगतभाव से उपकारक है। 

इन चौवीस प्रत्ययों को छ प्रकार से सगृहीत करते है-- 

१. नाम ( अछूपी धर्म ) का नाम से सम्बन्ध । 

२ नाम का नाम-रूप से सम्बन्ध । 

३ नाम का रूप से सम्बन्ध । 

४ रूप का नाम से सम्बन्ध । 

५ प्रज्ञप्ति का नाम से सम्बन्ध । 

६ नाम-रूप का नाम से सम्बन्ध । 


अन्तिम दो केवल श्रभिधम्मत्थसगहो में हे । 

१. प्रनन्तर-निरुद्ध चित्त-चैतसिक धर्म प्रत्युत्पन्न चित्त-चेतसिक धमो के भ्रनन्तर* 
समनन्‍्तर-", नास्ति ", विगत" प्रत्ययवश प्रत्यय हें । पूर्व चित्त-चंतमिक धर्म पश्चिम चित्त- 
चौतसिक के भासेवनवश प्रत्यय है | सहजातधर्म सप्रयुक्तवश अन्योन्य-प्रत्यय है । 

२ तीन अकुशल-हेतु और तीन कुशलहेतु में से कोई सहजात चित्त-चंतसिक श्रीर रूप के 
प्रत्यय होते हे । इसी प्रकार सात ध्यान के श्रग, बारह मार्गा ग नाम-रूप के प्रत्यय होते है । 
सहजात चेतना सहजात नामरूप का श्रत्यय होती है । नानाक्षणिका चेतना कर्मवण कम से श्रभि- 
निव ते नाम-रूप का भ्त्यय होती है । विपाक-स्कन्ध विपाकवण सहजात र्प के अन्योन्य-प्रत्यय हे "' 

३ पूर्वजात काय का प्रश्चाज्जात चित्त-चंतसिक धर्म पश्चाज्जात प्रत्यय हें । 

४ पूर्वजात" वश रूप-नाम का प्रत्यय होता है । यथा चक्षुवेस्तु चल्षविज्ञान-घातु का। 

भू आलम्बन? और उपनिश्रय? वश प्रज्ञप्ति-नामरूप नाम के प्रत्यय होते है । 

६ अधिपति", सहजाव", ग्न्योत्य), निश्चरए, आहार", उन्द्रिय", विप्रयूवत", अस्नि०, 
प्रवगत? वश नाम-रूप नाम के प्रत्यय होते हैं । 


 ् 


ह्तु 
१ कारण-हेतु--कोई धर्म अपना कारण-हेतु नहीं है। सव धर्म स्वत से ग्रन्य सब 


सम्कृत धर्मों के कारण-हेतु हे, क्योकि उत्पत्तिमान्‌ धर्मों के उत्पाद के प्रति प्रत्येफ धर्म का 
आविष्मभाव से अवस्थान होता है। यह नहीं है कि उन सवका कारए भाव है। एस लक्षण से 
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यह परिणाम निकलता है कि सहभू-हेतु श्रादि धर्म भी कारण-हेतु हे । श्रन्य हेतु कारण-हेतु के 
श्रन्तगत है | जिस हेतु का कोई विशेष नाम नही है, जो विना किसी विशेंषण के कारणमातर है, 
वह कारण-हेतु है। एक विशेष नाम के योग से यह वह नाम पाता है, जो सब हेतुओ के 
उपयुक्त है । 

कारण-हेँतु का निर्देश हमने किया है। वह सामान्य निर्देश है, और उसमे प्रधान 
कारण-हेतु तथा अप्रधान कारण-हँतु दोनो सगृहीत है । प्रधान कारण-हेतु जनक है । इस भ्र्थ में 
चक्षु और रूप चक्षुविज्ञान के कारण-हेतु हे, यथा श्राहार शरीर का कारण-हेतु है, वीजादि 
अ्रकुरादि के कारण-हेतु हे । 

निर्वाण भी कारण-हेतु हो सकता है । एक मनोविज्ञान उत्पन्न होता है, निर्वाण उसका 
श्रालम्वन है, पश्चात्‌ इस मनोविज्ञान से एक चक्षुविज्ञान उत्पन्न होता है, श्रत चक्षुविज्ञान के 
प्रति निर्वाण का परम्परया सामथ्य है । 

२ सहमभू-हेतु--जों धर्म परस्पर पुरुषकार-फल (२।५४) है, वे समभू-हेतु कहलाते 
है | यह नही कहते कि सब सहभू-धर्म सहभू-हेतु हे । यथा : नीलादि भौतिक रूप महाभूतों का 
सहभू है, किन्तु यह उनका सहभू-हेतु नही है । 

यथा महाभूत अन्योन्य के सहभू-हैतु हैं, यथा चित्त और चित्तानुवर्त्ती, यथा जाति 
श्रादि लक्षण और वह धर्म, जो उनका लक्ष्य है । 

सब सस्क्ृत धर्म यथायोग सहभू-हेतु हैं । जिन धर्मो का अ्रन्योन्यफलत्व है, उन्हीं का 
सहभू-हेतुत्व है। सब सस्क्ृत धर्म श्रीर उसके लक्षण एक दूसरे के सहभू-हेतु है, किन्तु एक धर्म 
श्रन्य धर्म के लक्षणों का सहभू-हेतु नही है । हर 

पूर्व लक्षण सावशेष है। एक धर्म अपने श्रनुलक्षणो का सहभू-हेतु है, किन्तु इसका 
उनके साथ अन्योन्य-फल-सम्बन्ध नही है, क्योकि अनुलक्षण अपने धर्म के महभू-हेतु नहीं हे । 

चित्तानुपरिवर्त्ती कौन हैँ ? सब चित्त-सम्प्रयुवत धर्म, ध्यान-सवर श्रौर श्रनास्नव-सवर, 
इन सबके और चित्त के जात्यादिलक्षण चित्तानुपरिवर्त्ती है । 

अनुवरत्ती चित्त से कालत सम्प्रयुकत हे, चित्त के साथ इनका एकोत्पाद, एक स्थिति, एक 
निरोध है, यह भ्रौर चित्त एक श्रध्व मे पतित हे । श्रनुवर्त्ती के उत्पाद, स्थिति श्रौर निरोध का 
काल वही है, जो चित्त का है। किन्तु, उनकी उत्पत्ति पृथक्‌ है। 

अनुवर्त्ती चित्त से फलादित सम्प्रयुक्त हे। यहाँ फल पुरुषकार-फल श्रौर विमयोग-फल 
है । 'आदि' से विपाक-फल भर निष्यन्द-फल का ग्रहण होता है। एक फल, एक विपाक, एक 

निष्यन्द से वह चित्त का अनुपरिवत्तन करते हैं । मर 
अनुवर्त्ती चित्त से शुभादित सम्प्रयुक्त है । जिस चित्त का वह अनुपरिवर्त्तन करते है, 
उसी के सदृश कुशल, अ्रकुशल, अव्याकृत होते हें । रि 
सर्वाल्पचित्त ५८ धर्मों का सहभू-हेतु है, श्र्थात्‌ १ दस महाभूमिक ओऔ्रीर प्रलेंकर दे 
सचार-चार लक्षण, २. चार स्वलक्षण और चार अनुलक्षण । 
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यदि इन ५८ धर्मों में से चित्त के चार अनुसक्षणो को वर्जित कर दे, जिनका 
इस चित्त में कोई व्यापार नही है, तो ५४ धर्म शेप रहते हे, जो उक्त चित्त के सहभू- 
हेतु होते हे । 

प्रत्येक धर्म, जो सहभू-हेंतु से हेतु है, सहभू है। किन्तु, ऐसे सहभू है, जो सहभू-हेतु 
नही है । 

१ मूल धर्म के अनुलक्षण इस धर्म के सहभू-हेंतु नही है । 

२ यह अनूलक्षण अन्योन्य के सहभू-हेतु नहीं है । 

३ चित्तानूपरिवर्त्ती के अनुलक्षण चित्त के सहभू-हेतु नहीं हे। 

४. यह अन्योन्य के सहभू-हेतु नहीं हे । 

५ नीलादि भौतिक रूप जो सप्रतिध और सहज हे, अन्योन्य के सहभू-हेतु नही हे । 

६. अप्रतिघ और सहज उपादाय-रूप का एक भाग परस्पर सहभू-हेतु नही है। दो 
सवरो को वर्जित करना चाहिए। 

७ सर्व उपादाय-रूप यद्यपि भूतो के साथ उत्पन्न हुआ हो, भूतो का सहभू-हेतु 

नही हैं । 
८ ॒प्राप्तिमान्‌ धर्म के साथ महोत्पाद होने पर भी सहज प्राप्ति उसका सहभू-हेतु 
नही होती । 

यह आठ प्रकार के धर्म सहभू हे, किन्तु सहभू-हेतु नही हे। 

सहभ-हंठुत्व पर सौन्नान्तिक सतभेद--सौत्नान्तिक सहभू-हेतुत्त की आलोचना 
करते है । वह कहते हे कि लोक मे कुछ का हेतु-फल-भाव नदा सुव्यवस्थापित है, हेतु 
फल का पूर्व॑वर्त्ती है, इसलिए बीज अकुर का हेतु है, अकुर काण्ड का हेतु है,, इत्यादि। 
किन्तु सहोत्पन्त अ्र्यों में यह न्याय नहीं देखा जाता । अत्त, श्रापको सिद्ध करना 
होगा कि सहभू धर्मों का हेतु-फल-भाव होता है। सर्वास्तिवादी अपने मत के 
समर्यत में दो दुष्टान्त देंते हे। प्रदीप समप्रभ उत्पन्न होता हे, आतप में उत्पद्यमान ग्रकुर 
सच्छाय उत्पन्न होता हे । किन्तु, प्रदीप सहोत्पन्त प्रभा का हेतु है, श्रकुर छाया का 
हेतु है। अत , हेतु-फल सहोत्पन्न हें। 

सौत्रान्तिक कहते हे कि यह दुषप्टान्त श्रसिद्ध है । इसका सम्प्रधारण होना चाहिए 
कि प्रदीप सहोत्पन्न प्रभा का हेतु है, अथवा ज॑सा कि हमारा मत है, वत्तिस्नेहादिक 
पूर्वोत्पन्त हेतु-प्रत्यय-सामग्री सप्रभ प्रदीप की उत्पत्ति में हेतु है, यथा पूर्वोत्पन्न हेतु-सामग्री 
(बीज, भ्रातपादि,) अकुर और छाया की उत्तत्ति में, सच्छाय अकुर की उत्पत्ति मे हेनु है । 

सर्वास्तिवादी--हेतु-फल-भाव इस प्रकार व्यवस्थापित होता है । हेतु का भाव होने 
पर फल का भाव होता है। हेतु का अभाव होने पर फल का अभाव होता है। हेनुविद्‌ का 
लक्षण सुप्ठ है । जब 'क' के भाव-ग्रभाव से 'ख' का भाव-श्रभाव नियमत होता है, तब “क 
हेतु है, 'ख' हेनुमान्‌ है। इस प्रकार, यदि हम सहभू-धर्म और सहतभदैेतु-धर्म का सम्प्रधारण 

८६ 
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करते है, तब हम देखते है कि एक का भाव होने पर सबका भाव होता है, और एक का 
अभाव होने पर सवका श्रमाव होता है। भ्रत , उनका परस्पर हेतु-फल-भाव युक्त है । 
सौत्रान्तिक--हम मानते हे कि सहोत्पल्त धर्मों में एक धर्म दूसरे धर्म का हेतु हो 
सकता है। चल्लुरिन्द्रिय चक्षुविज्ञान की उत्पत्ति में हेतु है, किन्तु सहोत्पत्त धर्म परस्पर हेतु 
झौर फल कंसे होगे? 
सर्वास्तिवादी--हमने जो हेतु-फल-भाव का निर्देश किया है, उससे श्रन्योन्य हेतु-फल- 
भाव व्यवस्थापित होता है। जब चित्त का भाव होता है, तब चैत्तों का भाव होता है 
और अच्योन्‍्य । 
सौत्नान्तिक-किन्तु, उस अवस्था में सर्वास्तिवादी को अ्रपने सिद्धान्त को बदलना होगा । 
वास्तव में, उन्होने उपादाय-रूप के अन्योन्य हेतु-फल-भाव का निषेध किया है, यद्यपि रूप 
का रस के विना अ्रस्तित्त नहीं होता। उन्होने उपादाय-रूप और महाभूतो के अनु- 
लक्षण और चित्त के अन्योन्य हेतु-फल-भाव का प्रतिपेध किया है । 
सर्वास्तिवादी --यथा त्रिदण्ड का अन्योन्य-वल से अवस्थान होता है, उसी प्रकार 
सहभू चित्त-चत्तादि का हेंतु-फल-भाव सिद्ध है । 
सौत्रान्तिक--इस नये दृष्टान्त की मीमासा होनी चाहिए। प्रश्न है कि क्‍या 
त्रिदण्ड का अवस्थान सहोत्पन्त तीन दण्डो के वल से होता है अ्रथवा क्या जिस प्रकार पूर्व 
सामग्रीवश उनका सहभाव होता है, उसी प्रकार पश्चात्‌ अन्योन्याश्रित का उत्पाद नही होता ? 
पुनः अन्योन्य-वल के भ्रतिरिक्त अ्रन्य किचित्‌ भी यहाँ होता है-सूत्रक, शकुक, धारिका पृथिवी । 
किन्तु, सर्वास्तिवादी का कहना है कि सहभू के हेतु से अन्य हेतु भी होते है, श्र्थात्‌ 
सभाग-हेतु, सर्वत्रग-हेतु, विपाक-हेतु जो सूत्रकादि स्थानीय हे । अतः, सहभू-हेतु सिद्ध है । 
३. सभाग-हेतु--सदुश धर्म सभाग-हेतु है। सभाग सभाग के सभाग-हेतु हे । पाँच 
कुृशल-स्कन्ध पाँच कृशल-स्कन्ध के सभाग-हेतु हैं । 
एक निकाय-सभाग में प्रथम गर्भावस्‍था दस अवस्थाओ्रो का सभाग-हेतु है । प्रत्येक 
अवस्था का पूर्व क्षण इस अवस्था के अपर क्षणों का सभाग-हेतु है। समानजातीय 
अनन्तर निकाय-सभाग में पूर्वजन्म की प्रत्येक दस अ्वस्थाओ्री का सभाग-हेतु हैं । येंव, 
ब्रीहि आदि वाह्य श्र्थों का भी ऐसा ही है। सभाग-हेतुत्व स्वसन्तान में ही होता हैँ । 
यव का सभाग-हेतु है, शालि का नहीं। 
सव सभाग-धर्म सभाग-धर्मो के सभाग-हेतु नहीं हे । वे सभाग-धर्म सभाग-हेतु है, जो 
स्वनिकाय और स्वभमि के हे । स्वभूमि का नियम केवल साख्रव धर्मो के लिए है, अताखब 
धर्मों के लिए नही है । धर्म पाँच निकायो में विभक्त हे, यथा वह चार सत्यो में से एक-एक 
के दर्शन से हेय है, या भावना-हेय है । धर्मों की नी भूमियाँ है वे, कामधातु के हैं। 
चार ध्यानो में से किसी एक के है, या चार आरूप्यो में से किसी एक के है । ई खन्‍्दशन- 
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हेय-धर्म दु ख” धर्म का सभाग-हेतु है। अन्य चार निकायो के धर्मो का नही है । दु ख० धर्मों 
में जो कामधातु का है, वह कामधातु के धर्म का सभाग-हेतु है . . एवमादि। 


वस्तुतः, केवल वह धर्म सभाग-हेतु है, जो अग्रज हे । पूर्वोत्पन्न ( अग्मज ) अतीत 
पश्चात्‌ उत्तन्न अतीत सभाग-धर्म का सभाग-हेतु हैं । पूर्वोत्तन्न, प्रत्युत्पल्न, पश्चात्‌ उत्पन्न, 
सभाग-धर्मं सभाग-हेतु है । अ्रग्मज अतीत-प्रत्युत्पल्न, पश्चात्‌-उत्पन्न अनागत सभाग-धर्मों का 
सभाग-हेतु है । किन्तु, अनागत-धर्म सभाग-हेतु नहीं है । इस विपय में ऐकमत्य नही है । 


हम ऊपर कह चुके हे कि स्वभूमि का नियम अनास्नव धर्मो के लिए नही है । नव- 
भूमिक मार्ग अ्रन्योन्य का सभाग-हेतु है । मार्ग इस अर्थ में नवभूमिक हे कि योगी समापत्ति की 
इन नौ अवस्थाओ मे--अनागम्य, ध्यानान्तर, चार मूल ध्यान, प्रथम तीन अश्रधर आरूप्य में 
विहार कर मार्ग की भावना कर सकता है । तुल्य-भूमि-भेद में मार्ग-धर्म मार्ग-धर्म में सभाग- 
हेतु हे । वस्तुत , इन भूमियो में मार्ग आगन्तुक-सा है, यह भूमियों के धातुओं मे पतित नही है । 


कामावचर, रूपावचर, झ्ारूप्यावचर तृष्णा मार्ग को स्वीकृत नहीं करती । चाहें जिस 
भूमि का सन्तिश्रय लेकर योगी मार्ग की भावना करता हो, मार्ग समानजातीय रहता है, श्रत. 
मार्ग मार्ग का सभाग-हेतु है । 

सर्वे मार्ग सर्वे मार्ग का सभाग-हेतु नही होता । जिस भूमि में इसकी भावना होती है, 
उसका सम्प्रधारण नही करना है, किन्तु मार्ग के स्वलक्षणो का विचार करना है। मार्ग सम या 
विशिष्ट मार्ग का सभाग-हेतु है, न्यूत मार्ग का नहीं, क्योकि मार्ग सदा प्रयोगज है । 


जब अतीत या प्र॒त्युत्पन्न दु खे धर्म” उसी ( प्रथम क्षण ) प्रकार की अनागत क्षान्ति का 
सभाग-हेतु होता है, तब कार्यमार्ग कारणमार्ग के सम होता है। यह क्षान्ति द्वितीय क्षण का 
सभाग-हेतु होती है, तब कार्यमार्ग कारणमार्ग से विशिष्ट होता है, एवमादि यावत्‌ अनुत्पाद- 
ज्ञान, जो अपना विशिष्टन होने से केवल सम मार्ग का सभाग-हेंतु हो सकता है | प्रयोगज 


लौकिक धर्म सम या विशिष्ट धर्मो के सभाग-हेतु हे, हीन धर्मो के नही । प्रायोगिक धर्म 
श्रुतमय, चिन्तामय, भावनामय हे । ये उपपत्ति-प्रतिलम्भिक धर्मो के प्रतिपक्ष है । प्रायोगिक 


होने से ये हीन के सभाग-हेतु नहीं होते । कामावचर श्रुतमय धर्म कामावचर श्रुतमय और 
चिन्तामय धर्मो के सभाग-हेतु हे, भावनामय धर्मों के वहीं, क्योकि कामधातु में भावनामय का 
अभाव होता है, क्योंकि कोई भी धर्म स्वधातु के धर्मों का ही सभाग-हेतु होता है । रूपावचर 
श्रुतमय धर्म रूपावचर श्रुततय और भावनामय धर्मो के सभाग-हेतु हे, चिन्तामय धर्मो के नही, 
क्योकि इस धातु में जब चिन्तन आरम्भ करते हे, तव समाधि उपस्थित होती है। रूपावचर 
भावनामय धर्म रूपावचर भावग्नामय धर्मो के सभाग-हेतु हे, स्पावचर श्रुतमय धर्मों के नहीं, 


क्योकि यह हीन हे, एवमादि । 


४, सम्प्रशक्तक-हेतु-केवल चित्त और चेत्त जिनका अभिन्‍न प्राश्नय है, सम्प्रयुक्तक-हैनु 
हेँ। भिन्न कालज, भिन्न सन्तानज चित्त-चेत्त सम्प्रयुक्तक-हेँतु नहीं हूं। वथा चक्षुरिन्द्रिय का एक 
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क्षण एक चक्षुविज्ञान तथा विज्ञान-सम्प्रयुक्त वेदना और श्रन्य चैत्तों का झाश्रय है। जो 
सम्प्रयुक्तक-हैतु है, वह सहभू-हेतु भी है। इन दो हेतुओ में क्या भेद है? धर्म सहभू-हेतु 
कहलाते है, क्योकि वे अन्योन्य-फल हैं। यथा सहसार्थिको का मार्ग-प्रयाण परस्पर बल से 
होता है, इसी प्रकार चित्त चैत्त काफल है, चैत्त चित्त का फल है। धरम सम्प्रयुवतक-हेतु 
कहलाते है, दयोकि उतकी सम-प्रवृत्ति होती है, अर्थात्‌ उनमे पूर्वनिर्दिष्ट पाँच समता--आ्राश्रय, 
आालम्बन, आकार, काल, द्रव्य-समता-होती हैँ । सहसार्थिको की यात्रा अन्योन्‍्य बल से होती है, 
पुनः उनकी सम-अन्नपानादिपरिभोग-क्रिया होती है । इसी प्रकार, चित्त श्रौर चँत्त के भ्रभिन्‍्त 
आश्रय, अभिन्‍न आकारादि होते हे । यदि पाँच समताञ्रो में से किसी एक का भी भ्रभाव हो, तो 
उनकी समप्रवृत्ति नही होती श्र वह सम्प्रयुक्त नही होते । 


५. सर्वेत्रय-हेतु--ग्यारह श्रनुशय 'सर्वत्नण” कहे गये है, क्योंकि ये अपने धातु को 
साकल्यत आलम्बतन बनाते हें । इसका यह अर्थ नही है कि सर्वत्नग युगपत्‌ सकल स्वधातु को 
झ्ालम्बन वनाते है, किन्तु पचरप्रकार ( निकाय ) का धातु इनका आालम्बन होता है। ये 
ग्यारह अनुशय इस प्रकार हँ--दुं खदर्शन-प्रहेय पाँच दुष्टियाँ, समुदयदशंन-प्रहेय मिथ्या" 
दृष्टि", दु ख-समुदयप्रहेय श्रविद्या-ह्वय । 


पूर्व सर्वत्नण स्वभूमिक पश्चिम क्लिष्ट धर्मो के सर्वन्नग-हेतु है । सर्वग विलष्ट धर्म के ही 
सामात्य कारण है । ये निकायान्तरीय किलिष्ट धर्मो के भी हेतु हे । इनके प्रभाव से अत्य निकायो 
में उत्पत्त क्लेश सपरिवार उत्पन्न होते हं । अत्त., सभाग-हेतु से पृथक्‌ इनकी व्यवस्था होती 
है। सर्वत्रग सर्वक्लेश निकायो को प्राप्त होते है, सर्वभाक होते हे, सवको आलम्बन बनाते है । 


यह हेतु सभाग-हेतु से अधिक व्यापक है, क्योकि यह स्वनिकाय में सीमित नही है। 

६. विषाक-हतु--अकुशल-धर्म और कुशलसासत्रव-घर्म विपाक-हैतु है । ये केवल 
विपाक-हेतु है, क्योकि इसकी विपक्ित की प्रकृति है। अ्रव्याकृत धर्मों में स्वपक्ति का प्रभाव 
होता है। वे दुर्बल है, श्रत वे विपाक-हेतु नही है । श्रनास्रव धर्मों में सहकारिकारण नही 
होता । वह तृष्णा से अभिष्यन्दित नही है, श्रत वह विपाक-हेतु नहीं है, यथा सारवीज जल ते 
भ्रभिष्यन्दित न होने पर श्रकुर की श्रभिनिवृति नहीं करते। पुन अनाख्व धर्म किसी 
धातु में प्रतिसयुक्त नही है । जो धर्म अरव्याकृत और श्रनाखव नहीं है, वे उभय प्रकार से, 
अर्थात्‌ स्ववल, श्र्थात्‌ तृष्णाभिष्यन्द से अ्रन्वित होते है, और विपाक को निर्वुत करते हैँ, 
यथा अधभिष्यन्दित सारबीज | 

'विपाक' का श्रर्थ है 'विसदृश्न पाक” । केवल विपाक-हेतु एक विसदृश पाक ही प्रदाव 
करता है । सहभू, सम्प्रयुवतक, सभाग, सर्येत्रग हेतु के पाक सदृश ही होते है । कारण-हैतु का 
फल सदुश या विसदृण होता है । केवल विपाक-हेतू नित्य विमदृश फल देता है, क्योंकि विपाक- 
हेतु कभी भ्रव्याकृत नही होता, श्रौर उसका फूल सदा अव्याकृत होता है । 


पंचदद भ्रध्याय ३६४ 


वस्तुत , कर्म दो प्रकार के होते हे--एक जिनका फल विचित्र है, दूसरे जिनका फल 
अविचित्न है, वाह्य बीजवत्‌ । 
एकाध्विक कर्म का विपाक द्वैयध्विक होता है, किन्तु विपर्यय नही होता, क्योंकि फल 
हेतु से भ्रति न्‍्यून नही होता । एकक्षणिक कर्म का विपाक बहुक्षणिक हो सकता है, किन्तु उसी 
कारण से विपयंय ठीक नही है। कर्म के साथ विपाक विपच्यमान नही होता, क्योंकि जिस 
क्षण में कर्म का अनुष्ठान होता है, उस क्षण में विषाक-फल का आस्वादन नही होता । कर्म के 
अनन्तर भी विपाक नही होता, क्योकि समननन्‍्तर क्षण समनन्तर-प्रत्यय से श्राकृष्ट होता है । 
वस्तुतः, विपाक-हेतु अपने फल के लिए प्रवाहापेक्ष हे । ह 
सर्वत्वग-हेतु और सभाग-हेतु दो अ्रध्व के होते हैं । शेप तीन हेतु त््यध्वक है । श्रतीत 
प्रत्यृत्पन्न धर्म सर्वत्रग सभाग-हेतु हो सकते है। अतीत, प्रत्युत्पन्न और अ्रनागत धर्म सम्प्रयुकतक, 
सहभू और विपाक-हेतु हो सकते हे । सर्वाध्वग सरक्ृत-धर्म कारणहेतु है । अ्रसस्क्ृत धर्म “अल 
विनिमु क्त है । 
फल 
ऐ वह कौन फल है, जिनके ये पूर्वोवत हेतु हैं ” किन फलो के कारण ये हेतु श्रवधारित 
होते हैं ? 
सस्क्ृत और विसयोग फल है । विसयोग-फल निर्वाण है। यह एक अ्रसस्क्ृत है । यह 
अहेतुक है। इसका फल नही है, किन्तु यह कारण-हेतु है, और फल है । सर्वास्तिवादी कहते है कि 
केवल सस्कृत के हेतु-फल होते हे, असस्क्षत के हेतु और फल नही होते, क्योकि पड्विध हेतु 
आ्ौर प्चविध फल अ्रसस्क्ृत के लिए अ्रसम्भव है। यदि ऐसा है, तो विसयोग फल केसे है ? 
यह किसका फल है ? यह मार्ग का फल है, क्योकि इसकी प्राप्ति मार्ग-वल से होती है । दूसरे 
शब्दो में योगी मार्ग से विसयोग की प्राप्ति का प्रतिलाभ करते है, श्रत विसयोग का प्रतिलाभ, 
उसकी प्राप्ति-मार्ग का फल है। विसयोग स्वय फल नही है, क्योकि मार्ग का सामर्थ्य विसयोग 
की प्राप्ति के प्रति है । विसयोग के प्रति उसका अआसामर्थ्य है । 
हेतु के श्राधार पर फल-निवृ ति की व्यवस्था--अ्रव हम बताते है कि किस प्रकार के 
हेतु से किस प्रकार का फल निवृ त होता है । 
विपाक" विपाक-हेतु का फल है। निपाक कुशल या अकुशल साखत्रव धर्मो से 
उत्पादित होता है । हेतु कुशल या अकुशल है, किन्तु फल सदा ग्रव्याकृत है, क्योंकि यह फल 


स्वहेतु से भिन्न है, और “पाक है, इसलिए इसे 'विपाक' कहते हे । 
भाजन-लोक सत्त्व-समुदाय के कुशल-्ञ्रकुशल कर्मो से जनित है। यह अव्याकृषत है, किन्‍नु 


यह विपाक नही है, क्योकि विपाक एक मत्त्व-सस्यात धर्मं है। अत , यह कारणहेनुभूत वर्मो 
का अ्रधिपति-फल है। कारण-हेतु से श्रधिपति-फल निर्व॒त होता है । 

किन्तु, यह कहा जायगा कि अनावरण-भावमान्राउल्वान ही कारण-हेन है । इसको 
अधिपति' कैसे मान सकते है ? कारण-हेतु या तो धउपेक्षक' है, उस अवस्था में इसे झवि- 
पृति अवधारण करते हे, क्योकि इसका अनावरणभाव है। अथवा यह 'कारक है झौर 


३६६ बौद्ध-धर्म-दर्शन 


इसे अधिपति मानते हे, क्योकि इसका प्रधानभाव, जनकभाव और अ्रगीभाव है, यथा दस 
आायतन (रूपादि और चक्षुरादि) पच विज्ञानकाय की उत्पत्ति में अधिपति है, और सत्त्वों के 
समुदित कर्म का भाजन-लोक के प्रति अ्रगीभाव है। श्रोत्र का चक्षुविज्ञान की उत्पत्ति में पार- 
म्पर्येण आधिपत्य है, क्योकि सुनकर द्रष्टुकामता की उत्पत्ति होती है, , एवमादि। 
निष्यन्द? सभाग और सर्वत्नग-हेतु का फल है, क्योकि इन दो हेतुओ का फल स्वहेतु के 
सदृश है। श्रत , इन दो हेतुओ से निष्यन्द-फल निवृ त होता है। 
पुरषकार? (पौरुष-फल) सहभू-हेतु और सम्प्रयुक्तक-हेतु का फल है । पुरुषकार पुरुष- 
भाव से व्यतिरिक्त नही है, क्योकि कर्म कर्मवान्‌ से श्रन्य नही है । 
जिस धर्म का जो कारित्न है, वह उसका पुरुषकार कहलाता है, क्योंकि वह पुरुषकार 
के सदृश हे ) एक मत के श्रनुसार विप्राक-हेतु को छोड़कर श्रन्य हेतुओं का भी यही फल होता है । 
वस्तुत , यह फल सहोत्पन्न है या समनन्तरोत्पन्न है, किन्तु विपाक-फल ऐसा नही है। श्रत्य 
आचार्यों के श्रनुसार विपाक-हैतु का एक विप्रक्ृषष्ट पुछषकार-फल भी होता है । 
अब भिन्न फलो के लक्षण का विचार करते हें । ; 
विपाक एक अव्याकृृत धर्म हैँ । यह सत्त्वाख्य है। यह उत्तरकाल मे व्याक्ृत से उत्पन्न 
होता है। अकुणल और कुशल सास्रव कर्म से उत्तरकाल मे युगपत्‌ या श्रनन्तर तही । जो 
होता है वह विपाक-फल है ! विपाक-फल स्वकीय है, जिस कम की निष्पत्ति मैने की है, 
उसके विपाक-फल का भोग दूसरा नही करता है । 
हेतुसदुश-फल निष्यन्द कहलाता है। सभाग-हेतु और सर्वत्नग-हेतु यह हेतु-ढय 
निष्यन्द-फल प्रदान करते है। सर्वत्नग-हेतु का फल १. भूमित सदा हेतु 'सदृश' है, 
२. क्लिष्टतया हेतु-सदृण है, किन्तु प्रकारत उसका हेतु से सादृश्य नही है । प्रकार (निकाय) से 
अभिप्राय प्रहाण-प्रकार से है-दु खादिसत्यदर्शन प्रहातव्य । किन्तु जिसका प्रकारत भी सादृश्य 
होता है, वह सर्वत्नग-हेतु सभाग-हेतु भी श्रभ्यूपगत होता है । श्रतएवं, चार कोटि हैँ-- े 
१. असवेत्नग सभाग-हेतु--यथा रागादिक स्वनैकायिक वलेश का सभाग-हंतु है । 


सर्वत्नग-हेतु नही है । हल 
२. अन्य नैकायिक सर्वत्वग-हेतु--सर्वत्नग क्लेश श्रन्य नंकायिक वलेश का सवत्रग-हँदु है; 


सभाग-हेतु नही है। 
० ५. हब ः ७०. ् कक सभाग: - और 
३ एक नैकायिक सर्वत्नग-हेतु--सर्वत्ञग क्लेश एक नैकायिक क्लेश का सभाग-हतु 


सर्वत्रग-हेतु है । 
४, इन आकारो को वर्जित कर श्रन्य धर्म न सभाग-हेतु हैं श्रौर न सर्वतग-हेतु । 
विसयोग? या विसयोग-फल क्षय (निरोध) है, जो प्रज्ञा से प्रतिलव्ध होता है | श्रत , 

विसयोग प्रतिसख्या-निरोध है । ॥॒ 
जिस धर्म के वल से जो उत्पन्न होता है, वह धर्म उसका पुरुपषकार-फल है । यह धम 

सस्कृत है। दृष्टास्त ; उपरिभूमिक समाधि अधरभूमिक तत्मयोग चिंत का पुरुषकार-फन है । 
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प्रतिसख्या को पुरुषकार-फल अवधारित करते हे, किन्तु इस फल के लक्षण 
निरोध में नहीं घटते, क्योकि नित्य होने से वह उत्पन्न नही होता। अत, हम कहते हे 
कि यह उस धर्म का पुरुषकार-फल है, जिसके वल से प्रतिसख्या? प्राप्त होती है। 

पूर्वोत्पन्न से अन्य सर्व सस्क्ृत धर्म सस्कृत धर्मो का अधिपति-फल है । 

कर्त्ता का पुरुषकार-फल है । अधिपति-फल कर्त्ता और श्कर्त्ता दोनो का है। 
यह दोनो में विशेष है। यथा : शिल्पकारक शिल्पी का पुरुषकार? और अधिपति" है। 
अशिल्पी का यह केवल अधिपति-फल है। 


पॉच हेतु वत्तमान अवस्था में फल-ग्रहण करते हे । दो वत्तंमान अवस्था में फल- 
प्रदान करते है । दो वत्तंमावन और अतीत प्रदान करते हैँ । एक अतीत प्रदान करता है। 
एक धर्म फल का प्रतिग्रहण करता है, जब यह व्रीजभाव को उपगत होता है । एक 
धर्म फल का दान उस काल में करता है, जब वह इस फल को उत्पन्न होने का सामर्थ्य 
प्रदान करता है, अर्थात्‌ जिस क्षण में उत्पादाभिमुख अनागत फल को यह धर्म बह 
वल देता है, जिससे वह वत्तंमानवस्था मे प्रवेश करता है । 

पाँच हेतु वत्तमान होकर अपने फल का प्रतिग्रहण करते हँ। कारण-हेतु का 
उल्लेख नही है, क्योकि यह हेतु अवश्यमेव सफल नही है। दो हेतु वत्तमान होकर अपना 
फल प्रदान करते हैं । वत्तमान सहभू-हेतु और सम्प्रयुकतक" ही फल प्रदान करते है । 
वस्तुत , यह दो हेतु एक काल में फल का प्रतिग्रहण और दान करते हे। 

दो हेतु--सभाग और सर्वत्रग--वत्तंमान और अतीत अवस्था में फल-प्रदान करते हूं । 
वत्तं मानावास्था मे वह कैसे निष्यन्द-फल प्रदान करते हूँ ” हम ऊपर कह चूके हूँ 
कि यह हेतु अपने फल से पूर्व होते है । ऐसा इसलिए कहते हे, क्योंकि वह फल का 
समनन्‍्तर निवंत्तंन करते हे । जव उनके फल की निव्‌ ति होती है, तब वह अभ्यतीत होने है । वह 
पूर्व ही फल-प्रदान कर चुके हैं । वह पुन उसी फल को नही देते । हम पाच फलो का विचार कर 
चुके हे । 

पादचात्य श्राचार्यो के श्रन्य चार फल--पाश्चात्य आचार्य कहते हूं कि पूर्वोवत 
पाँच फलो से भिन्न चार फल हें । 

१. प्रतिष्ठा-फल--जलमण्डल वायुमण्डल का प्रतिष्ठा-फल है और एवमादि यावत्‌ 
ओषधि प्रभूति महापृथिवी का प्रतिष्ठा-फल है । 

२ प्रयोग-फल--अनुत्पादज्ञानादि अशुभादि का प्रयोग-फ्ल है । 

3, सामग्रो-फल--चल्षुविज्ञान चक्षु, रूप, आलोक और मनस्कार का सामग्री-फ्ल है । 

४ भावना-फल--निर्माण चित्त ध्यान का भावना-फल हैं। सर्वास्तिवादी के 
अनुसार इन चारो फलो में से प्रथम अधिपति-फल में अ््नभू त है। अन्य तीन पुरपकार- 
फल में सगृहीत है । 


झ््ध्द बौद्ध-घर्म -दशन 


लोकधातु 

लोकधातु तीन हँ--कामधातु, रूपधातु और आ्रास्प्यधातु । 

कामधातु का अर्थ काम-सम्प्रयुक्त धातु है। कामधातु के अन्तर्गत चार गति साकल्येन 
है, देवगति का एक प्रदेश है, और भाजनलोक है। भाजनलोक में सत्त्व निवास करते है। 

चार गति ये हँ--नतरक, प्रेत, तियंक्‌ और मनृप्य | वुद्धघोप के अनुसार श्रसुर- 
काय भी एक गति हैं। नरक (निरय), प्रेत और तिर्यक्‌ अपाय-भमि है। कामधातु में 
छ देवतिकाय हूँ। मनुष्य और छ देवनिकाय काम-सुगति-भूमि हे । 

छ देवनिकाय इस प्रकार हूं --चातुर्महाराजिक, त्रयस्त्रिश, याम, तुपित, निर्माणरति, 
और परनिर्मितवशवर््ती नरक-द्वीप भेंद से कामबातु में बीस स्थान हूँ ---श्राठ नरक, चार 
द्वीप, छ देवनिकाय, प्रेत और तिर्यक । 

झ्राठ नरक ये हैँ --सजीव, कालसूत्र, सघात, रौरब, महारौरव, तपन, प्रतापत 
ओर अ्रवीचि | 

चार द्वीप ये हे--जम्बू, पूर्व-विदेह, अवरगोदानीय और उत्त रकुरु। अ्रत , अवीचि से 
परनिर्मितवशवर्त्ती तक बीस स्थान होते हे । वुद्धघोप की सूची में नरक-भेद परिगणित 
न कर केवल ग्यारह प्रदेश हूं । 

कामघातु से ऊर्ध्व रुपधातु के सोलह स्थान हे । इस धातु मे चार ध्यान है। स्थविर- 
वादियों के अनुसार चार या पाँच ध्यान होते है । चतुर्थ से अन्यत्न प्रत्येक ध्यानलोक व्विभूमिक 
है। चतुर्थ ध्यान अष्टभूमिक है । रूपधातु मे रूप है, किन्तु धातुकाय से वियुक्त है। 
श्रारुप्यधातु मे स्थान नहीं है। वस्तुत , अ्ररूपी धर्म अदेशस्थ हे, किश्तु उपपत्तिवश यह 
चतुर्विध है ---आ्राकाशानन्त्यायतन, विज्ञानानन्त्यायतन, आकिचन्यायतन, नवसज्ञानासज्ञायतंन 
(भवाग्र ) । उपपत्ति से कर्म-निर्वत जन्मान्तर की स्कन्ध-प्रवृत्ति समझना चाहिए। एक ही 
क्रम से इन विविध आयतनी का लाभ नही होता । यह ग्रायतन एक दूसरे से ऊध्वे है, 
किन्तु इनमे देशकृत उत्तर और अधर-भाव नही हे । जिस स्थान में समापत्ति से समन्वागत 
ग्राश्नय का मरण होता है, उस स्थान में उक्त उपपत्ति की प्रवृत्ति होती है । ही 

अभिधर्मकोश में इस विविध भूमियो का सविस्तर वर्णन है। हम यह वर्णन न दंगे, 
किन्तु हमको यह ध्यान में रखना चाहिए कि प्रतीत्यसमुत्पाद का सब लोको पर प्रभाव है। 
सव गतियाँ कमंवश होती हे । जिस प्रकार वीज से अ्रकुर और पत्न होते हे, उसी प्रकार 
क्लेशवश कर्म और वस्तु होते है। भवचक्र श्रवादि है। लोको का विवर्त्तन-मवत्तेन होता 
रहता है। जब सत्त्वों के सामुदायिक कर्म क्षीण होते है, तव भाजनलोक का हक होता है । 
पुन , जब आक्षेपक कर्मवश अ्रनागत भाजनलोक के प्रथम निमित्त त्राढुभू त होते है, तब वा३ 
की वृद्धि होती है, और पीछे सर्व भाजन की उत्पत्ति होती है । ि 

प्रत्येक कत्प में बुद्ध का प्रादर्भाव होता हैं। उतका उत्पाद मच्चों का निर्वाण में प्रवेश 
कराने के लिए होता हैं। एक ही समय मे दो बुद्ध नहीं उत्तन्न होते। सूत्रवचन हैः 
स्थान है कि लोक में दो तथागत युगपत्‌ हो। एक भगवत्‌ सर्वत्न प्रयुक्त होते हे । जहाँ एक 


* 


को 
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भगवत्‌ सत्त्वतो को विनीत करने में प्रयुक्त नही हे, "वहाँ अन्य भगवत्‌ नही होते। कुछ 
निकायो के अनुसार बुद्ध युगपत्‌ होते है, किन्तु एकत्न नहीं होते, भिन्न लोकधातुओं में होते 
है । लोकधातु अनन्त है । सर्व लोकधातु मे विचरना कठिन है। अत , अपना कार्य करने के 
लिए भिन्न लोकधातुझ्रो मे कई तथागत एक साथ हो सकते हे । 

यहाँ प्रश्न यह है कि सवत्त और विवत्त के वीच के काल में क्या होता है ? सवत्तनी 
का यह प्रभाव होता है कि विनष्ट भाजन का एक भी परमाणु अवशिष्ट नहीं रहता । 
किन्तु, वेशोषिक कहते हे कि परमाणू नित्य है, और इसलिए जब लोकधातु का नाश 
होता है, तव यह अवशिष्ट रहते हे । वास्तव में, इनका कहना है कि यदि अन्य वा होता, तो 
स्थूल शरीर की उत्पत्ति अहेतुक होती। वसुबन्धु क। उत्तर है कि अपूर्व लोकधातु का बीज 
वायु है । यह वायु श्राधिपत्य विशेष से युक्त होता है। इन विशेषों का प्रभव सत्त्वों के कर्म 
से होता है, और इस वाय्‌ का निमित्त अविनष्ट रूपावचर वायू है। वैशोषिक कहते हे कि 
वीज केवल निमित्तकारण है, समवायिकारण नही । उनके अनुसार अञ्रकुर के जनन में इसके 
अन्यत्न कि यह अऊुर के परमाणुश्रो का उपसर्पण करता है, बीज का कुछ भी सामर्थ्य नही है । 
इसके प्रतिकूल बौद्ध मानते हे कि बीज में ऐसी शक्ति है, जो अकुर-काण्डादि के स्थूल भावों 
को उत्पन्न करती है। 

प्रनुशय 

कर्म अनुशयवश उपचित होते हे । अनुशयो के विना कर्म पुनर्भव के अभिनिवत्तंन मे 
समर्थ नही होते । भव का मूल, अर्थात्‌ पुनभंव या कर्मंभव का मूल श्रनुशय है। अनुशय 
अ्रणु हैं। यह अनुसक्त होते है । क्लेशो के समुदाचार के पूर्व इनका प्रचार दुविज्ञेय है । श्रत , 
यह अणु हैं। यह झआलम्बनत और सम्प्रयोगत अनुशयन करते हे, अर्थात्‌ प्रतिष्ठा-लाभ करते 
है, या पुष्टि-लाभ करते है । इनका निरन्तर अनुबन्ध होता है, क्योकि विना प्रयोग के और 
प्रतिनिवारित होने पर भी इनका पुन समुखीभाव होता है। अनुणय हरण करते है, अत 
इन्हे ओघ कहते है। अनुशय झाश्लिष्ट करते हूँ, अत इन्हें योग कहते हूँ । अ्नुशय उप- 
ग्रहण करते हे, भ्रत इन्हे उपादान कहते हे । अनुशयो से चित्त-सन्तति विपयो में क्षरित होती 
है, ग्रत अनुशय आख्रव हें। ये वन्धन हू, सयोजन हैँ । अनुणय छ हे --राग, प्रतिघ, मान, 
अविद्या, दृष्टि और विमति | यह छ राग-भेद से सात होते हे। राग दो प्रकार के हूँ -- 
कामराग और भवराग । पॉच रूपी इन्द्रियों के रूपशब्दादि आलम्बनों में राग 'कामराग' 
है । रूपधातु और आरूप्यधातु के प्रति जो राग होता हे, वह भवराग् कहलाता है, क्योकि 
इनकी अन्तमु खी वृत्ति हे। और, इस सज्ञा की व्यावृत्ति के लिए भी कि यह दो घातुमोक्ष 
हे, इसे भवराग कहते हैँ । इन अनुशयों में से कुछ दर्शन-हेय हे और कुछ भावना-हेय । 

क्षान्ति, ज्ञान तथा दर्शन-दृप्टि 


'क्षान्ति' का अर्थ क्षमण, रुचि हे । यह क्षान्ति! क्षान्ति-पारामता से भिन्न है। ग्रह 
सत्य-दर्शन-मार्ग में सगृहीत अनाखव क्षान्तियों से सम्बन्ध रखती हू, किन्तु यह साखव, लाकिक है। 
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क्षान्ति! सज्ञा इसलिए है, क्योकि इस अवस्था में अ्रधिमात्न सत्य रुचते हे । क्षान्तियों का वद्धंन 
धर्मस्मृत्युपस्थान से ही होता है, अनय स्मृत्युपस्थानो से नहीं होता । अधिमात्क्षान्ति का श्लेप 
अ्रग्रधर्मों से होता है, अत इसका विपय केवल कामाप्त दुू ख है । लौकिक अग्रधर्मो से एक अ्ना- 
स्रव धर्म क्षान्ति की उत्पत्ति होती है | यथार्थ में एक धर्म-ज्ञान-क्षान्ति लौकिकाग्रधर्मों के भ्रनन्तर 
होती है । इसका आलम्बन काम-दु ख है। अ्रत उसे *दु खे धर्मज्ञानक्षान्ति' कहते है । यह वह 
क्षान्ति है, जो घ॒र्मज्ञान का उत्पाद करती है, जिसका उद्देश्य और फल धर्मज्ञान है, यह क्षान्ति 
नियाम में अवक्रमण है, क्योकि यह सम्यक्त्व, अर्थात्‌ निर्वाण के नियम में अवक्रमण है। 
(नियाम' का थ्रर्थ एकान्तीभाव है । इसका लाभ 'अ्रवक्रमण' कहलाता है। इस प्राप्ति के एक वार 
उत्पन्न होने पर योगी आरार्य-पुदूगल होता है । उत्पद्ममान अवस्था में यह क्षान्ति पृथग्जनत्व का 
व्यावर्तन करती है। “दु खे धर्मज्ञानक्षान्ति' के अनन्तर ही एक धर्मज्ञान की उत्पत्ति होती है, 
जिसका आलम्वन कामाप्त दु ख है । उसे 'दु खे धर्मज्ञान' कहते हे । यह ज्ञान अनाखव है । 
यथा कामधातु के दुख के लिए एक धर्म-ज्ञान-क्षान्ति और एक धर्मज्ञान की उत्पत्ति होती 
है, उसी प्रकार शेप दु ख के लिए अन्वय-क्षान्ति और एक अन्वय-ज्ञान की उत्पत्ति होती 
है । धर्मज्ञान नाम का व्यवहार इसलिए है कि प्रथमत दु खादि धर्मतत्त्व का ज्ञान योगी को 
होता है। अ्न्वय-ज्ञान का व्यवहार इसलिए है कि धर्मज्ञान इसका हेतु है (तदन्वय-तद्हेतुक) । 
ज्ञान दस हे । किन्तु, सक्षेप में ज्ञान दो प्रकार का है--सास्रव और अनास्रव। सव ज्ञात 
ज्ञान के इन दो प्रकायो के अन्तगंत हे । इन दों ज्ञानों में से पहला 'सवृत' कहलाता है । 
सास्रव ज्ञान 'लोक-सवृति-ज्ञान' कहलाता है, क्योकि प्रायेण यह ज्ञान सवृति-सदु-वस्तु 
का आलम्वन ग्रहण करता है । अनास्रव ज्ञान दो प्रकार का है--धर्मगान और अन्वय- 
ज्ञान । इन दो ज्ञानो को और पूर्वोकत ज्ञान को सगुहीत कर तीन ज्ञान होते हे--लोक-सवृत्ि- 
जान, धर्मज्ञान और अन्वय-ज्ञान | इनमें सावुत का गोचर सब धर्म है, अर्थात्‌ सब सस्क्ृत 
एवं असस्क्ृत धर्म सवृति-न्ञान के विपय हैँ । जो ज्ञान “धर्म” कहलाता है, उसके विपय काम- 
घातु के दु खादि हैँ । धर्मज्ञान का गोचर कामधातु का दु ख, दुख-समुदय, दुं ख-निरोध, 
दु ख-निरोध-गामिली प्रतिपत्ति है । अ्रन्वय-जान का गोचर ऊर्ध्व॑ शूमियो का दु खादि है, 
श्र्थात्‌ रूपधातु और श्ररूपधातु के दु खादि अ्न्वय-जञान के विपय हे । यह दो ज्ञान सत्यभेद 
से चतुविध हे, अर्थात्‌ दु ख-ज्ञान, समुदय-ज्ञान, निरोध-ज्ञान श्रौर मार्य-ज्ञान । यह दो जान जो 
चतुविध है, क्षयज्ञान और अनुत्पाद-ज्ञान कहलाते हैं । जब योगी अपने से कहता 
है कि मेने दु ख को भली भाँति परिज्ञात किया है, समुदय का प्रह्मण किया है, निरीध का 
सम्मुखीभाव किया है, मार्ग की भावना की है, तव इससे जो ज्ञान, जो दर्शन, जो विद्या, जो 
बोधि, जो आलोक, जो विपश्यना उत्पन्न होती है, वह क्षयज्ञान कहलाता है । जैव 
योगी अपने से कहता है कि मेने दुख को भली भाँति परिज्ञात किया है, और अब फिर परिश्ञेय 
नही है इत्यादि, तो जो ज्ञान उत्तन्न होता हैं, वह अनुत्पाद-ज्ञान कहलाता है (मूलगास्त्र ) । 
इन ज्ञानों के अतिरिक्त परचित्त-जान भी है | इस प्रकार दस ज्ञान ये है--लोक-सबृत्ति-वात, 
धर्मज्ञान, अ््वय-ज्ञान, परिचित्त-ज्ञान, दु खज्नान, समुदय-ज्ञान, निरोध-ज्ञान, मार्गज्ञात 
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क्षयज्ञान और अनुत्पाद-ज्ञान । स्वभावत्त , सवृति-ज्ञान है, क्योकि यह परमार्थ-ज्ञान नही है। 
प्रतिपक्षत , धर्म और अन्वय-ज्ञान है । पहला कामधातु का प्रतिपक्ष है, दूसरा ऊर्ध्वे 
धातुग्रो का प्रतिपक्ष है। आकारत , दु खज्ञान और समुदाय-न्ञान हे । इस दो ज्ञानो का 
आलम्बन एक ही (पचोपादान-स्कन्ध) है, किन्तु ग्राकार भिन्न हैं । आ्राकार गोचरतः 
निरोध-ज्ञान और मार्गज्नान हे। यह दो ज्ञानआकार और आलम्वनवश व्यवस्थित होते है। 
इनके आकार और झ्रालस्वत्त दोनो भिन्न हे। प्रयोगतः परचित्त-नान है। हृतक्ृत्यतः क्षय- 
ज्ञान है। क्ृतक्ृत्य के सन्तान में यह ज्ञान पहले उत्पन्न होता है, हेतु विस्तरतः अनुत्पाद- 
ज्ञान है, क्योकि सब श्रनास्रवज्ञान जो क्षय-ज्ञान में सगृहीत हे, इसके हेतु हे। 

ज्ञानमय गुणों में पहले बुद्ध के आवणिक धर्मों का निर्देश है। ये बुद्ध के विशेष 
धर्म है । दूसरे अ्रहेत्‌ होकर भी उन्तकी प्राप्ति नही करते । ये अट्टारह हैँ --दस वल, 
चार वेशारद्य, तीन स्मृत्युपस्थात और महाकरुणा। बुद्ध के अन्य धर्म शैक्ष यापृथग्जन 
के लिए सामान्य हे । ये अरणा, प्रणिधि-ज्ञान, प्रतिसवित्‌, अभिज्ञा श्रादि हे । 


छ 


षोरश अध्याय 
सोौन्नान्तिक नय 


सौन्नान्तिक झाखश्या पर घिचार 


सौत्नान्तिक वे हैं, जो केवल बुद्धवचन को, श्रर्थात्‌ सूत्रान्तों को प्रमाण मानते है । 
ये कात्यायनीपुत्रादि शास्त्रकारो द्वारा रचित अ्भिधर्म के ग्रन्थो की प्रामाणिकता को स्वीकार 
नही करते | ये अभिधर्मशास्त्र को वुद्धोक्त नही मानते । अ्रभिधर्मकोश की व्याख्या में 
( पृ० ११, पक्ति ३० ) कहा है--ये सूत्रप्रामाणिका न तु शास्त्रप्रामाणिका., अर्थात्‌ 
सीत्ान्तिक सूत्र को प्रमाण मानते हूँ, शास्त्र को नहीं। आशभिधार्मिक कहते है कि 
शास्ता बुद्ध ने धर्मे-प्रविचय के लिए अभिधर्म का उपदेश किया है। वे प्रश्न करते है 
कि यदि शास्त्र प्रमाण नहीं है, तो त्रिपिटक की व्यवस्था कैसे होगी । सूत्र में त्विपिटक 
का पाठ है। अभिधर्म का व्याख्यान भगवन्‌ द्वारा प्रकीर्ण है--(स तु प्रकीर्ण उक्तो 
भगवता) । और, जिस प्रकार स्थविर धर्मत्नात ने भिन्न-भिन्न सूत्रों में उक्त उदानों का 
वर्गीकरण उदानवर्ग में किया है, उसी प्रकार स्थविर कात्यायनीपुत्रादि ने, ज्ञान- 
प्रस्थानादि शास्त्रों में भगवान्‌ द्वारा उपदिष्ट अभिधर्म को एकस्थ किया है। 


सौत्ान्तिको को सूत्रनिकायाचार्य भी कहते है (अभिधर्मकोश, २२१६) । इस वाद 
के प्रतिष्ठापक तक्षणिला के कुमारलात कहे जाते हे । तथा इसके अन्य प्रसिद्ध श्राचार्य भदन्त, 
राम, श्रीलता, वसुवर्मा आदि है । भदन्त का उल्लेख विभाषा में है । यह भदन्त कौन हैं, इस 
सम्बन्ध में मतभेद पाया जाता है । भगवहिशेष का कहना है कि यह स्थविर धर्मन्नात है किन्चु 
अभिधर्मकोश की व्याख्या मे इस मत का खण्डन किया गया है । व्याख्याकार यशोमित्न कहते है 
कि भदन्त एक स्थविर का नाम है, जो सौत्ान्तिक है | व्याख्याकार का कहना हैं कि विभाषा 
के अनुसार भदन्त सौत्ान्तिक-दर्शनावलम्बी हे, जब कि धर्मत्नात श्रतीत-श्रनागत के अ्रस्तित्व 
को मानते हूँ, श्ौर सर्वास्तिवाद के चार मतो में से “भावान्यथात्व” के बाद को स्वीकार 
करते हे। पुनः विभाषा में भदन्त धर्मत्नात अपने नाम से उल्लिखित हूं (व्यास्या, पृ० ४४ 
पक्ति १५--२२) । व्याख्या (पृ० २३२, पक्ति २८४, पृ० ६७३, पक्ति १०, पृ० ६६४, 
पक्ति ६) में वार-वार भदन्त को सौत्ान्तिक बताया गया है। विभाषा में कुमारलात घौर 
श्रीलात का कोई उल्लेख नही है। ताकाकूसू का कहना है कि विभाषा मे सौत्ान्तिकी का 
उल्लेख केवल एक वार आया है। विभापा दार्प्टान्तिको' से अवश्य परिचित है। विभाषा के 
श्रवुसार इनके प्रायः वही सिद्धान्त हैं, जो अमिधर्मेकोश के अनुसार सौच्वान्तिको के है । अभि- 


पोडद भ्रध्याय ३७३ 


धर्मकोश की व्याख्या के अनुसार दा्ष्टान्तिक सौत्नान्तिक है, या सौत्वान्तिक-विशेष है ( व्याद्या, 
पृ० ३६२, पंक्ति २१-दर्ष्टान्तिकाः सौत्रान्तिका , पृ० ४०० पक्ति १७-दाए्टन्तिका: 
सोत्रान्तिकविशेषा.) । तिब्वती पण्डितो के अनुसार दोनों एक है । इस वाद का नाम दार्प्टान्तिक 
क्यो पड़ा, महू ठीक तरह से नही कहा जा सकता। कुछ लोग इनका सम्बन्ध कुमारलात के 
ग्रन्थ दृष्टान्तपक्ति” से जोडते है । कुछ का कहना है कि दृष्ठान्तों का प्रयोग करना इसकी 
विशेषता है, इस कारण इसका नाम 'दार्ष्टान्तिकः पडा। प्रजुलुस्की का विचार है कि दृष्दान्त 
विनयसूत्र और अभिधर्म के विरुद्ध भी हो सकते हे । विज्ञापा इनके सम्बन्ध में कहती है 
कि यह सत्य भी हो सकते हे, नहीं भी हो सकते । 
सौत्वान्तिक मतवाद का साहित्य नष्ट हो- गया है। अ्रत , इसके सम्बन्ध में हमारी 
जानकारी बहुत थोडी है, तथापि जो सूचनाएं अ्भिधर्मकोश तथा उसकी व्याब्या में मिलती हे 
उनके आधार पर हम सौत्वान्तिक-मत का व्याख्यान पिछले अध्याय में वैभाषिक से 
तुलना के प्रसग में कर चुके हे, अवशिप्ट मुख्य-मुख्य सिद्धान्तो को यहाँ देते हे । 
विज्ञानवाद स्वीकार करने के पूर्व वसुवन्धु का ज्ञकाव सौवान्तिक मतवाद की ओर 
था । अत, यद्यपि अधिवर्मकोश वेभापिक-मत का प्रतिपादन' करता है, तथापि वह जहा 
सौबान्तिक-मत के विरुद्ध है वहाँ वसुबन्धु सौत्नान्तिक दृष्टि से उनकी आ्रालोचना करने हे 
वेभाषिको के समान सौत्ान्तिक भी स्वभाववादी है । इनकी गणना हीनवान में की 
जाती है, यद्यपि ये महायात्र के धर्मकाय को स्वीकार करते हूँ, और एक प्रकार से महायान के 
आरम्भक कहे जा सकते हे। ये वैभापिकों के सब धर्मो के अस्तित्व को नहीं स्वीकार करते। 
ये वैभाषिको के तुल्य बाह्य जगत्‌ के अस्तित्व को मानते है, किन्तु, इनके अनुसार इसका ज्ञान 
प्रत्यक्ष द्वारा न होकर अनुमान द्वारा होता है । 
वेभाषिक से सौत्रान्तिक का भेद 
रूप--वैभाषिको के अनुसार रूप द्विविध है, अर्थात्‌ वर्ण-मस्थान-भेद से दो प्रकार का 
है । किन्तु, सौत्नास्तिक का कहता है कि सस्यान का ग्रहण चाक्षुप नहीं है, यह परिकत्प मानस 
है। सस्थान वर्ण-सन्निवेश-विशेष ही है । सस्थान नाम का कोई द्वव्य नहीं हैं। यदि वर्ण का 
ग्रहण न हो, तो सस्थान के ग्रहण का अभाव हो । उनका प्रश्न हैं कि एक द्रव्य उमयया केसे 
विद्यमान हो सकता है (अभिधर्मकोश, ११०, व्यास्या, पृ० २३, पक्ति १४ ) । 
वैधाषिको के अनसार वद्धवचन वाक्‌-स्वभाव और नाम-स्वभाव दोनों हैं, किन्नु सौता- 
स्तिको के अनुसार वह बागू-विज्ञप्ति-स्वन्ावमात्र है ( अभिधर्मकोश, ११२५, व्यास्या, पृ० 
५२, पक्ति १० )। 
झसंस्कृत--सौत्रान्तिक तीन असस्क्रतों को-अआाक्ाल, श्प्रतिसस्या-निरोध्त और प्रति- 
सख्या-निरोध को द्रव्य-सत्‌ नहीं मानते । उतका कथन हैं कि पह रूप-वेदनादि के समान 
द्रव्यान्तर, भावान्तर नही है। जिसे 'ग्राकाश' बहते हें, वह स्प्रप्टव्य छा अभावमात्र, अर्थात्‌ 
सप्रतिघ द्रव्य का परभावमात्र है। विध्च को न पाकर ( अविन्दल्त ) अज्नानवज्ञ लोग कहते है 
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कि यह आकाश है, जिसे प्रतिसख्या-निरोध या निर्वाण कहते हे, वह प्रतिसख्या(+- प्रज्ञा) 
के वल से अन्य अनुशय, अन्य जन्म का अनुत्पाद है, जब उत्पन्न अनुशय और उत्पन्न जन्म 
का निरोध होता है। निर्वाण वस्तु-मत्‌ नही है, यह भ्रभावमात्र है। सर्वास्तिवाद के अनुसार 
निर्वाण विसयोग-फल है, यह अहेतुक है । इसका फल नही है, किन्तु यह कारण-हेतु है। 
सौवान्तिक श्राक्षेप करते हे कि यदि असस्कृत फल है, तों इसका एक हेतू होना 
चाहिए, जिस हेतु के लिए कह सकें कि इस हेतु का यह फल है । पुनः जब सर्वास्तिवादी 
इसे कारण-हतु मानते हे, तव इसका फल होना चाहिए, जिस फल के लिए कह सके कि इस 
फल का यह हेतु है । 
सर्वास्तिवादी उत्तर देता है कि केवल सस्क्ृत के हेतु-फल होते है, अ्रसस्क्ृत के हेतु-फल 
नही होते, क्योकि पड़विध हेतु और पचविध फल असस्क्ृत के लिए असम्भव हे | 
यह विवाद अतिविस्तृत है। सघभद्र ने न्यायानुसार' में 'असस्कृत' के प्रतिषेध का 
खण्डन किया है। इस विस्तृत व्याख्यान के लिए यहाँ स्थान नही है । सर्वास्तिवादी अन्त में 
कहता है कि निर्वाण धर्म-स्वभाव-वश द्रव्य है । यह अ्रवाच्य है। केवल आर्य इसका साक्षा- 
त्कार करते है । इसका प्रत्यात्म-सवेदन होता है । इसके सामान्य लक्षणों का यह कहकर 
निर्देशमात्र हो सकता है कि यह दूसरों से भिन्न एक कुशल, नित्य द्रव्य है, जिसकी सजन्ना 
निर्वाण है। 
अ्रप्रतिसस्या-निरोध भी अ्रभ्नावमात्र है, वस्तु-सत्‌ नहीं है । जब प्रतिसख्या-वल के 
विना प्रत्यय-बंकत्य-मात्न से धर्मों का अनुत्पाद होता है, तव इसे अग्रतिसख्या-निरोध 
कहते है । 
चित्त-विप्रयुक्त-धमं--सौत्नान्तिक चित्त-विप्रयुक्‍त धर्मों का अस्तित्व नही मानते। 
उनके अनुसार यह प्रज्ञप्तिमात है, वस्तु-सत्‌ नही है। श्रश्चिधर्मकोश के द्वितीय कोशस्थान में 
सौतान्तिक का व्याख्यान विस्तारपूर्वक दिया गया है, जिसमे वह इन धर्मों के द्रव्यत श्रस्तिल 
का प्रतिपेध करते है । ये चित्त-विप्रयुख्त धर्म सस्कार-स्कन्ध में समृहीत हैं। प्राप्ति, भ्नाप्ति 
सभागता, आसज्ञिक, दो समापत्ति, जीवितेन्द्रिय, लक्षण नामकायादि और एवजातीयक धर्म 
चित्त-विप्रयुक्त हे । यहाँ उदाहरणमात्र के लिए हम दो-तीन चित्त-विप्रयुक्त सस्कारो के सम्बन्ध 
में सौत्ान्तिक विचार उद्धृत करते हे । 
प्राप्ति--नामक धर्म के अ्रस्तित्त को वे नही मानते । वे कहते हैं कि प्राप्ति की 
उपलब्धि नहीं होती, यथा रूप-शब्दादि की होती है, यथा राग-ह्ेषादि की होती है । 
उसके कृत्य से प्राप्ति का अ्रस्तित्व अनुमित नहीं होता, यथा चक्षुरादि इख्धिय अनुमान 
से ग्राह्म है । 
सभागता--(निकाय-स्ाग) को मौत्वान्तिक द्रव्य-मत्‌ नहीं मानते । सर्वास्तिवाद के 


हे हे है परस्पर 
प्रनुसार यह एक द्रव्य है, एक धर्म है, जिसके योग से मत्त्व-सख्यात धर्मोका कक 
सादृण्य (5-सभाग ) होता है । शास्त्र में इस द्रव्य की निकाय-सभाग सन्ञा है। यह से 
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स्वभाव-समता है । सौत्रान्तिक इस वाद में श्रनेक दोष दिखाते है कि लोक सभागता को प्रत्यक्ष 
नही देखता । यह प्रज्ञा से सभागता का परिच्छेद नही करता, क्योंकि सभागता का कोई व्यापार 
नही है, जिससे उसका ज्ञान हो । यद्यपि लोक सत्त्व-मभागता को नही जानता, तथापि उसमें 
सत्त्वो के जात्यभेद की प्रतिपत्ति होती है। अत , सभागता के होने पर भी उसका क्‍या व्यापार 
होगा ? पुत निकाय को शालि-यवादि की असत्त्व-सभागता भी क्यों नही इष्ट है ? इनके 
लिए सामान्य प्रज्ञप्ति का उपयोग होता है । 
श्रायु--इसी प्रकार सौत्नान्तिक आयु को द्रव्य नही मानते । उनका कहना है कि यह एक 
आवेध, सामथ्यंविशेष है, जिसे पूर्वजन्म का कर्म प्रतिसन्धि-क्षण में सत्त्व में आहित करता है । 
इस सामथ्ये के कारण एक नियत काल के लिए निकाय-सभाग के स्कन्ध-प्रवन्ध का अ्रवस्थान 
होता है । 
ससस्‍्कृत धर्म के लक्षण--सौत्रान्तिक सस्क्ृत धर्म के लक्षणों को भी पृथक्‌-पृथक्‌ द्रव्य 
नही मानने । सस्क्ृत धर्म के लक्षण जाति, जरा, स्थिति और अनित्यता हैँ | 'स्थिति” उनकी 
स्थापना करती है, 'जरा' उत्तका ह्वास करती है, अ्रनित्यता उनका विनाश करती है। यह 
सर्वास्तिवादी का मत है। किन्तु, सौत्नान्तिक कहते हे कि भगवान्‌ प्रदर्शित करना चाहते हूँ कि 
प्रवाह सस्क्ृत है। ये प्रवाह-क्षण के तीन लक्षण नही बताते, क्योंकि वे कहते हूँ कि यह तीन 
लक्षण प्रज्ञात होते है । वस्तुत क्षण का उत्पाद, जरा और व्यय अप्रज्ञायमान है। जो श्रप्रज्ञा- 
यमान है, वह लक्षण होने की योग्यता नही रखता | सौत्ान्तिकों के श्रनुसार उत्पाद या जाति 
का यह अर्थ है कि प्रवाह का आरम्भ है, व्यय या अनित्यता प्रवाह की निवृत्ति, उपरति है। 
स्थिति आदि से निवृत्ति तक अनुवत्तंमान प्रवाह है । स्थित्यन्यथात्व या जरा अनुवत्तमान का 
पूर्वापरविशेष है। पुन उत्पाद अभूत्वा-भाव है, स्थिति प्रवन्ध है, अनित्यता प्रवन्ध का 
उच्छेद है, जरा उसकी पूर्वापर विशिष्टता है । सक्षेप में, सस्क्ृत-धर्म का अरभूत्वा-भाव होता है, 
भृत्वा-प्रभाव होता है, इन धर्मो का प्रवाह इनकी स्थिति है। प्रवाह का विसदृशत्व उनका 
स्थित्यन्य-थात्व है । उत्पादादि द्रव्य नही है । 
अत्तीतान(गतप्रत्युत्पन्न का अवस्तुत्व--सौत्िान्तिक अतीत, अनागत को वस्तु-सत्‌ 
नही मानते । यदि अतीत और अनागत द्रव्य-सत्‌ है, तो वह प्रत्युत्पन्न हे । उनको अतीत और 
अनागत क्यो विशेषित करते हूँ ? 
सर्वास्तिवादी उत्तर देता है कि यह अप्राप्त-कारित, प्राप्तानुपरत-कारित्र तथा उपरत- 
कारित्र है, जो धर्म का अध्व विनिश्चत करता है । 
सौत्वान्तिक पूछता है कि धर्म के कारिव में क्या विघ्न है ? धर्म नित्य होने हुए अपना 
कारित्न सदा क्यो नही करता ? क्‍या विघ्न उपस्थित होता है, जो कभी बह अपना कारित 
करता है, और कभी नही करता ? आपकी यह कल्पना भी युक्त नही हे कि उनके वारिवर का 
अभाव प्रत्ययो के असामग्रच से होता है, क्योंकि आपके,लिए इन प्रत्ययो का भी नित्य अस्तित्व है । 
पुन कारित्न अतीतादि कैसे है ? क्या कारिव का भी दूसरा कारित होता है ? टससे अनवन्वा- 
दोष होगा । किन्तु, यदि कारित्न का स्वरूप सत्तापेक्षया अतीतादित्व है, नो भावों का भी 
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अतीतादित्व होगा । फिर, इस कल्पना से क्या लाभ कि अध्व अ्रतीतादि कारित्न पर आश्रित है? 
क्या आप यह कहेगे कि कारिव न अतीत है, न ग्रनायत, न प्रत्युत्पन्न ? उस अवस्था में ग्रसस्कृत 
होने से यह नित्य हे । श्रत , यह न कहिए कि जब धर्म कारित्न नही करता, तव यह अनागत है, 
श्रौर जब इसका कारित्न उपरत हो जाता है, तव यह अतीत है । 
सर्वास्तिवादी उत्तर देता है कि यदि कारित्न धर्म से श्रन्य होता, तो यह दोप होता । 
सौत्नान्तिक--किन्तु, यदि यह धर्म से अन्य नही है, तो श्रध्वयुक्त नही है । यदि कारित् 
धर्म का स्वभाव ही है, तो धर्म के नित्य होने से कारित्न भी नित्य होगा । क्यो और क॑से कभी 
कहते है कि अनागत है ? अध्व-भेद युक्त नहीं है । 
सर्वास्तिवादी उत्तर देता है--किसमे इसकी ग्रयुक्तता है ? वास्तव में, अनुत्पन्न सस्कृत 
धर्म अनागत कहलाता है, जो उत्पद्यमान हो निरुद्ध नही हुआ, वह प्रत्युत्पन्न कहलाता है, जो 
निरुद्ध होता है, वह श्रतीत कहलाता है। 
सौत्ान्तिक--प्र त्युत्पन्न का जो स्वभाव है, यदि उसी स्वभाव के साथ ( तेन॑वात्मना ) 
अतीत और अनागत धर्म का सद्भाव होता है, तो वैसे ही होते हुए यह कैसे अवुत्पत्न या नष्ट 
होता हैं” जब इस धर्म का स्वभाव वसा ही रहता है, तो यह धर्म अनुत्पन्त या नष्ट कसे 
होगा ? पूर्व इसके क्या न था, जिसके अभाव में इसे श्रनुत्पन्त कहेगे ? पश्चात्‌ इसके क्या नही 
है, जिसके श्रभाव में इसे निरुद्ध कहेंगे ? श्रत:, यदि “श्रभूत्वा भाव! इष्ट नही है, यदि 'भूत्वा- 
अभाव' भी इष्ट नही है, तो अध्वत्नय सिद्ध नही होता । 
इसके वाद सौत्ान्तिक सर्वास्तिवादी की युक्तियों की परीक्षा करते है । 
यह युक्ति कि सस्क्ृत लक्षण के योग से सस्क्ृतो का शाश्वतत्व-प्रसग नही होता, यद्यपि 
उनका अतीत और अनागत दोनो मे सदभाव है--वाड मात्र है; क्योकि धर्म का सर्वकालास्तित्व 
होने से धर्म के उत्पाद और विनाश का योग नही है । “धर्म नित्य है श्रौर धर्म नित्य नहीं है ।” 
यह वचन एर्वापरविरुद्ध हैं ! 
इस यक्ति के सम्बन्ध में कि भगवान ने अ्रतीत औ्रौर अनागत के अस्तित्व का उपदेश 
दिया है, क्योकि भगवान्‌ का वचन है कि--“अतीत कर्म है, श्रनागत विपाक है।” हमारा 
कहना हूँ कि हम भी मानते है कि अतीत है, श्रनागत है ( अस्तीति ) | जो भूतपूर्व हैं ( यद 
भूतपूर्वम ) वह अतीत है, जो हेतु होने पर होगा ( यद्‌ भविष्यति ), वह अनागत हूं। इस 
अर्थ में हम कहते है कि अतीत हैँ, श्रनागत है । किन्तु, प्रत्युत्पन्त के समान वह द्रव्यत नहीं हू । 
सर्वास्तिवादी विरोध करता है--कौन कहता है कि प्रत्युत्पन्‍्त के सदृश उनका 
सद्भाव है ? 
सौत्वान्तिक---यदि उनका सद्भाव प्रत्युत्पन्त के सदृश नहीं हैँ, तो उनका संदभाव 
कंसे है ? 
सर्वास्तिवादी--वह अतीत और अनागत के स्वभाव के साथ होते है । 
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सौत्ान्तिक--किन्तु यदि उनका अस्तित्व है, तो उनका स्वभाव प्रतीत और अनागत 
का कंसे बताते है ” वस्तुत , सर्वास्तिवादी द्वारा उद्धत वचन में भगवान्‌ का श्रभिप्राय हेतु- 
फलापवाद-दृष्टि का प्रतिषेध करता है। “अतीत था के अर्थ में वह अतीत है' कहते है । 
अनागत होगा' के अर्थ में वह 'अनागत है” कहते हे । 'अस्ति' शब्द निपात है। यथा लोक 
में कहते हे कि 'दीप का प्राक्‌ अभाव है' ( अ्स्ति ), दीप का पश्चात्‌ अभाव है, यह 
प्रदीप निरुद्ध है ( अस्ति ), किन्तु यह प्रदीप मुझसे निरोधित नहीं है ।” इसी अर्थ मे सूत्र में 
उक्त है--'भ्रतीत है, अनागत हे ।” अन्यथा, यदि उसी लक्षण के साथ विद्यमान हो, तो अतीत- 
ग्नागत की सिद्धि न हो । 
सर्वास्तिवादी--हम देखते हे कि भगवान्‌ लगुड-शिखीपक परित्राजको को उद्दिष्ट कर 
ऐसा कहते हे कि--“अनीत कर्म निरुद्ध विनष्ट, श्रस्तगत कर्म है ।” प्रस्तावित निर्देश के 
अनुसार इसका अर्थ होगा कि यह कर्म था । किन्तु, क्या परिब्राजको को उस अतीत कर्म का 
भूतपूर्वत्व इप्ट नही है ? 
सौत्नान्तिक--यदि भगवान्‌ कहते हे कि श्रतीत कर्म है, तो उनकी अभिसन्धि फलदान- 
सामथ्य॑ से है, जिसे भूतपूर्व कर्म ने कारक की सन्‍्तति में आहित की है। अन्यथा, यदि श्रतीत- 
कर्म स्वभाव से विद्यमान है ( स्वेन भावेन विद्यमानम्‌' ), तो विद्यमान अतीत की सिद्धि कसे 
होगी ? पुत आगम की उक्ति स्पष्ट है। भगवान्‌ ने परमार्थ-शूस्यता-सूत्र मे कहा है कि 
“हे झ्िक्षुओं ! चक्षु उत्पद्यमान होकर कही से भ्राता नही है, निरुष्यमान होकर कही सचित 
नही होता । इस प्रकार, हे भिक्षुओ | चक्षु का अभूत्वा-भाव होता है और भूत्वा-अभाव 
होता है । यदि अश्रनागत चन्नु होता, तो भगवान्‌ नही कहते कि चक्ष्‌ का अ्रभूत्वा-भाव है । 
सर्वास्तिवादी कदाचित्‌ कहेगा -ग्रभूत्वा-भाव” का अर्थ है--वत्तमान अर्थ मेन 
होकर होता है ( “वत्तंमानेष्ध्वनि अभूत्वा' ), श्रर्यात्‌ वत्तमान-भाव मे न होकर होता है 
('वत्तमानभावे न अभूत्वा') । यह अ्युवत हे, क्योकि श्रध्व चक्षसज्ञक भाव म॑ भ्र्थान्तर नही है । 
क्या इसका यह अर्थ श्राप करेगे-स्वक्षणत न होकर ? इससे यह सिद्ध होता है कि अनागन 
चक्ष नही है। 
अतीत और अनागत है, क्योकि विज्ञान की उत्पत्ति दो वस्तुओं के कारण होती है। 
मनोविज्ञान की उत्पत्ति मन-इन्द्रिय तथा अतीत, अ्रनागरत और प्रत्युत्पन्न धर्मो के कारण 
होती है । इस युक्ति के सम्बन्ध में क्या यह समझना चाहिए कि ये धर्म मन-उन्द्रिय की तरह 
मनोविज्ञान के जनक-प्रत्यय है ”? अ्रथवा ये आलम्बनमात्र हुँ ? यह व्यवत है कि अनागत धर्म, 
जो सहस््रो वर्ष में होगे या जो कभी न होगे, प्रत्युत्मन्न मनोदिज्ञान वे जनक-प्रत्यय नहीं हे । 
यह व्यक्त है कि निर्वाण, जो सर्वोत्पत्ति के विरुद्र है, जनक-प्रत्यय नहीं ही. सक्ता। अच यह 
शेप रह जाता है कि धर्म विज्ञान के भ्रालम्बन-प्रत्यय हो। हमको यह इप्ट है कि प्ननागत और 
ग्रतीत धर्म आलम्बन-प्रत््यय हूँ । 
सर्वास्तिवादी का प्रश्न है कि यदि अनीत गौर प्रनायन श्वर्म ता अस्तित्त नही है नो 


वह विज्ञान का आलम्बन केसे हे ! 
पर 
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सोत्नान्तिक---उनका अस्तित्व उसी प्रकार है, जिस प्रकार वे आलम्बन के रूप में गृहीत 
होते हैं । वे अतीत और अनागत के चिह्न के साथ भूतपूर्व-भविष्यत्‌ की तरह श्रालम्बन के 
रूप में गृहीत होते हैं । वास्तव में, कोई श्रतीत रूप या वेदना का स्मरण कर यह नहीं देखता 
कि “ह है, किन्तु वह स्मरण करता है कि 'यह था!। जो पुरुष अ्रनाग्रत का प्राग श्रदर्शन 
करता है, वह सत्‌ श्रनागत को नहीं देखता । किन्तु, एक दूसरी भविष्यत्‌ वस्तु अनागत को 
देखता है । स्मृति यथादुष्ट रूप का ग्रहण करती है, यथानुभूत वेदना का ग्रहण करती है, 
अर्थात्‌ वत्तमान रूप और बेदना के समान ग्रहण करती है। यदि धर्म, जिसका पुद्गल को 
स्मरण है, ऐसा है कि उसका ग्रहण पुद्गल स्मृति से करता है, तो यह प्रत्यक्ष ही वत्तमान है। 
यदि यह ऐसा नही है, यदि इसका ग्रहण स्मृति से नहीं है, तो असत्‌ भी स्मृति-विज्ञान का 
अवश्य आलम्बन होता है। क्‍या आप यह कहेंगे कि श्रतीत और श्रनागत रूप का अ्रस्तित्व 
विना वत्तमान हुए है, क्योकि अतीत और अ्रनागत रूप विप्रकीर्ण परमाणु से अ्रत्य वस्तु नही 
है। किन्तु, हम कहेंगे कि जब विज्ञान स्मृति या प्रागृदर्शन से अतीत और अनाग्रत रूप को 
श्रालम्बन के रूप में ग्रहण करता है, तब यह विप्रकीर्णावस्था में उसको आलम्बनवत्‌ ग्रहण नही 
करता; किन्तु इसके विपयंय सचितावस्था मे करता है | यदि अतीत और प्रनागत रूप वत्तमान 
रूप ही है; किन्तु परमाणुश विभकत है, तो परमाणु नित्य होगे। न कोई उत्पाद है, और 
न कोई निरोध । परमाणुसचय श्रौर विभागमात्ष है। ऐसे बाद के ग्रहण से आजीविकवाद 
का परिग्रह होता है, और वुद्ध का यह सूत्र श्रपास्त होता है कि चक्षु उत्पद्यममान होकर कही 
से आता नही । वेदनादि भमूर्त्त धर्मों में यह युक्ति नही लगती। परमाणु सचित न होने से 
इनका अतीत भर अझनागत अवस्था में पुन विप्रकीर्णत्व कँसे है? 
सर्वास्तिवादी कर्मंफल से भी तर्क आहत करते है। सौत्रान्तिक यह नही स्वीकार 
करते कि श्रतीत कर्म से फल की प्रत्यक्ष उत्पत्ति होती है । उनके अनुसार कर्मपूर्वक चित्तसन्ताव- 
विशेष से फल की उत्पत्ति होती है। 
किन्तु, जो वादी श्रतीत और अ्नागत को द्रव्यत मानते है, उनको फल की नित्यता 
इष्ट होती चाहिए। अतएवं, उन सर्वास्तिवादियों का सर्वास्तिवाद, जो श्रतीत और अतागत 
की द्वव्य-सत्ता को मानते है, साधु नही है । इस अर्थ मे सर्वास्तिवाद को नही लेना चाहिए । 
साधु सर्वास्तिवाद वह है, जिसकी सर्वास्तित्व की प्रतिज्ञा में 'सर्व” का वही अर्थ हैं; जो झागम 
में उक्त है। सूत्र की यह प्रतिज्ञा कैसे है कि सर्व का अस्तित्व है ? “हे ब्राह्मण | जब कोई 
कहता है कि 'सर्वमस्ति', तव उसका अशिप्राय बारह आयतनों से होता है । यह समानवाची है। 
भ्रथवा सर्व जिसका अस्तित्व है, अध्वत्ञय है ।” और, इनका अस्तित्व कैसे होता हूँ, यहें मीं 


बताया हँ---“जो भूतपूर्व हँ, वह अतीत है. किन्तु यदि अ्रतीत अनागत हे 
श्रस्तित्व नही है, वो श्रतीत श्रवागत क्लेश से अतीत श्रनागत वस्तु में कोई सयुवत कॉसे ५ 
पुद्गल समुर्व 


हैँ? सन्तान में अतीत क्लेश-जात अनुशय के सदुभाववश श्रतीत क्लेश ़ेपु 2 
होता हैं। अतीत और अनागत वस्तु से सयोग तदालम्बन-क्लेश केझनुशय से तक | 


होता हूँ । 
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वैधभापिक कहता है कि अतीत” और अनागत' का वत्तमान के सदृश श्रस्तित्व है। 
वस्तुत , धर्मों का निश्चय ही गम्भीर है । 


काय-विज्ञप्ति---सौत्वान्तिक के मत में कर्म चेतना है। “कायकर्म से श्रभिप्राय 'काय 
द्वारा विज्ञापन” से नही है, किन्तु एक काय-सचेतना से है। यह सचेतना काय से सम्बन्ध 
रखती है, और काय को इ जित करती है । 


सर्वास्तिवादी प्रझ्त करता है कि वह क्‍या वस्तु है, जिसे आपके अनुसार 'काय-विज्ञप्ति! 
संज्ञा से ज्ञापित किया जाता है ? सीत्वान्तिक उत्तर देते हे कि काय-विज्ञप्ति संस्थान है; किन्तु 
सस्थान द्रव्य नही है। कायकर्म वह चेतना है, जो विविधि प्रकार से काय की प्रणेत्री है । यह 
कायद्वार को आलम्वन बना प्रवृत्त होती है, और इसलिए कायकर्म कहलाती है। दो प्रकार की 
चेतना है। पहले प्रयोग की अवस्था है। इसमें एक चेतना का उत्पाद होता है, जो शुद्ध 
चेतना है---“यह आवश्यक है कि में इस-इस कर्म को करूँ।” इसे सूत्र चेतना-कर्म की सज्ञा 
देता है। यहाँ चेतना ही कर्म हू । पीछे शुद्ध चेतना की इस अवस्था के अनन्तर पूर्वकृत 
संकल्प के अनुसार कर्म करने की चेतना का उत्पाद होता हैँ । काय के संचालन या वाग्घ्वनि के 
नि सरण के लिए यह चेतना होती है । इसे सूत्र 'चितयित्वा कर्म” कहता है ( अभिधर्मकोण, ४, 
पृ० १२-१३ )। 

प्रविन॒प्ति--सौत्रान्तिक 'अविज्प्ति' का मी अ्रभाव मानते हूं । वेभाषिक कई युवितयाँ 
देकर अविज्ञप्ति! का अस्तित्व व्यवस्थापित करता हैं। मौत्नान्तिक इनका खण्डन करता हूँ । 
अ्रभिधर्मकोश ( ४, पृ० १४-२५ ) में यह विस्तृत व्याख्यान पाया जाता है । 


क्षणिकवाद--सौत्ान्तिक सनन्‍्ततिवादी और क्षणिकवादी हैँ । सर्व मस्कृत क्षणिक है । 
'क्षण' णब्द का अभिधान आत्मलाभ के अनन्तर विनप्ट होना हैं । क्षणिक वह घमम हूँ, जिसका 
क्षण हूँ । जैसे दण्डिक वह है, जो दण्ड का वहन करता हूँ। आात्मलाभ के अनन्तर सस्क्ृत का 
अस्तित्व नही होता । यह उस प्रदेश में विनष्ट होता है; जहाँ इसकी उत्पत्ति होती हूँ | यह उस 
प्रदेश से दूसरे प्रदेश में नही जा सकता । यह विनाश अकमस्मात्‌ होता हूँ । यह अहेतुक हूँ । जो 
सहेतुक' हे, वह कार्य है। विनाश अभाव हैँ । अभाव कैसे कार्य होगा ? इसलिए, विनाश 
अहेतुक है । इसलिए, सस्क्ृत उत्पत्ति के श्रनन्तर ही विनप्ट होता हूँ । बदि यह उत्पन्नमात्र न हो, 
तो यह पीछे विनष्ठ न होगा, क्योकि यह अपस्वित्तित अवस्था में रहना हूँ (अभिघमंकोश, 
पृ०४)। 

असग महायानसूतालकार ( १८वाँ अध्याय, वोधिपक्षाधिकार, पृ० १४६-१५४ ) 
में क्षणकवाद की परीक्षा करते हे | यह कहते हैँ कि सर्व सम्क्ृत क्षणिक है । इसकी सिद्धि 
कैसे होती है ” अ्रसग कहते दूं कि क्षणिकत्ठ के विना सस्कादों की प्रवृत्ति का योग नहीं हूँ । 
प्रवृत्ति! प्रवन्धवश वृत्ति' को कहते हूँ। प्रतिक्षण उत्पाद और निरोध के बिना यह प्रवृत्ति 
अयुकक्‍त है। यदि कालान्तर-स्थित रहकर पूर्व के निरोध और उन्तर ते उत्पाद से प्रवन्पेन वृत्ति 
इणप्ठ है, तो प्रवस्ध के असात्र में उसके अनस्वर प्रवृत्ति न होगी। पुत्र प्रवस्ध के बिना ज््ग्ल्त 
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का कालान्तर-भाव युक्त नही हैँ । क्‍यों ? क्योकि उत्पत्ति हेतुत होती है । हेतुवश ही सब 
सस्क्ृत उत्पन्त होते हे। यदि होकर ( भूत्वा ) उत्तर काल में पुन भाव होता है, तो यह 
अवश्य हँतुवश ही होगा | हेतु के बिना आदि से ही अभाव होगा, और वह उसी हेतु से नही हो 
सकता; ब्योकि उसने उस हेतु का उपभोग कर लिया हूँ । श्रन्य हेतु की उपलब्धि भी नहीं हैँ , 
शत प्रतिक्षण पूर्व-हेंतुक अन्य अ्रवश्य होता है । इस प्रकार, बिना प्रवन्ध के उत्पन्त का कालान्तर- 
भाब युक्त नहीं हैं । 
अथवा यदि कोई कहे कि हमको यह्‌ इ्ष्ट नही है कि उत्पन्न का पुन उत्पाद होता हैं, 
तो उसके लिए हेतु का होना आवश्यक हू । उत्पन्त कालान्तर में पढचात्‌ निरुद्ध होता है, 
उत्पन्नमात्न ही निरुद्ध नही होता। तब किस कारण से पश्चात निरोध होता हूँ ? यदि यह कहा 
जाय कि उत्पाद-हेतु से यह निरुद्ध होता हैँ, तो वह अयुक्‍त होगा; क्योकि उत्पाद और 
निरोध का विरोध हूँ | दो विरोधो का तुल्य-हेतु उपल-ध नहीं होता, यथा छाया-आठप, या 
शीत-उप्ण का । 
पुन कालान्तर-निरोध का ही ध्रागम से विरोध है । भगवद्धचन हँ--“हे भिक्षुग्रों 
सस्कार मायोपम हू । यह आपायिक श्रीर तावत्कालिक हूँ । यह क्षणमात्र भी अवस्थान नहीं 
करता ।” योगियो के मनस्कार से भी विरोध है । वस्तृतः ,जब योगी सस्कारो के उदय-व्यय का 
चिन्तन करते है, तबवे डनका निरोध प्रतिक्षण देखते हैं । अ्रन्यथा, उनको भी वह विराम 
उत्पन्त न हो, जो दूसरों को मरण-काल में निरोध देखकर होता है । 
यदि उत्पन्न सस्कार का कालान्तर के लिए ग्रवस्थान हो, तो वह या तो स्वयमेव 
अवस्थान करेगा, श्रर्थात्‌ श्रवस्थान में स्वय समर्थ होगा, अयवा किसी स्थिति-कारण से भ्रवस्थान 
'करेगा । किन्तु, उसका स्वय तावत्‌ काल के लिए श्रवस्थान श्रयुक्त है, क्योंकि उसका अ्रभाव है । 
वह किचिन्मात्न भी उपलब्ध नहीं होता। कदाचित्‌ यह कहा जायगा कि स्थिति-कारक के 
बिना भी बिनाश-कारण के अ्रभाव से अवस्थान होता है। किन्तु, यदि विनाश-कारण 
लाभ होता हैं, तो उसका पीछे विनाश होता है, जैसे श्यामता का अ्रग्नि से । यह ग्रयुक्‍त है, 
क्योकि उसका अभाव हैँ । वस्तुत:, पीछे भी कोई विनाश-कारण नही है । श्ररित से श्यामता का 
नाश होता है, यह सुप्रसिद्ध हैं । किन्तु, विसदृश की उत्पत्ति में उसका सामर्थ्य अ्रसिद्ध हैं। 
बस्तुत., श्रग्ति के सम्बन्ध में दयामता की सन्‍्तति विसदृशी गृहीत होती है, किन्तु मर्वथा अग्रवृ्ति 
नहीं होती । जल का भी बाघ होने से अग्ति के सम्बन्ध से उसकी उत्पत्ति श्रत्पतर-श्रल्पतम 
होती है, और श्रत्त में अतिमान्य के कारण पुनरुलत्ति का प्रहण नहीं होता । कि्तु, भ्रग्नि के 
सम्बन्ध मे सकृत्‌ ही उसका श्रभाव नहीं होता। पुन, ग्रह युक्त नही हैं कि इलत्ा 
अवस्थान हों, क्योंकि लक्षण ऐकान्तिक हैं । भगवान्‌ ने कहा है कि सस्क्त की 52 
ससस्‍्कृत का ऐकान्तिक लक्षण हैँ। यदि यह उत्पन्‍्न-मात्त होकर विनृप्ट न हो, तो कुछ 2200 
लिए इसकी अनित्यता नहींगी। कदाचितु यह कहा जायगा कि यदि प्रतिक्षण प्रपूर्व हर 
होती, तो यह प्रत्यभिन्नान न होता कि यह वही है। यह्‌ प्रत्मभिज्ञान श्रर्चि के समान एम 
श्रनुवृत्ति से होता ई। सादृश्य से ऐसी बुद्धि होती हैं, उसके भाव से नहीं। इसका * 
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कैसे होता है ” निरोध से । यदि उसका वंसे ही भ्रवस्थान होता, तो अन्त में निरोध न होता , 
क्योकि आदि क्षण से विश्ञेष नही होता । इसलिए, यह अवधारित नही होता कि यह वहीं है । 
परिणाम की उपलब्धि से भी परिणाम का अन्यथात्व है। यदि वह आदि से ही आरव्ध न होता, 
तो आध्यात्मिक और वाह्य भावों के अन्त में परिणाम की उपलब्धि नहीं होती । अत , आदि 
से ही अन्यथात्व का आरम्भ हो जाता है, और यह क्रम से वृद्धि को प्राप्त हो अ्रन्त में व्यक्त 
होता है। ज॑से, छीर दघ्ि की अवस्था में व्यय होता है, किन्तु क्योंकि सूक्ष्म होने से इस 
अन्यथात्व का परिच्छेद नही होता । इसलिए, सादृश्य की अनुवृत्ति से ऐसा ज्ञान होता है कि 
यह वही है, और क्योकि प्रतिक्षण अ्न्यथात्व होता है, इसलिए क्षणिकत्व सिद्ध है । यह 
कैसे ? हेतुत्व और फलत्व से, श्र्थात्‌ क्योकि हेतु क्षणिक है, और फल क्षणिक है। यह सिद्ध 
है कि चित्त क्षणिक है। अ्रन्य सस्कार, चलक्षु-रूपादि उसके हेतु हें । अत , बह भी क्षणिक 
सिद्ध हुए। अक्षणिक से क्षणिक नही हो सकता, जैसे नित्य से अनित्य नहीं होता। दूमरी 
झोर नव मस्कार चित्त के फल भी हे । वस्तुत , चित्त का आधिपत्प संस्कारों पर है। 
भगवरन्‌ ने कहा है--/चित्त से यह लोक नीत होता है, चित्त से पशिक्षिष्ट होता है ॥ यह 
भी कहा है कि नामरूप विज्ञान-प्रत्यय है । अत , वह चित्त का फल है । श्रद , सस्कार चित्त 
के समान क्षणिक हे । 


यह सिद्ध करके कि सव सस्कार क्षणिक है, असग सिद्ध करते है कि आध्यात्मिक सन्‍्कार 
क्षणिक हे। जितने वौद्धनिकाय हूँ, वे सव मन को अविच्चछिन्न हेतु-फल-परम्परा मानते हूं, 
और यह भी मानते है कि हेतु-फल का उत्पाद-निरोध प्रनिक्षण होता है | इसके स्गधन में 
असग वही हेतु देते है; जिन्हें पूर्व आचारयों ने दिया है । इसी प्रकार, वह वाह्म नस्कारो के, 
अर्यात्‌ चार महाभूतों के और पड्विध भ्रर्यादि के श्षणिकत्व को सिद्ध करने है । असन दार्शनिक 
युक्तियों के अतिरिक्त एक ओर युक्‍्ति देते हैँ । वस्तुत' बुद्ध ने सस्वार की अनिन्ण्ता 
देशित की है। असग कहते हैँ कि अक्षणिकवादी से पूछना चाहिए कि प्रापत्ों अनित्यत्व तो 
इष्ट है, फिर क्षणिकत्व क्यो नहीं इणष्ट है ? यदि वे पह कहें कि अन्यत्व का ग्रहण प्रतिक्षण 
नही होता, तो उनसे यह कहना चाहिए कि प्रदीपादि का क्षणिकभाव आपको व्यों इप्ठ है, 
जब निण्चलावस्था में अन्यत्व का ग्रहण नहीं होता । यदि उनका यह उनर हो कि पूर्ववत 
पश्चात्‌ काअग्रहग है तो उनसे कहना चाहिए कि सस्कारो वा भी ऐसा ही क्यो नही मानने । 
यदि वे यह कहें कि प्रदीपादि के लक्षण अन्य हे. और सम्कार के उनसे ग्रन्य हूँ, तो यह 
उत्तर होना चाहिए कि वैलक्षण्य दो प्रकार का है--+5 #्व-वैलबण्य और वृत्ति-वलक्षण्य । यदि 
जो वैलक्षण्य आपको भअ्रभिप्रेत है, वह स्वभाव है, ते; दृष्टान्त यूट्त है. क्योकि विसी का स्वभाव 
उसका दृष्टान्त नही होता । यथा प्रदीप प्रदीय वा यूष्दान्त नहीं होता । झ्रीर, यद्वि वृत्ति-वेलक्षस्य 
है, तो प्रदीप का दुष्टान्त युक्त है, क्योकि लोक में प्रसिद्र है कि यह ्णिकल्द ही झनृवृत्ति बरता 
है | पुन , उनसे पूछना चाहिए कि क्या आप मानने हे कि यान के खड़े रहने पर जो याना- 


न डा 


रूढ है, वह जाता है ? यदिवे कहेंकि नहीं, तो उनसे बहना चाहिए कि चल्नूरद्दि ये 
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श्रवस्थान करने पर तदाश्रित विज्ञान प्रवन्धेन गमन करता है, यह कहना श्रयुक्त है। यदि 
उनका यह उत्तर हो कि क्‍या हम नही देखते कि वरत्ति का अवस्थान होता है, और वर्ति- 
सन्निश्रित प्रदीप का प्रबन्धेन गमन होता है, तो उनसे कहना चाहिए कि “नही, प्रवन्धेन गमन 
नही देखा जाता, क्योकि वत्ति में प्रतिक्षण विकार उत्पन्न होता है। यदि वे यह उत्तर दें कि 
यदि सस्कार क्षणिक हे, तो जिस प्रकार प्रदीप का क्षणिकत्व सिद्ध है, उसी प्रकार सस्कारो का 
क्षणिकत्व क्यो नही सिद्ध है ” हमारा उनको यह उत्तर होगा कि सस्कारों का विपर्यास-वस्तुत्व 
है, क्योकि इनकी वृत्ति सदृश सन्‍्तति-प्रवन्ध में होती है, इसलिए इनका क्षणिकत्व जाना नहीं 
जाता । क्योकि, उनका अ्रपरापरत्व है, इसलिए यह विपर्यास होता है कि यह वही है । अन्यथा, 
ग्रनित्य में नित्य का विपर्यास नही होता । इस विपर्यास के ग्रभाव में सक्‍लेश न होगा, फिर 
व्यवदान कहाँ से होगा ? इस विचार-विमर्श से सिद्ध होता है कि सब सस्कारो का 
क्षणिकत्व है । 


तृतीय ध्यान (सुख)--वंभाषिको के श्रनुसार तृतीय ध्यान का “सुख प्रथम और 
द्वितीय ध्यान के 'सुख' से द्रव्यान्तर है, और इसलिए एक नया श्रग है। सौत्ान्तिक प्रश्त 
करते है कि ऐसा क्यो है ? वभाषिक का उत्तर है कि प्रथम दो ध्यानो में सुख” से (प्रश्नव्धि' 
अभिप्रेत है । यह सुख प्रश्॒व्धिमय है ( 'प्रश्नव्धि' कर्मण्यता है ) तृतीय में सुखावेदना है। 
वास्तव में, पहले दो ध्यानों में सुखेन्द्रिय की सम्भावना नही है, क्योंकि इन ध्यानो का सुख 
कायिक सुख नही हो सकता । उस सत्त्व में जो ध्यान-समापन्न होता है, पच इन्द्रिय-विज्ञानों का 
ग्रभाव होता है। इन ध्यानों का सुख चेतसिक सुख नही हो सकता, क्योकि इन ध्यानो में 
'प्रीति' होती है। किन्तु, 'प्रीति' सौमनस्य है, और यह माना नही जा सकता कि प्रीति श्रौर 
सुख का सहभाव है । पुन , वे कहते हे कि हम यह भी नहीं मान सकते कि एक के अनन्तर 
दूसरा होता है, क्योकि प्रथम ध्यान के पाँच श्रग हे, दूसरे के चार । शास्त्र में केवल 
सुखावेदना को ही सुख का अ्धिवचन नही दिया गया है, अन्य धर्म भी इस नाम से जाने 
जाते हे। सूत्रों में 'सुख' शब्द सब प्रकार के धर्मों के लिए व्यवहृत होता है। दार्ष्टान्तिक 
सौत्नान्तिक के अनुसार पहले तीन ध्यानों में चेवसिक सुखेन्द्रिय नही होती, किन्तु केवल कायिक 
सुखेन्द्रिय होती है । यही इन ध्यानों का सुख नामक भ्रग॒व्यवस्थापित है, श्रत इनके श्रनुसार 
तृतीय ध्यान का सुख द्वव्यान्तर नही है | पुन , वैभाषिको के अनुसार द्वितीय ध्यान का सम्प्रसाद 
( अध्यात्म-सम्प्रसाद ) एक द्रव्य-सत्‌ है। यह श्रद्धा है। योगी द्वितीय ध्यान का लाभ कर 
गम्भीर श्रद्धा उत्पन्न करता है । उसकी इसमें प्रतिपत्तिहोती है कि समापत्ति की भूमियों का भी 
प्रहाण हो मकता है। इस श्रद्धा को अध्यात्म-सम्प्रसाद कहते है। प्रसाद-लक्षणा श्रद्धा श्रसाद 
कहलाती है | बाह्य का प्रहाण कर यह समरूप से प्रवाहित होती है। इसलिए, यह वह प्रत्ताद 
है, जो अध्यात्म श्लौर सम है । इसलिए, यह अ्ध्यात्म-सम्प्रसाद है । 


सौत्ान्तिकों के अनुसार वितक, विचार,समाधि और भ्रध्यात्म-सम्प्रसाद एक दूसरे ते 
भिन्न द्रव्य नही है । 
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यदि यह द्रव्यान्तर नहीं हे, तो आप यह कैसे कहते हूँ कि ये चैतसिक धर्म हें। 
चित्त के अवस्था-विशेष चैतसिक कहलाते हे, क्योकि वे चित्त में होते हें | सौत्नान्तिक कहते हें 
कि जब वितक और विचार का विक्षेप समाप्त हो जाता है, तब चित्त-सन्तति प्रशान्त, प्रसन्न 
नही होती ( अभिधमंकोश, ८, पृ० १५१-१५६ ) । दार्ष्ान्तिको के अनुसार सामन्तक केवल 
शुभ होते हे, किन्तु वंभाषिको के अनुसार वे शुभ, क्लिष्ट और श्रव्याकृत होते हे ( अ्रभिधर्म - 
कोश, ८, पु० १८० ) । 
वभाषिक नय से पर्यवस्थान ही श्रनुशय है, वात्सीपुत्नीय नय से 'प्राप्ति' श्रनुशय है, 
सौत्नान्तिक नय से बीज अनुशय हूँ (व्याख्या, पृ० ४४२, पक्ति २८-२६) । 
विज्ञान का श्राप्य श्लौर विषय---वेभापिक का मत है कि चक्ष्‌ रूप देखता है, जब वह 
सभाग है। यह तदाश्नित विज्ञान नहीं है, जो देखता है ( श्रभिधर्मकोश, १,पृ० २२ )। 
विज्ञानवादी के अनुसार चक्षु नही देखता, चक्षुविज्ञान देखता है। सीत्ान्तिक का मत है कि न 
कोई इन्द्रिय है, जो देखती है; न कोई रूप है, जो देखा जाता है, न कोई दर्शन-क्रिया है, न 
कोई कर्ता है, जो देखता है, हेतु-फल-मात्र है ( अभिधर्मकोश, १, पृ० ८५६ ) । 
महायान के उदय की श्रोर--सौत्नान्तिको का यह विचार महायान-दर्शन के तिचार से 
मिलता-जुलता है। हम ऊपर देख चुके हे कि सर्वास्तिवाद के कई धर्म सौत्नान्तिक के लिए 
वस्तु-सत्‌ नही हे, वे प्रज्नप्तिमात्र हें। यहाँतक कि निर्वाण भी वस्तु-सत्‌ नहीं है। पुन 
सौत्नान्तिक का क्षणिकवाद सर्वास्तिवाद के क्षणिकवाद से भिन्न है । सौत्रान्तिक के लिए आत्मा 
सस्कार-प्रबन्ध अथवा विज्ञान-सन्तान है। यह सन्‍्तान सन्‍्तानी के विना है। यह मन्तान 
पिपीलिका-पक्ति के तुल्य है । यह हेतु-फल-परम्परा है। धर्मो के उत्पाद और निरोध को हम 
एक दूसरे से पृथक्‌ नही कर सकते, कोई स्थिति नही है। सर्वास्तिवाद के अनुसार धर्मो का 
उत्पाद, स्थिति, अ्रनित्यता और निरोध है। सर्वास्तिवादी भी क्षणिकवादी है, किन्तु उसका 
क्षणकाल का अल्पतम विभाग है । किन्तु, सौत्नान्तिक के अनुसार धर्मो का विनाश, उत्पाद के 
समनन्‍्तर ही होता हे, धर्मों की कोई स्थिति नही हैँ । पुन , सौत्नान्तिक के अनुसार वाह्म अर्थ- 
जात का प्रत्यक्ष नही है, वह केवल अनूमित होता हूँ । सौद्वान्तिक घर्मकाय को भी स्वीकार 
करते हँ। इस प्रकार, हम देखते हे कि किस प्रकार हीनयान के गर्भ से महायान-धर्मं और दर्शन 
के विचारो का उदय होता हे । 
हमने इस अध्याय में सीत्रान्तिक और सर्वास्तिवाद के मुख्य-मुख्य भेदो का वर्णन 
किया है । भागे महायान के अन्तर्गत दर्शनो का विचार आरम्भ करेंगे । 
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लक्षण नही है, क्योकि सर्व॑ धर्म नि स्वभाव हे, यह उसका उपदेश है, अत' यह वुद्धवचन 
नही है । 
यहतआक्षेप अयथार्थ है । लक्षणों का कोई विरोध नही है । स्वकीय महायानसूत्र में 
महायान का अवतरण है । महायान में वोधिसत्त्वो का जो क्लेण उक्त है, उसके विनय में महा- 
यान का सदर्शन होता है । वस्तुत , विकल्प ही बोधिसत्त्वो का क्‍्लेश है। श्रावकयान के विनय 
में भिक्षुओं के नियमों का उत्लेख हे । महायान का विनय वोधिचर्या और शील का उपदेश 
देता है। पुन महायान धर्मता के विरुद्व नही है, क्योकि यह उदार और गम्भीर है । धर्मता से 
ही महावोधि की प्राप्ति होती है । फिर, महायान धर्मता के विरुद्ध क्यो हो ? 
महायान से त्नस्त होने का कोई कारण नही है । इसमें केवल शून्यता का ही आख्यान 
नही है । इसमें सम्भारमार्ग का भी आख्यान है । इस अ्राख्यान का यथारुत अर्थ नही है, और 
बुद्धो का भाव अतिगहन है । इस कारण महापरान से ज्ञास करने का कोई स्थान नही है। मुझे 
वोध न होगा, बुद्ध भी गम्भीर पदार्थ का बोध नहीं रखते, फिर वह क्या इसका उपदेश देंगे ? 
गम्भीर अतकंगम्य क्यो है ? गम्भीर पदार्थ के अर्यवेत्ताओं का ही मोक्ष क्‍यों है, तार्किको का 
क्यो नही है ? इत्यादि त्नास के हेतु अ्रयुक्त है । 
महायान उत्कृष्ट है । उसकी देशना उदार और गम्भीर है । इसलिए, उसमे श्रधिमुक्ति 
( श्रद्धा ) होनी चाहिए । 
इस प्रकार, महायान की सत्यता को सिद्ध कर असग शरणगमन को वोधिसत्त्व की 
अधिमुक्ति का मूल आधार वताते हैं । 
बरण-गमन--यह यथार्थ है कि शरण (+- त्विरत्न )-गमन शासन के आदि से ही सव 
वौद्धो को समान रूप से मान्य है। किन्तु, असग का कहना है कि महायान मे जो बिरत् की 
शरण मे जाता है, वही शरणागतो से सर्वश्रेष्ठ हैं। इसमे चार हेतु हँ--सर्वत्रगार्थ, अभ्युप- 
गमार्थ, अधिगमार्व, अभिसवार्थ । यह अग्रयान है, क्योकि इससे जो सिद्धि प्राप्त है, वह सत्त्वहित 
का साधन करता है । इसका प्रणिधान ग्रौर इसकी प्रतिपत्ति विधिष्ट है, अत इस यात्र के 
शरण भी श्रग्र है है 
इस यान में शरणप्रगत सव्वत्रग है। उसने सव सत्त्वों के समुद्धरण का भार ग्रपते 
ऊपर लिया है | वह सब यानो में ( आबक, प्रत्येकवुद्ध, बोघिसत्त्व ) कुशल है । वह सर्वगत ज्ञान 
में कुशल है, अर्थात्‌ पुदूगल-तरात्य और धर्म-नैरात्म्य का ज्ञान रखता है। उसम निर्वाण का 
सर्वत्नगार्थ है, क्योंकि वह निर्वाण और ससार में एकरस हूँ, श्र उसके लिए निर्वाण और ससार 
में गुण अथवा दोप की दृष्टि से विशेष नहीं है (यो निर्वाणें ससरणेःप्येकरसोश्सो ज्ञेयो 
घीमानंष हि सर्वत्र]ग एवम्‌, २।३ ) । 
उस विचार में नागाजुन की शिक्षा की प्रतिध्वनि हैं । आरम्भ से ही हमको माध्यमिक 
विचार-मरणी के चिह्न मिलते हूँ । रु 
शरण-गमन के अन्य लक्षण जैसा कि महायान में उपदिष्ट हूँ, वोधिसत्त्व की पारमिता्रं 
का अ्रभ्युपगम और अधिगम है । पारमिताओं के अ्रश्युपगम से वह वुद्धपुत् हो जाता है । 


सप्तदश श्रध्याय 3८७ 


उसका प्रणिधान और प्रयोग विशिष्ट है। वह सत्त्वों के समुद्धश्ण के आशय से बोधिचित्त 
का समादान करता है, और शथ्रत्यन्त उत्साह के साथ वोधि के लिए प्रयोग करता है। 


इस वुद्धपुत्र का बीज वोधिचित्त का उत्पाद है। प्रज्ञापारमिता इसकी माता है, और 
प्रज्ञापारमिता से सम्प्रयुवत पुण्य-ज्ञान-सम्भार गर्भ है, और करुणा अ्रप्रतिम धात्ी है । 


उसका अधिगम भी विशिष्ट है। उसको महापुण्य-स्कन्ध का लाभ होता है, उसके सर्व 
दुख का उपशम होता है, सम्यक्‌ सम्बोधि के क्षण में उसको वुद्ध के धर्मकाय की प्राप्ति 
होती है, उसको वलवंशारद्यादि कुशल-सम्भार की प्राप्ति होती हे, और वह भव 
तथा निरोध दोनों से विमृकत होता है । 

इसी प्रकार, बोधिसत्त्व अपने विपुल, उदग्र और अक्षय कुशल-मृल से श्रावकों को 
ग्भिभूत करता है। निर्वाण में यह उसका विशिष्ट अ्रभिभवार्थ है। उसके कुशल-मूल 
क्षीण नही होते। उसके गृणो की श्रप्रमेय वृद्धि होती हे, और वह अपने क्ृपाशय से 
इस जगत्‌ का प्रतिवेध करता है और महायान धर्म को प्रसिद्ध करता है। 


बोधिसत्व के गोत्र 

शरण-गमन से वो धिसत्त्व के गोत्र ? में प्रवेश होता है। गोबर का अस्तित्व धातुभेद, 
अ्धिमुक्ति-भेद, प्रतिपत्ति-मेद और फलभेद, से निरूपित होता है। गत्तवों के अ्रपरिमाण धातु- 
भेद है। इसीलिए, तीन यानो मे गोक्न-भेद है। सत्त्वों में अधिमुक्ति-सेद (-- श्रद्धाभेद) 
भी पाया जाता है। किसी की फिसी यान में पहले से ही अ्रधिमुवित होती है। यह 
गोत्न-मेद के विना नहीं हो सकता। प्रत्ययवश अ्रधिमुक्ति के उत्पादित होने पर भी 
प्रतिपत्ति-मेद होता है। कोई निर्वोढ्ा होता है, कोई नहीं। यह गोंब-प्रभेद के बिना 
सम्भव नहीं है। फल-भेद भी देखा जाता है, ज॑से किसी की वोधि हीन, किसी की 
भध्य और किसी की विशिष्ट होती है। क्योंकि, बीज के अनुरूप फल होता है। इसलिए, 
यह प्रभेद भी गोब-भेद के विना नहीं हो सकता । 

निम्ित्त--वार निमित्तों से बोधिसत्त्वों के गोत्र का अग्रत्व प्रदर्शित होता है । 
श्रावको के इस प्रकार के उदग्र कुशल-मूल नही होते । उनमे सव कुणल-मूल भी नहीं होते, 
क्योकि उनमे वलवैशारद्यादि का अभाव है । श्रावकों में परार्थ भी नहीं होता और उनतें 
कुशल-मूल अक्षय भी नहीं है, क्योंकि निस्पधिशेप-निर्वाण में उनका अ्रवसान होता है । 
श्र. त्तर ४३७३ प्गौर ४॥२७ में सोनू! शब्द घ्याता ?ै। नी या दस प्र्य एदमलों की 
सूची में इसका निम्ततम स्थान हैं। एक में जीतापतति-पल प्रतिपत्क क पश्चात, दसरी सन्ची 
मे श्षद्धानुसारी के पश्चात_ । ्ग्गठपन्गात्ति' मे 'पुरुब्नना (ऋपूमस्जन' से इसका ऊंचा 
स्थान पे । इसके अनुसार गोत्र! वह प्दगल ₹, जो 'रयंधर्म में प्रेश करत के रि० 
आवश्यक धर्म से युक्त है । मटाव्युत्पत्ति (६४) में पांच गोव गिनाये गये ४, सावकयाना« 
मिममय प्रत्येक, तथागत" झनियती ओर 'गोत्रक । 
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देषय वौद्ध-चर्मे-दर्शन 


वोधिसत्त्व-गोत्र में खार लिग होते हैं--१. सत्त्वों के प्रति कारुण्य २ महायान 
धर्म में श्रधिमुक्ति ३ क्षान्ति, श्र्थात्‌ दुप्कर चर्या की सहिष्णुता, ४. पारमितामय कुशल 
का समाचार (निष्पत्ति)। सक्षेप में गोत्रो के चार भेद है --१ नियत, २. श्रनियत, 
३ प्र॒त्यववश श्रह्मययं, और ४ प्रत्ययवश हाये। 


श्रसग बोधिसत्त्व-गोज्न की उपमा महासुवर्णगोत्र से देते है, भौर इसके माहात्म्य का 
वर्णन करते हुए कहते है कि यह अ्रप्रमेय कुलश-मूल और ज्ञान का ब्राश्रय है, तथा इससे बहु- 
सत्त्व का परिपाक होता है। यह वोधिवृक्ष का प्रशस्त मूल है। इससे सुख-दु ख का उपशम 
होता है, श्रीर अपने तथा पराये हित-सुख के फल का श्रधिगम होता है (अधिकार ३) । 


बोधिचित्तोत्पाद 

बोधिसत्त्वचर्या का आरम्भ वोधिचित्त के उत्पाद से होता है। इस चेतना के दो 
आलम्बन हे-महावोधि और सत्त्वार्थ-क्रिया । इसके नीन गुण हे -इसमें पुरुषकार-गुण हे , क्योकि 
इसमें महान उत्माह और दुप्कर प्रयोग होते है । इसमें श्र्थक्रिया-गुण और फलपरिग्रह-गुण हर 
क्योंकि यह श्रात्म-पर-हित का साधन करता है, और इससे बोधि का समुदागम होंता है। 


इस चित्तोत्पाद का मूल करुणा है। सदा सत्त्वों का हित सम्पदित करना इसका 
श्राशय है, महायानधर्म अधिमोक्ष है, इसका ज्ञान इस चेतना का आलम्वत है, इसका यात 
उत्तरोत्तर छन्द है, इसकी प्रतिप्ठा बोधिसत्त्व के शीलसवर में है, इसका श्रादीनव धन्य यान में 
चित्त की उत्थापना या अ्रधिवासना है, इसका अनुशस पुण्यज्ञानमय कुशल की वृद्धि है, 
इसका निर्याण पारमिताओ का सतत अभ्यास है, इसका भूमि-पर्यवसात उस भूमि में 
प्रयोग से होता है, जिस भूमि में जिस चेतना का प्रयोग होता है, उसका उस भूमि में 
पर्यवसान होता है ! 


एक समादान साकेतिक चित्तोत्पाद होता है, और एक पारमार्थिक। समादाव 
परविज्ञापन से होता है, यथा कल्याणमित्र के अनुरोध से गोत्-स/मथ्ये से, कुशलमूल के वल से, 
श्रुतववल से अथवा शुभाभ्यास से । पारमार्थिक चित्तोत्पाद उपदेश-विशेष, प्रतिपत्ति-विशेष श्रौर 
अधिगम-विशेष से होता है । प्रमुदिता भूमि मे इस चित्त का उत्पाद होता है। उसकी धर्मों 
में समचिनता होती है, क्योंकि, वह धर्म-नौरात्म्य का ज्ञान रखता है । उसकी सत्तवों में सम- 
चित्तता होती है, वयोकि वह श्रात्म-पर-समत़ा से उपगत है । उसकी सत्त्वक्ृत्यों मे समचित्तता 
होती है, क्योकि अपनी ही तरह वह सत्त्वों के दु खज्य की श्राकाक्षा करता है। उसकी 
ब॒द्धत्व में समचित्तता होती है, वयोकि वह श्पने में धर्मधानु का श्रभेद जानता है । 


जो सत्त्व इम चित्तोत्पाद से वर्जित होते है, वें उत्त चार सुखो को नहीं प्राप्त कर 
सकते, जिनका लाभ वोधिसत्त्वो को होता है। जो सुख परार्थ-चिन्तन से, परार्थ के हक 
से, महायान के गम्भीर सूत्रो के आभिग्रायिक श्रर्य के जानने से और परम सत्त्व के सन्दर्शते 


सप्तदञ् श्रध्याय यह 


बोधिसत्त्व को होता है, उससे वहु विरहित होता है। वह इस सुख को त्याग कर शम का लाभ 
करता है ।* 
जो सत्त्व वोधिचित्त का उत्पाद करता है, उसका चित्त अनन्त दुप्क्ृतो से सुसवृत होता है, 
श्रौर इसलिए उसको दुर्गति से भय नही होता । वह शुभ कर्म और क्पा की वृद्धि करता है। 
वह सदा सुख-दु ख में प्रसन्न रहता है । 
उसको श्रात्मा की शअ्रपेक्षा पर प्रियतर हैं। वह पराये के लिए अपने शरीर और 
जीवन की उपेक्षा करता है । वह कंसे अपने लिए दूसरे का उपघात कर दुषप्कृत में 
प्रवृत्त होगा ? 
सम्पदावस्था तथा विपदावस्था में वह क्लेश और दु ख से भयभीत नहीं होता। वह 
पराये के लिए उद्योग करता है । श्रवीचि भी उसके लिए रम्य है। फिर, वह कैसे दूसरे के 
कल्याण के निमित्त दुः्खोत्पाद से त्नस्त होगा ? 
वह भत्त्वो की उपेक्षा कभी नही कर सकता । उसके चित्त में महारारुणिक भगवान्‌ 
नित्य निवास करते है । उसका चित्त दूसरे के दु ख से द खी होता है । पर-कल्याण वे! लिए 
कुछ करने का अवसर प्राप्त होने पर यदि उसके कल्याण-मित्र समादापना करे, तो उसको अति 
लज्जा होती है । वोधिसत्त्व ने अपने ऊपर सत्त्वो का महात्‌ भार लिया है। वह सत्त्वो में अग्र 
है, अत शिथिल गति उसको शोभा नही देती । उसको श्रावको की अपेक्षा सौगूना वीय॑ करना 
चाहिए। (शिरसि विनिहितोच्चसत्वभारः शिथिलगतिनंहि शोभते5ग्रसत्त्व., ४१२८) 


बोधिसत्त्व का सम्भ्र 

असग बताते हैँ ( ५वाँ अधिकार ) कि यह सुगतात्मज हैं। जिसने बोधिचित्त का 
ग्रहण किया है, केसे महाकरुणा से प्रेरित हो महावोध के लिए प्रस्थान कर मम्भार में प्रवृत्त 
होता है । वह अपने और पराये में विशेष नही करता। उसको समानचित्तता प्राप्त है। वह 
अपने से पराये को श्रेष्ठतर भी मानता है । उसका कौन स्वार्थ है, कौन परार्थ ? उमके लिए 
दोनो एक समान है । इसीलिए, अपने को सन्‍्तप्त करके भी वह परार्थ को साधित करता है। 
ससार मे शत्रु के प्रति भी लोग इतने निर्देय न होगे, जितना कि अपने प्रति वोधिमत्त्व निर्दय 
होता है, जब वह दूसरो के लिए अत्यन्त दु ख का अनुभव करता है| विमूढ़ जन अपने सुख 
के लिए सचेष्ट होता है, और उसके न प्राप्त होन पर दु खी होता है । किन्तु, जो पराय॑ के 
लिए उद्यत है, वह स्वार्थ और परार्थ का सम्पादन कर निव्‌ ति-सुख को प्राप्त होता है। अनेक 
प्रकार से वोधिसत्त्व हीन, मध्य, विशिष्ट गोत्नस्थो का हित सम्पादित करता है । वह उसको देशना 
देता है, ऋद्धि-प्रतिहायं से उनका आवर्जन करता है, उनको शासन में अवनीर्ण करता है, 
अनेक सशयो का निराकरण करना है, कुशल में उनका परिपाक करता है, अववाद-चिन्त- 


१ परार्धचित्तात्तुपायलामतो महाभिसन्ध्यभंमुतत्तदशंनात्‌ । 
महाईचित्तोदयवर्लिता जता शम गमेष्यन्ति विद्यय ठत्मुखम_ ॥ (४२१ 


३६०० बौद्ध-धर्म-दर्शन 


स्थिति प्रज्ञाविमुक्ति में सहायक होती है, उनको अभिज्ञादि विशेष गृणो से विभूषित करता है, 
तथागत-कुल में जन्म, श्राठवी भूमि में व्याकरण, दसवी भूमि में अभिषेक और साथ-ही- 
साथ तथागत-चश्ञान का लाभ उनको कराता है । 

प्रजुलुस्की के शब्दों मे महायान वार-वार इस वाक्य को दुहराता है कि “स्वर्ग 
जाना छोटी-सी बात है । मेरी तो प्रतिज्ञा है कि में तुमको भी वहाँ ले चल गा ।” 


श्रसंग के दाशनिक घिचार 

अदहयवाद--इसके पश्चात्‌ अ्सग दार्शनिक प्रश्तो को लेते हैँ । छठे अधिकार के 
आरम्भ के विचार माध्यमिक है । “परमार्थ नसत्‌ है,त असत्‌, न तथा है, न श्रन्यथा, न 
इसका उदय होता है, त व्यय, न इसकी हानि होती है, न वृद्धि, यह विशुद्ध नही होता है, 
पुन विश॒द्व होता हैं। यह परमार्थ का लक्षण है ।” 


परमार्थ अद्वयार्थ है। परिकल्पित और परतन्त्र लक्षणवश यह सत्‌ नही है, और 
परिनिप्पन्न लक्षणबश यह असत्‌ नही है । परिनिष्पन्न का परिकल्पित श्रीर परतन्त्र से एकत्व 
का अ्म्ाव है। इसलिए, यह 'तथा' नही हे । यह अन्यथा भी नही है, क्योकि परिनिष्पन्न का 
उनसे अन्यत्व भी नही है । परमार्थ का उदय-व्यय नही होता, क्योकि धर्मधातु अनभिसस्कृत 
है । इसकी हानि-वुद्धि नही होती, क्योकि सवलेश-पक्ष के निरोध ओ्रौर व्यवदान-पक्ष के उत्पाद 
पर यह तदवस्थ रहता है । यह बिशुद्ध नही होता, क्योकि प्रकृति से यह असक्लिष्ट है, श्रौर 
विशुद्ध भी होता है, वयोकि आगन्तुक उपक्लेण का विगम होता है । 

अनात्मदृष्टि--सव वौद्धवादों के समान असग भी आात्मदृष्टि-विपर्यास का प्रतिषेध करते 
हैं। गआात्मदृष्टि का लश्ञण आत्मा नही है, दु सस्थितना भी आात्मलक्षणा नही है, श्रात्म- 
दृष्टि परिकल्पित आन्मलक्षण से विलक्षण है, क्योकि पचस्कन्ध दु खमय हूँ, श्र दु सस्थितता 
पुन पचोपादान-स्कन्ध है । इस दो से, अर्वात्‌ आत्मदुष्ठि और पचोपादान-स्कन्ध से श्रन्य किसी 
झ्रात्मलक्षण की उपपत्ति नहीं होती, श्रत आत्मा का अस्तित्व नहीं है । यह आत्मदृष्टि 
श्रममात्र है, अत आत्मा का अभाव है । मोक्ष भी प्रममात्त का सक्षय ही है । कोई 
मुक्त नही है । 
असग पूछते हे कि यह क्यों है कि लोग विश्रममात्र आ्रात्मदर्शन पर ब्राश्ित हो यह 
नही समझते कि दुख फी प्रकृति सस्कारों मे सतत श्रनवद्ध है । जो दुख का सवेदन नहीं 
करता, वह उस दू ख-स्वभाव के ज्ञान से दु.खी होता है । जो बेदक है, वह दुख के अनुभव 
से दुखी है। यदि वह दु खी है, तो इसलिए कि दु खञ्श्रहीण है । यदि वह ढु खी नही है; 
तो इसलिए कि दु खयुकक्‍्त आत्मा का अभाव है। जब लोग भावो का प्रतीत्यममुत्पाद अत्यक्ष 
देखते हे, जब बे देखते है कि उस-उस प्रत्ययववण वह-वह भाव उत्पन्न होता है, तो उनकी यह 
दृष्टि क्यों होती है कि दर्शनादिक अन्यकारित हे, प्रतीत्यममुत्पन्न नही है ” यह कौन-सा श्रज्ञान- 
प्रकार है, जिपके कारण लोग विद्यमान प्रतीत्यममृत्पाद को नहीं देखते, और अविद्यमान शभ्रात्मा 


सप्तदग शअ्रध्याय ३६१ 


को देखते है ” यह हो सकता है कि तम के कारण विद्यमान न देखा जा सके, किन्तु श्रविद्यमान 
का देखा जाना शक्‍्य नही है । ( ६२-४ ) 


असग एक आशक्षेप का उत्तर देते हुए कहते हे कि आत्मा के विना भी ( पुदूगल का ) 
शम और जन्म का योग है। परमार्थ दृष्टि से ससार और निर्वाण में किड्नचिन्मात्न श्रन्तर नही 
है, क्योकि दोनो का समान नरात्म्य है। तथापि यह विधान है कि जो शुभ कर्म के करने 
वाले हे, जो मोक्षमार्ग की भावना करते है, उनको जन्मक्षय से मोक्ष की प्राप्ति होती है ।" 
नागाजूत की भी यही शिक्षा है। विज्ञानवाद और माध्यमिक दोनों का परसार्थ-सत्य 
एक ही है । 
परमसार्थ-शान--आत्मदृष्टि-विपर्यास को निरस्त कर अ्रसग कहते है कि इस विपर्यास 
का प्रतिपक्ष पारमार्थिक ज्ञान है | इस ज्ञान में प्रवेश पुण्यज्ञानसम्भार और चिन्ता द्वारा धर्मों के 
विनिश्चय से होता है। उस समय बोधिसत्त्व अर्थ की गति को जान जाता है । उसको यह 
ग्रवगत हो जाता है कि श्रर्थ जल्पमात्र हे, और वह अर्थाभास चित्तमात्र में अवस्थान करता है । 
यह बोधिसत्त्व की निर्वेधभागीय अवस्था है। पुन उसको धर्मधातु का प्रत्यक्ष होता है श्रौर 
इससे वह ग्राह्मग्राहकलक्षण से विमुकक्‍त होता है। यह दर्शनमार्ग की श्रवस्था है ( ६७ ) | 
वृद्धि हारा यह अवगत कर कि चित्त से अन्य आालम्बन ( ग्राह्म ) नही है, उसको यह भी 
अवगत होता है कि चित्तमात्न भी नहीं है, क्योकि जब ग्राह्म का अ्रभाव है, तब ग्राहक का भी 
अभाव है । 
द्वय में इसके नास्तित्व को जानकर वह धर्मधातु में श्रवस्थान करता है । भावनामार्ग 
की अवस्था में आश्रय-परिवत्तं न से पारमार्थिक ज्ञान मे प्रवेश होता है । समतानुगत अविकल्पक 
ज्ञान के बल से वह दोप-सचय का निरसन करता है, और वुद्धत्व को प्राप्त होता है । 
बोधिचर्या 
बोधिचर्या मे प्रथम चरण विरज्ञा तमात्नता है, श्र्थात्‌ यह ज्ञान कि ग्राह्य और 
ग्राहक चित्तमात्न है । दूसरे चरण में यह विज्ञानवाद अद्वयवाद में परिवर्नित हों जाता है-- 
“धर्मधातु का प्रत्यक्ष होने से वह हृयलक्षण से विमुकत हो जाता है ।/ तृतीय चरण--नागा- 
जुन का यह मत हैं कि जब बुद्धि से यह अ्रवगत हो गया कि चित्त के श्रतिरिकत कोई दूसरा 
ग्रालम्बन नही है, तब यह जाना जाता है कि चित्तमाब का भी अ्रस्तित्व नही है, क्याकि जहां 
ग्राह्म नही हे, वहाँ ग्राहक भी नही है। वह किसी नास्तित्व मे पतित नही होता, वयोकि जब 
बोधिसत्त्व हय में चित्त के नास्तित्व को जान जाता है, तव ग्राह्म-माहक-लक्षण गे रहित हो बह 
धर्मधातु मे अ्रवस्थान करता है। यह मूल चित्त है, जो सम्पिण्डित धर्म को आगम्बन 
बनाता है । चतुर्थ चरण में इस परमार्थ-ज्ञान का प्रयोग वोधिचर्या के लिए होता है (६।<-१० )। 








१ न चान्तरं किम्चन विद्येइनयो सदर्थयृत््या शमजन्मनोरिट । 
तथापि जम्कक्षयतो विधीयते शमस्य लाभ- शुभफ्फ्रारिणाम_॥ ( ६।५ / 
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छ अभिज्ञाएँ--छ अभिज्ञा ही वोधिसत्त्वों के प्रभाव हैं। श्रसग दिखाते हें कि किस 
निश्रय, किस जान, किस मनसिकार से इस प्रभाव का समृदागम होता है। इस प्रभाव का 
तिविध फल है। वहथार्य और दिव्य ब्राह्म-विहारो में नित्य विहार करता है तथा जिस 
लोकधघातु में बह जाता है, वहाँ वृुद्धों का पूृजत और नत्त्वों का विश्योघन करता हैं । 

वस्तुत:, जव सविकल्पक ज्ञान का स्थान प्रज्ञापारमिता लेती है, श्र्थात्‌ निविकल्पक 
ज्ञान का परिग्रह होता है, तव यह ज्ञान धर्म-ममूह पर अपना कारित्न कर प्रभ्ाव-सिद्धि निष्पन्न 
करता है। तक कोई भी कार्य चित्त को व्याघात नही पहुँचाता, और योगी अर्थवशित्व प्राप्त 
करता है । श्रसग इन अभिन्नाश्रों का सविस्तर वर्णन करते है, ओर इस प्रकार विज्ञानवाद का 
दूसरा नाम योगाचार सार्थक होता है । 

यह मत माध्यमिक और एक प्रकार के ग्रद्वय-विज्ञानवाद के वीच की वस्तु है । यह मत 
आत्मप्रतिपेध को वर्जित कर उपनिषदों का स्मरण दिलाता है। इस प्रकार, महायानसूत्रालकार 
दो दृष्टियो का सन्तुलन करने की चेष्टा करता है, किन्तु दोनों एक बिन्दु पर मिलते हैं। 
लोक श्रान्तिमात्न है, यह समान बिन्दु हैं। यह विन्दु नागाजु नओऔर विज्ञानवादी अद्वयवाद 
दोनो में पाया जाता हैँ ( रेने ग्रेसे ) । निर्विकल्पक ज्ञान का परिग्रह कर चतुर्थ ध्यान में 
समापन्न हो योगी सव लोकधातुझ्रो को उनके तत्त्वों के सहित तथा उनके विवत्त-सवर्त्त के सहित 
माया के सदृश देखता है, और वह विचित्र प्रकारी से उनका यश्रेष्ट सन्दर्शन कराता है, क्योंकि 
उसको वश्चिता का लाभ है ! 


ज्ञानवशित्व से वह शुद्धि को प्राप्त होता है, और श्रपनी इच्छा के अनुसार बुद्धक्षेत्र को 
विनेय जनो को दिखाता है और वह सत्त्वों का परिशोधन भी करता है । जो सत्त्व ऐसे लोक- 
धातुओं मे उपपन्न है, जो वुद्धनाम से विरहित है, उनको वह बुद्धनाम सुनाकर बुद्ध में प्रतिपन्न 
करता है, और वह वुद्धनाम से अविरहित लोकधातुझ्रो में उत्पन्न होता है । उसमें मत्त्वो के 
परिपाचन की शक्ति होती है। वह क्लेशपरवश जगत्‌ को अपने वश में स्थापित करता है । 
वह सदा परहित-क्रिया में सुख का अनुभव करता है, और भव का भय नही करता । 

आ्रात्मपरिषाक एवं पारमिताओं के प्रयोग---उक्त प्रभाव के कारण बोधिसत्तव श्रात्म- 
परिपाक करता है, तदनन्तर सत्त्वो के परिपाक की योग्यता को प्राप्त होता है, और सत्त्वों की 
प्रतिजरण होने के कारण जगत्‌ का अग्रवन्धु होता है । 

महायान देणता में रूचि, देशिक में प्रसाद ( श्रद्धा ), क्लेशो का प्रशम, सत्त्वों पर 
श्रनकम्पा, दुप्कर चर्या में सहिष्णुता, ग्रहण-धारप-प्रतिवेध की मेघा, श्रधिगम की प्रबलता, 
मारादि से अरहार्यता और प्राह्मणिक ( उ5प्रधान ) अगो से समस्वागम श्रात्मपरिपाक के 
लक्षण हूँ । 

अपना परिपाचन कर वोधिसत्त्व दूसरों का परिष्राक करता है । वह सत्त्वी का प्रतिशरण 
होता है । वह सतत धर्मकाय की वृद्धि करता है । 
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जिस आशय से बोधिसत्त्व सत्त्वो का परिपाक करता है, वह माता-पिता-बान्ध्रवादि के 
आशय से विशिष्ट है, और शआात्मवात्सल्य से भी विशिष्ट है। आत्मवत्सल पुरुष श्रपना 
हित-सुख सम्पादित करता है, किन्तु यह कृपात्मा पर-सत्त्व-वत्सल है, क्योकि यह उनको हित-सुख 
से समन्वित करता है ( 57१४-१५ ) । 
जिस प्रयोग से वोधिसत्त्व सत्त्वो का परिषाक करता है, वह पारमिताओं का प्रयोग है । 
वह त्िविध दान से उनका परिपाक करता है। उसके लिए कुछ भी अदेय नही है । वह अ्रपना 
सर्वस्व शरीर, भोगादि दान में देता है। उसका दान विपम नही होता, और उससे उसकी कभी 
तृप्ति नही होती। वह सत्त्वों पर दो प्रकार का अनुग्रह करता है--दृष्टधर्म में वह उनकी 
इच्छाओ को पूर्ण करता है, और उनकी कुशल में प्रतिष्ठा करता है । 
वह स्वभाव से स्वय शीलवान्‌ है, और वह दूसरो को शील में सन्निविष्ट करता है| वह 
क्षान्ति द्वारा सत्त्वो का परिपाक करता है । यदि कोई उसका अपकार करता है, तो भी वह प्रत्युप- 
कार की ही बृद्धि रखता है । वह उग्र व्यतिक्रम को भी सह लेता है। वह उपायज्न है, श्रौर 
वह ऐसे सत्त्वो का भी आवंजन करता है, और उनको कुशल में सन्निविष्ट करता है । वह 
प्रतन्‍्त सत्वो के परिपराक के लिए कुशल कमे करते हुए भी नहीं थकता । इसी प्रकार, ध्यान 
और प्रज्ञा से वह परिपाचन-क्रिया करता है| वह विविध प्रकार से सत्त्वो का परिपाचन करता है । 
किसी का विनयन सुगति गति के लिए, किसी का यानत्नय के लिए होता है । 
बुद्धत्व (बोधि ) का लक्षण 
इस प्रकार, श्रात्मपरिपाक कर बोधिसत्त्व वोधि का लाभ करता है। नवें श्रधिकार में 
बोधि का सविस्तर वर्णन है । सर्वंगत ज्ञान होने के कारण बोधि लोकधातु से भ्रनन्‍्य है, क्योकि 
सर्वज्ञान अपने श्रर्थ से अ्रभिन्न है, श्रत सर्व धर्म बुद्धत्व है। बुद्धत्व तथता से अभिन्न है 
और तथता की विशुद्धि से प्रभावित है। वुद्धत्व स्वय कोई धर्म नही है, वयोकि धर्मस्वभाव 
परिकल्पित है | वुद्धत्व शुक्ल घर्ममय है, क्योकि पारमितादि कुशल की प्रवृत्ति उसके श्रस्तित्व से 
होती है। शुक्ल धर्मों से यह निरूपित नही होता, क्योंकि पारमितादि पारमितादिभाव से 
परिनिष्पन्न नही है । यह अ्रद्वय लक्षण है । 
यद्यपि यह तथता है, तथापि यह अ्रधर तथताओ का समुदाय नही है। इसमें वह है, 
किन्तु यह उनके अन्तर्गत नही है| आश्रय-परावृत्ति से ही चित्त इस श्रवस्था को प्राप्त होता है । 
यह परावृत्ति चित्त का विपरिणाम करती है, और उसको उत्कृष्ट बनाती है, यहाँतक कि चित्त 
ग्राकाश सज्ञा को प्राप्त होता है, जो अत्यन्त विरुद्ध और श्रत्यन्त सर्वंगत है, और जिससे सब 
विकल्‍प अपगत हो गये हे । अनाख्रव धातु ( वह धातु, जो धर्मो के प्रवाह से रहित है ) में 
बोधि का एक प्रकार का द्रव्य होता है । यहाँ वोधिसत्त्व निवास करते हूँ, और यह धर्मतथता से 
अन्य नही है । किन्तु, जब एक वार वोधि विविध भूमियों से होकर अपने स्थान को 
पहुँचती है, तव इसका क्‍या कारण है कि यह विपरीतभाव से धर्मों की ओर पुन प्रवृत्त 
होती है ? 
7० 


३६४ बौद्ध-घर्म -दर्शन 


महायान मानता है कि वुद्धो का उपकारक कारिद्व नित्य होता है, और इसी से यह कठिनता 
उत्पन्न होती है, किन्तु उसने त्रिकायवाद से इस कठिनता को दूर किया है। धर्मकाय स्वाभाविक 
काय है। सम्भोगकाय वह काय है, जिससे पर्पन्मण्डल में वह धर्मेसम्भोग करते है। निर्माणकाय 
वह काय है, जिसको निर्मित कर वृद्ध सत्त्तो का उपकार करते है। किन्तु, इन विशेषों के 
मूल में केवल भ्रान्ति की लीला है, जिससे सविकल्प परिकल्पित चित्त की मौलिक शान्ति को 
क्षत्ध करता है। वुद्ध न एक है, न श्रनेक, केवल वोधिमात्न है, जिसकी वृत्ति एक समान और 
सतत है ( सिलवाँ लेवी की भूमिका, पृ० २४ )। 

. लक्षण--व्रोधि पर जो श्रध्याय है, वह वस्तुत विज्ञानवाद का एक प्रधान ग्रन्थ है। 
६।१-२ में वुद्धत्व का लक्षण यही दिया है कि यह सर्वावरण से निर्मल सर्वाकारज्ञता है। 
६।४-५ में कहा है कि वुद्धत्व का लक्षण श्रद्यय है। वुद्धत्व का अ्र्थों के साथ अतिसूक्ष्म 
सम्बन्ध है । सव धर्म ( श्र्थात्‌, सव अर्थ ) वुद्धत्व है, किन्तु यह स्वय धर्म नही है । 

यह शुक्लधर्ममय है, किन्तु यह शुक्लधर्मों से निरूपित नही होता । ९।५ में कहा है कि 
सव धर्म वुद्धत्व हैं, क्योकि यह तथता से श्रभिन्न हे, भौर तथता की विशुद्धि से प्रभावित है । 
किन्तु वुद्धत्व कोई धर्म नहीं है, क्योकि धर्मों का स्वभाव परिकल्पित होता है, श्रौर वुद्धत्व 
पर्मार्थ है। पुन वृद्धत्व सव धर्मों का समुदाय है, श्रथवा सव धर्मों से व्यपेत है ( ६।६ ) । 


वुद्धानुभाव--यह वुद्धत्व सर्वक्लेश से सदा परित्राण करता है, जन्म, मरण तथा 
दुश्चरित से भी परित्नाण करता है। वृद्धानुभाव से सब उपद्रव शान्त होते हे । अच्धे श्रांख 
पाते है, वधिर श्रोत्न; विक्षिप्त-चित्त स्वस्थ होते हे; ईतियाँ शान्त होती हे । वृद्ध की प्रभा 
श्रपाय से परित्नाण करती है । वुद्धत्व तीर्थिक-दूप्टि और सत्काय-दृष्टि से परित्राण करता है। 
यह अश्रनुपम शरण है। जबतक लोक का अ्रवस्थान है, तबतक बृद्धत्व सब सत्त्वों का सबसे 
वडा भरण है ( ६११ )। रे 

प्राश्रय-परिवृत्ति--कलेशावरण और ज्ञेयावरण के बीज जो श्रनादिकाल से सतत 
अ्रतुगत हैं, वुद्धत्व में अस्त होते हे । वुद्धत्व ही त्राश्न य-परिवृत्ति है । वुद्धत्व से ही विपक्ष बीज का 
वियोग और प्रतिपक्ष-सम्पत्ति का योग होता है, और वद्धत्व की प्राप्ति निर्विकल्प ज्ञानमार्ग स 
होती है । इस प्रकार, सुविशुद्ध लोकोत्त र ज्ञान का लाभ कर तथागत नीचे लोक को देखते हू, 
जैसे कोई महान्‌ पर्वत के शिखर पर से देखता हो। उनमे श्रावक-प्रत्येकबुद्ध के लिए भी जी 
शमाभिराभ है, श्ौर अपना ही निर्वाण चाहते है, करुणा उत्पस्त होती है । फिर, दूसरो की जग 
कथा, जिनकी रूचि भव में है ( अधाभिराम ) ? ( ६१३ ) 

सर्वगतत्व--तथागतों की परिवृत्ति परार्थ-वृत्ति है । यह श्रह्यय है, और सर्वंगत वृत्ति हें । 
यह सस्कृत श्रोर असस्कृत है , क्योकि यह न सत्तार और न निर्वाण में प्रतिष्ठित है (&। १४) । 

अ्रसग नागाजु न के दिये एक दप्टान्त को देखकर व॒द्धत्व के सर्वगतत्व को दिखाते हैं। 
जैसे आकाश सदा सर्वंगत हूँ, उसी प्रकार वद्धत्व का स्वभाव सर्वंगतत्व है । जैसे विविध रुप मे 
आ्राकाण नववंग हैँ, उसी प्रकार मत्तो में वृद्धत्व का सर्वंगतत्व है । वुद्धत्व सब सत्त्वों में श्र॒सन्दिग्ध 
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रूप से व्यवस्थापित है, क्योंकि यह सब सत्त्वों को परिनिष्पत्तित अपने से अंगीकृत्त 
करता है (६।१५) | 
फिर, ऐसा क्यो हे कि वुद्धत्व का यह सर्वगतत्व नाम-रूप के जगत्‌ में नही प्रकट होता ? 
असग उत्तर देते है. यथा भिन्न (भग्न) जलपात्न मे चद्धविम्ब नहीं दिखाई देता, उसी प्रकार 
दुष्ट सत्त्वों में जो अपात्न है, बुद्धविम्ब का दर्शन नही होता ( ६१६ ), यथा अग्नि अन्यत्न 
जलती है, अन्यत्न॒शान्त होती है, उमी प्रकार जहाँ बुद्ध-विनय होते हैं, वहाँ वुद्ध का दर्शन 
होता है, और जब विनीत हो जाते है, तब उनका अ्रदर्शन होता है । शाकर वेदान्त में हम 
इन्ही दृष्टान्तो को पाते है। वहाँ पूर्ण ब्रह्म को सर्वे-विशुद्ध और सर्वे-परिपूर्ण माना है और उसके 
श्रागन्तुक श्रावरण और उपाधियाँ इस स्वाभाविक परिपूर्णता को, कम-से-कम देखने में, भ्रवि- 
च्छिन्न रूप से' आच्छादित करती है । 
श्र्थचर्या का प्रभिप्राय---पुन , हम किस प्रकार इसका समन्त्रय करते है कि बोधिसत्तत्र 
सत्त्वो की अ्र्थचर्या करते हे, और उन्तका वुद्धकार्य श्रनाभोग से ही सिद्ध होता है, श्रौर साथ-ही- 
साथ अनास््रव धातु निश्चल और निष्क्रिय है ” श्रसग इसके उत्तर में कहते हें--अ्राभोग के 
विना बुद्ध में देशना का समुद्भव उसी प्रकार होता है, जैसे अ्रघटित तूरियो मे शब्द की उत्पत्ति 
होती है। पुनः, जैसे विना यत्त के मणि अपने प्रभाव का निदर्शन करती है, उसी प्रकार 
आभोग के विना बुद्धो में भी कृत्य का निदर्शन होता है ( ६।१८-१६) | जैसे श्राकाश में 
लोकक्रिया अ्रविच्छिन्न देखी जाती है, उसी प्रकार अनाख्रव धातु में बुद्ध की क्रिया भ्रविच्छिन्न 
होती है, और ज॑से आकाश में लोकक्रियाओओो का अ्रविच्छेद होने पर भी भ्रन्यान्य क्रिया का 
उदय-व्यय होता है, उसी प्रकार अनास्रव धातु में बुद्धकाय का उदय-व्यय होता है 
( ६।२०-२१ ) । 
बुद्धत्व का परसात्समभाव 
बुद्धत्व श्रीर लोक का क्‍या सम्बन्ध है ” असग कहते हँु--यद्यपि तथता पौर्बाप्य से 
विशिष्ट है, और इसलिए शुद्ध नही है, तथापि जब वह सर्व आवरण से निर्मल हो जाती है, 
तब वह मलापगम के कारण शुद्ध हो जाती है, और बुद्धत्व से अभिन्न हो जाती हैं (६२२) । 
बुद्ध, जिन्‍्होने नेरात्म्य द्वारा मार्ग का लाभ किया है, विशृद्धि-शून्यता में आत्मा की 
शुद्धता का लाभ करते है, और आत्ममहात्मता को प्राप्त होते हू ( ६२३ )।" 
यह अनासव धातु में बुद्धों के परम आत्मा का निर्देश है। यह परमात्मा शब्द 
आ्राश्वयंजनक है। असग यह भी कहते हूँ कि इसका कारण यह है कि बुद्धों का परमात्मा पअग्र- 
नैरात्म्यात्मक है । अग्न नरात्म्य विशुद्ध तथता हे । यही बुद्दो की श्ात्मा हे, अर्थात्‌ स्व भाव है । 
इसके विशद्ध होने पर अम नेरात्म्य की प्राप्ति होती है और यह शुद्ध आत्मा है। ग्रत . 
शुद्धात्मा के लाभी होने से बुद्ध ग्रात्ममाहात्म्य को प्राप्त होते हैँ,और इसी अभिसन्धि में व 
की परम ग्रात्मा श्रनाख्रव धातु में व्यवस्थापित होती है ( ६॥२३ ) | 





१ शन्‍न्यतायां विशुदया नेरात्म्यान्मागेलामत | 
युद्धा शुद्त्मलामित्वाद गता ध्यात्ममह्ात्मताम्‌ ॥ ( ६२३ 
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शकर के श्रात्मवाद से ट्लना-- यहाँ हम यह कह सकते हँ कि यह विचार कतिपय 
उपनिषदो के वाक्यों का स्मरण दिलाते हूँ । जो आत्मा नैरात्म्वस्वभाव है, अ्रथवा यो कहिए कि 
जो आत्मा अपने मूल में, नरात्म्य में, विलीन है, वह वृहदारण्यक के निुंण आत्मा के 
समीप है । इस प्रकार, नागाजू न की दृष्टि से प्रस्थात कर एक अनजान मोड हमको शकर के 
ग्रद्॑ववाद की चौखट पर ले आया है । इसमें सन्देह नही कि शकर का अद्वैतवाद आत्मवाद 
कहलायगा, जव कि असग का श्रद्गवतववाद विज्ञानवाद है, किन्तु यह विज्ञानवाद ऐसा है कि 
स्पर्श से ही विलुप्त होने लगता है । श्रात्मसज्ञा का ( जिसका स्वभाव नैरात्म्य का है ) व्यवहार 
कर असम के वाद की भापा वेदान्त की भापा के अत्यन्त समीप आ जाती है और इसी 
प्रकार यदि हम उपनिषद्‌ और शकर के निग्‌ ण, निविशेष आ्रात्मा को लें, जो शून्यता से इतना 
मिलता-जुलता है, तो हमको ज्ञात होगा कि शकर के श्रात्मा श्रौर अ्रसग के आात्मनैरात्म्य के 
बीच कितना कम अन्तर है ( रेने ग्रेसे ) । 


किन्तु, इसके आगे के इलोक में ( ६।२४ ) असग कहते है--इसी कारण कहा गया 
है कि वुद्धत्व न भाव है, न अभाव है । वुद्ध के भावाभाव के प्रश्न में (मरणानन्तर तथागत 
होते हें या नही इत्यादि ) हमारा अव्याकृत नय है । हम नही कह सकते कि वुद्धत्व भाव है, 
क्योकि पुदूगल और धर्म का अ्रभाव इसका लक्षण है, और यह तदात्मक है। पुत्र, हम यह 
भी नही कह सकते कि यह अभाव है, क्योकि तथता इसका लक्षण हैं, और इसलिए यह 
भाव है ( ६२४ )। 


असग अपने बुद्धतव को भाव और अभाव के बीच रखने के लिए कुछ और भी हेतु 
देते हे । लोहे की दाह-शान्ति और दर्शन की तिमिर-शान्ति भाव नही है, क्योंकि दाह और 
तिमिर का अभाव इसका लक्षण हूँ। यह अभाव भी नही है, क्योंकि इसका लक्षण शान्ति- 
भाव है । इसी प्रकार वबुद्धो के चित्त-ज्ञान में राग और अविद्या की शान्ति को भाव नहीं कहा 
गया है , क्योकि राग और श्रविद्या के अ्रभाव से इसका उत्पाद होता हूँ, तथा इसे श्रभाव भी 
नही कहा गया है, क्योकि उस-उस विमुक्ति-लक्षण के कारण यह भाव है (६२५) | 
असंग का अ्रह्ेतवाद 


»े, 


यह एक प्रकार के अद्वेतवाद के समीप है । बुद्धों के अनाख्रव बातु में मे 
एकता है, न वहुता । एकता नही है, क्योकि वुद्धों के पूर्व देह थे, और वहुता नहीं 
है; क्योकि आकाश के वुल्य बुद्ध का देह नही हैं (६२६) | पुत्र , जैसे सूर्य कै मण्डल 
में श्रप्रमेय रश्मियाँ व्यामिश्र है, जो सदा एक ही कार्य मे सलग्न रहती है. श्रौर लोक में प्रकाश 
करती है, उसी प्रकार अनाखव धातु में अ्रप्रमेय बुद्ध होते 3, जो एक ही मिश्र कार्य मे न 
होते हैं, और ज्ञान * आलोक करते हे । जैसे एक सूर्यरश्मि के निसरणम सब रश्मियं 
की विनि सृति होती है, «सी प्रकार वृद्धो की ज्ञान-प्रवृत्ति एक काल में होती हैं ! जसे बूुएः 
रश्मियो की वृत्ति में ममत्व का अभाव है, उसी प्रकार वृद्ध के ज्ञान की वृत्ति में ममत्व नहीं हैं ! 
जैसे सूर्य की रश्मियो से जगत्‌ सकृत्‌ श्रवभासित होता हूँ, उसी प्रकार वुद्धज्ञात से सर्व सक्ृत्‌ 


संप्तदद श्रंध्यार्य ञ ६७ 


प्रभासित होता है। जित्त प्रकार सूर्य की किरणें मेघादि से आ्रावृत होती हैँ, उसी प्रकार 
सत्त्वों की दुष्टता वद्धज्ञाव का आवरण है। यथा पाशुवण वस्त्र कही रगोसे विचित्रित 
और कही अविचित्नित होता है, तथ्थव आवेधवश, अर्थात्‌ पूर्व प्रणिधानचर्या के बलाधान से 
बुद्धो की विमुक्ति मे ज्ञान की विचिन्नता होती है, किन्तु श्रावक-प्रत्येकवुद्ध की विम॒क्ति में 
ग्रविचित्रता होती है ( ६।२६-३५ ) । हु 

ये उपमाएँ हमको अद्वैतवाद के दरवाजे पर ले जाती हैं । द्रव्य और स्वभाव के स्थान में 
भ्रसग तथता और वद्धत्व का प्रयोग करते है। सबकी तथता निविशिष्ट है, क्रिन्तु यही 
तथता जब विशुद्धिस्वभाव की हो जाती है, तब तथागतत्व हो जाती है। इसीलिए, सब पक 
तथागत-गर्भ है ( ६।३७ ) । 


पुन लौकिक से बुद्धत्व मे परिणत होने में सव धर्मा की जो परावृत्ति होती है, उसका 
वर्णन भ्रसग॒ करते है । बुद्धों का विभुत्व अप्रमेय और श्रचिन्त्य होता है | विभुत्व के साथ-साथ 
निविकल्पक सुविशुद्ध ज्ञान होता है। उनके अर्थविज्ञान और विकल्प की परावृत्ति होती है । 
इससे वह यथाकाम भोग-सदर्शंत करते है, और उनके सब ज्ञानशौर कर्मों को भी व्याघान 
नही पहुँचता । प्रतिष्ठा की परावृत्ति से बृद्धों के अनास्रव धातु मे ( श्रचलपद या अ्मलपद ) 
अ्प्रतिष्ठित निर्वाण होता है ( ६४५ )।" तथागत न सस्‍्क्ृत धातु में प्रतिष्ठित हे, और न 
ग्रसंस्कृत धातु मे, श्रौर न वहाँ से व्युत्यित हैं । 
निर्वाण 


हीनयान दो प्रकार के निर्वाण से अभिज्ञ है-+सोपधिशेष और निरुपधिशेप । पहली 
जीवन्मक्त की अ्रवस्था है । इस अवस्था में श्रहंत्‌ को शारीरिक दु ख भी होता है । दूसरा 
निर्वाण वह है, जिससे अहंत्‌ का, मृत्यु के पश्चात्‌, अवस्थान हाता है । 


ग्रप्रतिष्ठित निर्वाण--महायान मे एक अवस्था अधिक है। यह अप्रतिष्ठित निर्वाण की 
ग्रवस्था है; क्योकि बुद्ध यद्यपि परिनिव्‌ त हो चुके है और विशुद्ध तथा परम शान्ति को प्राप्त हें, 
तथापि वह शन्यता मे विलीन होने के स्थान में ससार के तट पर ससरण करनेवाले जीवो की 
रक्षा के निमित्त स्थित रहना चाहते हे, किन्तु इससे उनको भय नही रहता कि उनका विशद्ध 
ज्ञान समल हो जायगा ( सिलवाँ लेवी की भूमिका, पृ० २७, टिप्पणी ४ ) | 

बोधिसच्व का परिपक--विज्ञानवाद की दृष्टि में सकल लोकधातु शभ्न मं वृद्धि को 
प्राप्त होता है, अर्थात्‌ कुशलमूल का उपचय करता है, और विशुद्ध विमवित में परमता को प्राप्त 
होता है । इस प्रकार, यह परिपाक नित्य होता है, क्योकि लोक अनन्त है ( ६४६ )। झ्सग 
कहते है कि बोधिसत्त्वों के परिपाक का यह लक्षण भ्राश्चर्यमय है, क्योकि यह धीर सदा सब 
समय नित्य और ध्रुव महाबोधि का लाभ करते है, जी अणशरणो का शरण है । उसमें आइचर्य 
भी नही हे, क्योकि वह तदनुरूप मार्ग की चर्या करते है ( ६॥५० ) । 

लश्कर न 43 से 248 कर 
१. प्रत्तिप्ठाया: पर।वत्तो विमुत्व लम्यते परम्‌ | 
अप्रतिष्ठितनिर्वाण बुद्धानामचले पदें ॥ ( ६४५ ) 


औैह८ बौद्ध-धर्म-दर्शन 


हु 


ज॑सा पहले निदिष्ट किया गया है, वुद्ध का कार्य बिना भ्राभोग के निरन्तर होता है 
भर वह हितसुखात्मक निश्चलता का कभी त्याग नहीं करते । वह अनेक उपायों का प्रयोग 
करते है । कभी अनेक प्रकार से धर्मचक्र का दर्शन कराते हे, कभी जातक-मभेद से विचित्र 
जन्मचर्या, कभी कृत्सन वोधि, और कन्नी निर्वाण का दर्णन कराते है ! किन्तु, वह अपने स्थान 
से ही सत्त्तो का विनयन करते हे । वह अनाख्नव घांतु से विचलित नही होते, किन्तु यह सब 
वही करते है । बुद्ध नही कहते कि इसका मेरे लिए परिपाक हो गया है, इसका मुझको परिपाक 
करना है, या इसका परिपाक अश्रव होनेवाला है। विना किसी सस्कार के जनता का परिपाक 
शुभ धर्मो से सव दिशाओं में नित्य होता है। जिस प्रकार सूर्य विना किसी यत्न के श्रपनी 
प्रतत शुश्र किरणो से सर्वत्न सस्य का पाक करता है, उसी प्रकार धर्म का सूर्य अपनी शान्त 
धर्म-किरणो को समन्‍्तात्‌ विस्तीर्ण कर सत्त्वो का पाक करता है ( &६।५२-५३ ) । 

रेने ग्रूसे की श्लालोचन---असग की यह चेष्टा निरन्तर रहती है कि वह तागाजु न के 
मतवाद के विरुद्ध न जायँँ, किन्तु हमें कभी-कभी वह उनसे वहुत दूर जाते प्रतीत होते हे । 
इस वाक्य को लीजिए ( ६।|५५४ )--यथा जल से महासागर की कभी तृप्ति नहीं होती 
और न ॒प्रतत जल के प्रवेश से उसकी वृद्धि ही होती है, तथव विमृक्ति में परिपक्वो के प्रवेश 
से न धर्मधातु की तृप्ति होती है, और न उसकी वृद्धि होती है, क्योकि उससे कोई श्रधिक 
नही है । क्या, असग, जान में हो या अनजान मे, बुद्धत्व का निदर्णन इस प्रकार नही कर रहे हैँ कि 


मानो वह एक प्रकार का आध्यात्मिक झ्राकाश है, जहाँ सर्वधर्म की तथता विलीन होकर सुविशुद्ध 
और श्रद्वय हो जाती है ? 


सर्वे परतन्त्न और सर्व विशेष की “विशुद्धि' का भाव, उपशम द्वारा एकता और विशुद्धि 
प्राप्त करते का भाव असग में निरन्तर विद्यमान है । वह दुहराते हँ कि वुद्धत्व का लक्षण सव 
धर्म की तथता की क्लेशावरण और ज्ञेयावरण से विशद्धि है ( ६।५६ ) । इसका अर्थ यह है कि 
चुद्धत्व मं तथता सर्व धर्मों से विशुद्ध हो जाती है' । 
त्रिकायवाद 


असग वुद्धत्व की भिन्न वृत्तियों का आरम्भ कर त्विकायवाद का निरूपण करते हे । 
त्रिकाय की कल्पना से वह विज्ञानवाद की कठिनाइयो को दूर करते हे । वुद्धकाय के तीन 
विभाग हें--स्वाभाविक, साम्भोगिक, नैर्माणिक | स्वाभाविक काय धर्मकाय है। आाश्रय- 
परावृत्ति इसका लक्षण है । साम्भोगिक काय वह काय है, जिससे पर्पन्मण्डल में बुद्ध धर्म-मम्भोग 
करने है । नैर्माणिक काय वह काय है, जिसका निर्माण कर वह सत्त्वार्थ करते है । 
धर्ंकाय--धर्मकाय सब वुद्धों में समान और निर्विशिष्ट है । यह सूक्ष्म है, क्योकि यह 
दुशेय है । यह साम्भोगिक काय से सम्बद्ध है, और सम्भोग के विभुत्व में हेतु है ( ६६२ ) 
साम्भोगिक काय धातुत्रय के ऊपर अवस्थित है । यह बुद्धों का अचिस्त्य श्राविभाव हैं। कमल 
हमारे लिए यह अगोचर है। वोधिसत्त्व ही अपनी प्रज्ञा से इनका चिन्तन कर सैंकत 
हे । यह काय नित्य €, किन्तु यह एकआविर्भाव है। पर्पन्मण्डल, बुद्धक्षेत्र, नाम, ५५% 


सप्तरश शअ्रध्याय ३६६, 


श्रौर धर्मंसम्भोग-क्रिया की दृष्टि से भिन्न-भिन्न लोकधातु का यह काय भिन्न है | न॑र्माणिक काय 
अप्रमेय है। इसका लक्षण परार्थ-सम्पत्ति है, जव कि साम्भोगिक काय का लक्षण स्वार्थ-सम्पत्ति है । 
इसी काय का दर्शन विन्ेय जन करते है । विनेय जनों के विमोचन का यह महान्‌ उपाय है । 
अन्य ग्रन्थों में धर्मकाय के सम्बन्ध में अन्य विचार मिलेगे ! धर्मकाय को प्रपचातीत, 
एकता-अनेकता से विगत, भावाभावरहित, नित्य, श्र॒लक्षण, श्र्थात्‌ निविकल्पक और निविशेष 
और परमार्थ से अ्रभिन्न मानते है । बोधिचर्यावतारपजिका में प्रजाकरमति इसी श्रर्थ मे कहते 
हूँ कि वुद्धत्व को, जो प्रपचातीत, आकाशसम है, धर्मकाय कहते है । यही परमार्थ सत्य है, 
श्रौर इसी अर्थ में महायानसूत्रालंकार का यह वाक्य है. “श्राकाश विभु है ( सर्वंगत है ) ; 
विभुत्व भी वुद्धस्वभाव है” ( बोधिचर्यावतारपजिका, ६।१५ ) । 
ग्राल्टरमरी का निष्कर्ष---कदाचित्‌ इस धर्मकाय को एक प्रकार का गुणात्मक और 
तेतिक आकाश कह सकते हे। इन विग्धि उद्धरणो को एकत्र कर आल्टरमरी धर्मकाय 
पर लिखते हैँ कि यह विशु है, और इसलिए सब मसत्त्व इससे समवेत हे । किन्तु, केवल 
बुद्ध में यह विशुद्ध है। अत्य सत्त्वों में यह बीजरूप से विद्यमान हैं। किन्तु, उनके लिए यह 
श्रावश्यक है कि वह उस मल को अ्पगत करे, जिससे वह ससार में उपलिप्त होते है । 
यह कहकर श्रपनी व्याख्या को समाप्त करते है जब धर्मकाय धर्मधातु का समानार्थक हो 
गया, तब इस शब्द का प्रयोग बुद्ध के लिए करना उचित न था। कदाचित्‌ इसीलिए ब्विकाय 
के वाक्य में इसके स्थान में स्वाभाविक काय का प्राय प्रयोग होता है । 
धर्मधातु और धर्मकाय समान रूप से भाव के मूलाश्रय को प्रज्मप्त करते हे, प्रौर स्वाभा- 
विकादि काय केवल इस सर्वंगत आश्रय की वृत्तियाँ हे । 
कदाचित्‌ यहाँ यह दुहराना श्रनुचित न होगा कि नागराजु न के वाद से प्रस्थान कर 
ग्रसग का वाद अ्रद्वयवाट श्रौर विश्वदेवक्यवाद की सीमा पर है । 
अ्रसग इस अद्यवाद और इस विश्वदेवक्यवाद का समर्थन करने हे, श्र वहुदेववाद से 
इनको सुरक्षित रखते हे । वह कहते है कि सब बुद्धो के त्विकाय में कोई भेद नही है । सब 
बद्धो के तीनो काय यथाक्रम आश्रय, आशय श्रौर कर्म की दृष्टि से समान हैं । धर्मकाय आश्रय - 
वश समान है, क्योकि धर्मधातु अभिन्न है। साम्भोगिक काय श्राशयवश समान हैँ, वयोकि 
बुद्ध का कोई पृथक्‌ श्राशय नहीं है। निर्माण कर्मवश समान है, वयोकि सबका कर्म 
साधारण है ( ६।६६ ) । 
पुनः, इन तीनो कार्यो में यथाक्रम त्विविध नित्वता है। इसीलिए तथागत “नित्यकाय' 
कहलाते हूँ । स्वाभाविक की नित्यता प्रकृति से है। वह स्वभाव से ही नित्य है। साम्भोंगिक 
की नित्यता धर्मसम्भोग के अ्रविच्छेद से है। नर्माणिक की नित्यता प्रवन्धव् है, क्योंकि 
नैर्माणिक के अ्रन्तहित होने पर पुन -पुन निर्माण का दर्शन होता है । 
बुद्ध का चतुविध ज्ञान 
ग्रत में असग बुद्ध के चतुविध ज्ञान का उल्लेख करते हैं । यदि हमको 
यह मान्य है कि भ्रमग का सिद्धास्त शुद्ध विज्ञानबाद का है, तो यह विपय मुख्य हो 
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जाता है। आदर्श ज्ञान सर्वोच्च है। यह अचल है, और शेप तीन ज्ञानो का ( समता", 
प्रत्यवेक्षा" और कृत्यानुष्ठान१-यह चल हे ) आश्रय है। आदर्श ज्ञान ममत्व से रहित, 
देशत अपरिच्छिन्न और कालत सटानृग है | यह सर्व ज्ञेय के विपय में असम्मूढ है, क्योकि 
श्रावरण विगत हो गये हैं । यह कभी ज्ञेयो के सम्मुख नही होता , क्योकि इसका कोई श्राकार 
नहीं है (६६८) | 
आदर्श ज्ञान समतादि ज्ञान का हेतु है। इसलिए, यह एक प्रकार से सब ज्ञानों का 
आकर है । इसे आदर्श ज्ञान इसलिए कहते हैँ, क्योकि इसमें सम्भोग, बुद्धत्व और तज्ज्ञान का 
उदय प्रतिविम्व के रूप में होता है ( ६६६ )। सत्त्वो के प्रति समता-न्ञान वह है, जो 
अप्रतिष्ठित निर्वाण में निविष्ट है। यह सव समय महामम॑त्नी और करुणा से श्रनुगत होता है । 
यह सत्त्वों को उनकी श्रद्धा ( अ्रधिमोक्ष ) के अनुसार बुद्ध के विम्व का निदर्शक है। 
प्रत्यवेक्षा ज्ञान वह है, जो ज्ञेगय विषय में सदा अव्याहत है। परिपन्मण्डल में यह सब 
विभूतियों का निदर्शक है । यह सव सभ्य का विच्छेद करता है । यह-महाधम का प्रवर्पंक है। 
कृत्यानुष्ठान-जान सर्व लोकधातु में निर्माणों द्वारा नाना प्रकार के श्रप्रमेय और अरचिन्त्य 
कृत्यो का ज्ञान है ( €&७४-७५ ) | ह 
बुद्ध की एकता-अ्रनकता 
इस अधिकार को समाप्त करने के पूर्व असग वुद्ध की एकता-अ्रनेकता के प्रश्त का 
विचार करते है । यदि कोई कहता है कि केवल एक वुद्ध है, तो यह इष्ट नही है, क्योकि 
बद्धगोत् के अनस्त सत्त्व है । तो क्या इनमें से एक ही अ्रभिमम्वुद्ध होगा, श्रौर श्रन्य न होगे ? 
ऐसा कैसे हो सकता है ? इस प्रकार, दूमरो के पुण्यज्ञानसम्भार व्यर्थ होगे, क्योकि उनकी भ्रभि- 
सम्बोधि न हांगी । किन्तु, यह व्यर्थंता अयुक्त है । इस हेतु से भी बुद्ध एक नही हे । पुत्त कोई 
आविवुद्ध नही हैं, क्योकि सम्भार के विना बुद्ध होता असम्भव हूँ , ग्रौर विना दूसरे बुद्ध के 
भम्भार कायोग नही है, अत एक वुद्ध नही है। बुद्ध की अनेकता भी इष्ट नही है, क्योकि 
अनास्रवधातु में बुद्धों के धर्मकाय का अभेद हूँ ( ६७७ ) | 
. जो अविद्यमानता है, वही परम विद्यमानता हूँ, श्रर्थात्‌ जो परिकल्पित स्वभ्ाववश 
भ्रविद्यमानता हैं, वही परिनिष्पन्न स्वभाववण परम विद्यमानता हूँ । भावना का जो अनुपलम्भ 
है, वही परम भावना है । जो बोधिसत्त्व इन सवको कल्पनामात्न देखते हैँ, उनकों बोधि की 
प्राप्ति होती हूँ । हि 
उपनिषदों के श्रात्मवाद से तुलना--हम उपनिपदो के श्रद्ययवाद के इतने समीप हैँ 
कि असंग भी उपनिपदो का प्रसिद्ध दष्टान्त देते हे - जवतक नदियों के झ्राश्नय श्र॒लग-्अतग 
हैं, उनका जल भिन्न-भिन्न है, उनका क्रृत्य अलग-अलग होता है, जबतक उनका जत खत 
होता है, थोड़े ही जलाश्रित प्राणी उनका उपभोग करते है। किन्तु, जब यह नव नदियाँ 
समुद्र में प्रवेश करती हे, और उनका एक आश्रथ हो जाता है, उनका एके महाजतल ही रा 
है। उनके कृत्य भिन्न होकर एक हो जाते है, तव वह वृहृत्समूह की उपभोग्य द्वो बात 
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यह क्रम नित्य चलता रहता है। इसी प्रकार बोधिसत्त्वों का श्राश्रय जबतक पृथक्‌- 
पृथक्‌ होता है, उनके मत भिन्न-भिन्न होते हे, उनके कृत्य पृथक्‌-पृथक होते है, और 
उनका अ्रवबोध स्वल्प होता है, तवतक वह सत्त्व का ही उपकार करते है। वुद्धत्व में 
उनका प्रवेश नही हुआ, किन्तु जब वह बुद्धत्व में प्रविष्ट हो जाते हे, तव सबका 
ग्राश्नम एक हो जाता है, उनका एक महान्‌ अववोध हो जाता है, और उनका कार्य 
मिश्र होकर एक हो जाता है, तब वह सब सत्त्वों के उपभोग्य हो जाते है (६॥८२-८५) । 

धर्म-पर्येषण--ग्यारहवे अधिकार में धर्म (आलम्वन) का पर्येपण किया गया है। 
धर्म! शब्द के दो अर्थ हे। बुद्ध की शिक्षा, उपदेश, सिद्धान्त धर्म है। दूसरे अथ में 
धर्म अध्यात्म-आलम्बन, वाह्य-आालम्बन और दोनो है। कायादिक आध्यात्मिक श्रौर बाह्य 
दोनो है। ग्राहकभूत कायादिक आध्यात्मिक है, ग्राह्मभूत वाह्य हे, दय इन्ही दो की 
तथता है । द्वयार्थ से दो आलम्बनों का लाभ होता है । यदि वह देखता है कि ग्राह्मार्थ से 
ग्राहकार्थ अ्रभिन्न है और ग्राहकार्थ से ग्राह्यार्थ अभिन्न है, तो समस्त श्राध्यामिक और 
बाह्य आलम्वन की तथता का लाभ होता है, क्योकि उन दो के द्वयभाव का अनुपलम्भ है 
(१२५) । असग कहते हैँ कि यदि मनोजल्पवश अ्रंख्यान का प्रधारण ( प्रविचय ) 
होता है और यदि चित्त नाम पर स्थित होता है, तो धर्मालम्बन का लाभ होता है। 
मनोजल्प के अ्रतिरिक्त कुछ नहीं है श्रौर दय का अनुपलम्भ है। (११॥६-७) 

इस विषय पर सिलवाँ लेवी अपनी भूमिका में कहते हें कि जब चित्त समाहित 
होता है, तब निश्चित यथोक्‍त अर्थ का मनोजल्प से प्रधारण होता है। चिन्तामय ज्ञान 
श्र्थ (और उसके श्रालम्बन) का मतोजल्प से अभेद सिद्ध करता है । श्रन्त में, भावनामय 
ज्ञान से चित्त श्रथ-विरहित नाम पर ही स्थित होता है। श्रष्टाइशविध मनस्कार इस 
कार्य में योग देते है। तब धर्मतत्त्व का लाभ होता है। 

धर्म फे तीन स्वभाव--धर्मतत््व में तीन स्वभाव सगृहीत है। ये इस प्रकार हे-- 
१. परिकल्पित, २. परतसन्त्त और ३ परिनिष्पन्न । 

परिकल्पित ग्राह्मग्राहक-लक्षणात्मक है, श्रत द्यात्मक है, परतन्त्र दववय का सनिश्रय है । 

परिनिष्पन्न अनभिलाप्य श्रीर श्रप्रपचात्मक है। किन्तु, धर्म स्वय प्रान्तिमात्न है, 
माया है। चित्त में ही हृयपञ्नान्ति है। चित्त स्वय धर्मों का निर्माण करता है, श्रौर 
ग्राह्मग्राहकभाव में ठ्विधा विभक्‍त हो जाता है, तथापि वह धर्मो को सत्‌ मानता है। 
दय को अद्वय करने के लिए इनके बुद्धि-सम्बन्ध का जानना आवश्यक है। चित्त अपना 
विवेचन कर या तो अ्रपना लक्षण परिकल्पित बताता है, जो जल्प और तदर्थ (या श्रालम्बन ) है; 
अथवा परतन्त्र बताता है, जो नाम, रूप चित्त, विज्ञानादि है, भ्रथवा परिनिष्पन्न बनाता है, 
जो तथता है। वस्तुत , इन अप्रत्यक्ष लक्षणों से यह श्रवगत होता है कि कोई धर्मों की 
परिचित विज्ञप्ति है, जिससे ही चित्त श्रौर उसके नक्षणों के बीच का मभ्वन्ध युक्‍त 
हो सकता है। जो मनस्कार इस सम्बन्ध को स्थापित श्रौर तिरूपित करता है, वह 
लौकिक नहीं है, यह मनस्कार योगियो का हैं। यह पाँच पाद में हय से झद्दय को 
जाता है --यह धर्महेतुत्व का निग्रह करता है, यह योनिशोमनस्कार का लाभ कराता है; 
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यह समाधि की अवस्था में चित्त का स्वधातु में अवस्थान कराता है; यह भाव-श्रभाव 
का एक अविशिष्ट दर्शन कराता है, यह आश्रय की परावृत्ति करता है। यह परावृत्ति 
प्रत्यगगात्मा से परमात्मा को आकृष्ट करती है। उस समय सबका परितिर्वाण में मिलन 
होता है (सिलवाँ लेवी की भूमिका, पृ० २५-२६) । 

मनस्कार और उसके विविध आकारो की पर्येष्टि से इस क्रम का आरम्भ होता है । 
चर्या के बहुत सूक्ष्म नियम हे। इस साधना में इन्द्रियार्थ का अनुपलम्भ, उपलम्भ का 
अनुपलम्भ, धर्मधातुवशित्व, पुद्गलनैरात्म्म और विविध आशयो का प्रतिवेध होता है, जो 
चित्त की श्रवस्थाओं को निश्चित करता है। 

तत्व का लक्षण--इस साधना से धर्मतत्त्व का लाभ होता है! यह धर्मों का 
स्वभाव है। यहाँ स्वभाव किसी श्रात्मा को शज्ञप्त नही करता, किन्तु यह धर्मों के 
स्वकीय गुण को सूचित करता है । 

असग 'तत्त्व” का यह लक्षण बताते हे--तत्त्व वह है, जो सतत ढय से रहित है, 
जो अनभिलाप्य है, जो निष्प्रपचात्मक है और जो विशुद्ध है (११॥१३ )। पुन असग 
कहते है कि ग्राह्मग्राहक-लक्षणवश यह तत्त्व जो सतत द्वय से रहित है, परिकल्पित भ्ौर 
असत्‌ होगा। किन्तु, श्रान्ति का सनिश्रय परतन्त्र है, क्योकि उससे उसका परिकल्प 
होता है। अनभिलाप्य तत्त्व का परिनिष्पन्न-स्वभाव है । यह सब घर्मो की तथता है। 

परिनिष्पन्न तत्व--यह परिनिष्पन्न स्वभाव, यह तथता, यह तत्त्व प्रन्तिम वस्तुतत्त्व है। 
इसकी प्रशसा में असग कहते हे --जगत्‌ में इससे श्रन्य कुछ भी नहीं है, और सकल 
जगत्‌ इस विषय में मोह को प्राप्त है। यह कसा मोह है, जिसके वश हो लोक जो 
असत्‌ है, उसमें अभिनिविष्ट है,झौर जो सत्‌ है, उसका त्याग करता है । वस्तुत', इस 
धर्मंधातु से श्रन्य लोक में कुछ भी नही है, क्योकि धर्मता धर्म से भ्रभिन्न है (११॥१४) । 

आत्मा और लोक की मायोपमता--इस दृष्दि में श्रात्मा और लोक क्या हैं 
ग्रसग का उत्तर है कि यह मायोपम है । अभ्रभूतपरिकल्प मायासदृश है। यह मन्त्र परिगृहीत 
प्रान्तिनिमित्त काष्ठलोष्ठादि के सदृश है। मायाकृत हस्ति-अन्ववत्‌ द्य भ्रान्ति शाह्मग्राहके 
के रूप में प्रतिभासित होती है (११॥१५)। असग आगे कहते हे-यथा मायाकृत हस्ति- 
अश्व-सुवर्णादि आक्ृतियों में हस्त्यादि का अभाव है, तथव परमार्थ के लिए है, श्रौर 
जिस प्रकार उस मायाकृत हस्त्यादि की उपलब्धि होती है, उसी प्रकार श्रभूतपरिकल्प की 
सवृतिसत्यता है (११॥१६) । 

जिस प्रकार मायाकत के अ्रभाव में उसके निमित्त (काप्ठादिक) की व्यक्ति दीती है 
श्रौर भूतार्थ की उपलब्धि होती है, उसी प्रकार श्राश्रय की परावृत्ति और दृयन्नान्ति को प्रभाव 
होता है, और अभृतपरिकल्प का भूतार्य उपलब्ध होता है (१११७ )। 

-... आरश्चयपरावृत्ति से श्रान्ति दूर होती है, और यति स्वतन्त्र हो विचरता है। है 

चारी होता है (११।१८) । एक ओर वहाँ ग्राक्ृति है, दूसरी ओर भाव नहीं है।ई 
मांयादि में अस्तित्व-नास्तित्व का विधान हैं (११। १६) । यहाँ भाव श्रभाव नही है, भौ< 


हि 
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न अभाव भाव ही है। मायादि में भावाभाव के अविशेष का विधान है। आक्ृति-भाव है, 
वह हस्तित्वादि का अ्रभाव है। जो हस्तित्वादि का अभाव है, वही आक्ृति-भाव है (११२०) । 


अ्रत., दृयाभासता है, हृयभाव नही है। इसीलिए रूपादि में जो अ्रभूत-परिकल्प- 
“स्वश्ाव है, अस्तित्व-नास्तित्व का विधान है (११।२१) । रूपादि में भाव अभाव नहीं है। 
यह भावाभाव का अविशेष है (११॥२२) | भाव अभाव नही है, क्योकि द्याभासता है। ग्रभाव 
भाव नही है, क्योकि दयता की नास्तिता है। जो द्वयाभासता का भाव है, वही द्वरय का 
अभाव है। 


यहाँ असग फिर नागाजुत के साथ हो जाते हैँ । नागाजु न के सदृश वह भाव 
झऔर अभाव इन दोनो अच्तों का प्रतिपेध करते हुँ। एक समारोप का अन्त है; 
दूसरा अपवाद का अन्त है। अथवा, यो कहिए कि अ्रसग दिखाते हूँ कि भाव और 
* अभाव का ऐकान्तिकत्व और अविशेष है ( ११२३ )। किन्तु, असग साथ ही-साथ 
अपने को अद्दवयवादी और विज्ञानवादी वतातत हे । यहाँ वह नागाजु न से एथक हो जाते है । 
वह कहते ई --छय नही है, ढूय की उपलब्धि-मात्र होती हैं। मायाहस्ती की श्राकृति के 
ग्राह मे जो भ्रान्ति होती है, उसके कारण द्वय की प्रतीति होती है । वस्तुत न ग्राहक है, 
न ग्राह्म। केवल दय की उपलब्धि है (११॥२६) । सव धर्म, भाव और अभाव मायोपम हैँ । 
बे सत्‌ हे, क्योकि अभूतपरिकल्पत्वेत उनका तथाभाव है। वे असत्‌ हे, क्योकि ग्राह्म - 
ग्राहकत्वेतन उनका अ्रभाव है। पुन क्योकि भाव-अभाव का अविशेप है, और वह सत्‌ 
भी है, असत्‌ भी है, इसलिए वह मायोपम है (११।२७) । 
स्मृत्युपस्थानादि जिन प्रातिपक्षिक घर्मो का बुद्ध ने उपदेश दिया है, वह भी अनक्षण 
“ और माया है। जब वोधि की विजय ससार पर होती है, तव यह एक मायाराज की 
: दूसरे मायाराज से पराजय है (११॥२६)। साक्लेशिक धर्मों की व्यावदानिक धर्मों से 
पराजय एक मायाराज की दूसरे मायाराज पर विजय हैँ। 
सब धर्म वस्तुत मायोपम हे । माया, स्वप्न, मरीचिका, विम्व, प्रतिभान, प्रतिश्रुति, 
उदकचन्द्रविम्व और निर्माण के तुत्य सब धर्म और सन्‍्कार है । आत्मा-जीवादि अ्रमत्‌ हें। 
तथापि आध्यात्मिक धर्मो का तथाप्रख्यान होता हैं। वाह्य धर्म भी असत्‌ हु। बाह्य 
आयतन स्वप्नोपम हूँ, क्योकि उतका उपभोग अवस्तुक है। चित्त-चंतसिक भी मरीचिका के 
 तुल्य है, क्योकि वह प्रान्तिकर हे (११३०) । 
इस अद्वयवाद के तल में हम सदा प्रतीत्यसमृत्याद की अनादि नन्त्री पापे श्रौर 
अनित्यता और शून्यता इसके पृष्ठ में है। आध्यात्मिक आयतन प्रतित्रिम्बोपम है, क्योकि 
यह पूर्वकर्म के प्रतिविम्व हे । पुदूगल क्रेवल कर्मझत है। इसी प्रवार बाह्य आपतन 
प्रतिभासोपम हैँ । यह आध्यात्मिक आयननों की छाया है, क्योति उनयी उत्पत्ति प्राध्यात्मिक 
आयतनों के आधिपत्य से होती है । इसी प्रकार समाधि-सन्निल्षित धम उदकलन्द्रविग्य्धल 8 | 
बोधिसत्व. के विविध जन्म ( जातक ) निर्माणोप्त हें। देशना-वर्म ,प्रतिक्षति के 
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सदुश है ( ११३० )। अभूतपरिकल्प न भूत, न अभूत, अकल्प, न कल्प-न अकल्प, यह 
सब जेय कहलाते हूँ। यहाँ अकल्प तथता लोकोत्तर ज्ञान है (११॥३१) । 


धर्मों की तथता--भ्रविद्या श्रौर क्लेश से विकल्पो का प्रवत्तंत होता है। इनका 
दयाभास, श्रर्थात्‌ ग्राह्मग्राहताभास होता है (११॥३२)। इन विकल्पों के श्रपगम से 
आ्रालम्बन-विशेष की प्राप्ति होती है, जहाँ दृयाभास नहीं है। यही धर्मों की तथता है। 
इसे हमने पृर्वधर्मालम्बन कहा । नाम पर चित्त का अवस्थान होने से स्वधातु पर 
(तथता पर) अवस्थान होता है। स्वधातु विकल्पों की तथता है । यह कार्य भावनामार्ग से 
होता है। उस क्षण में इन्ही विकल्पों का अद्वयाभास होता है। जिस प्रकार - खरत्व के 
अपगम से चर्म मृदु होता है, अग्नि से तपायें जाने पर काण्ड ऋजु होता है, उसी 
प्रकार भावना से आश्चयपरावृत्ति होती है, श्रोर उन्ही विकल्पों का पुन. द्वयाभास 
नही होता (११॥३३) | यहाँ विज्ञप्तिमाद्धता प्रतिपादित हो रही है। चित्तमात्र है। इसी 
का द्वयप्रतिभास, ग्राह्म प्रतिभास, ग्राहकप्रतिभास इष्ट है। इसी का रागादिक्लेशाभास, 
श्रद्धादिकुशलधर्माभास भी दृष्ट है। चित्त से श्रन्य कोई धर्म नही है। तदाभास से भन्य 
न कोई क्लिष्ट घ॒र्म है, न कोई कुशल धर्म है (११॥३४) । अत, यह चित्त ही हैं, जिसका 
विविध आकार में आभास होता है। यह आभास भावाशभाव है, किन्तु यह धर्मों का नही है। 
चित्त का ही चित्ताभास होता है। इसका विविध श्ाकार में प्रवत्तंत होता है। पर्याय से 
रागाभास, देषाभास अथवा अन्य धर्म का आभास होता है। इस प्रतिभास के व्यतिरिक्त धर्मों 
का यह लक्षण नही है (११॥३५) । 
अ्रसग॒विज्ञानवाद की दृष्टि से ज्ञान के प्रश्न का विवेचत करते हँ। चित्त विज्ञान 
श्रौर रूप है (११॥३७) | परतन्त्र का लक्षण अ्रभूतपरिकल्प है। इसके विविध श्राभास है-: 
देहाभास, मन (5+ क्लिष्टमन)--उद्ग्रह ( >पचविज्ञानकाय)--विकल्प (-<मनोविज्ञात)८ 
आभास (११।४०) | अन्त में, श्रसग धर्मोंकी तथता का निर्देश करते हे। यह धर्मोका 
परिनिष्पन्न लक्षण है। यह सव परिकल्पित धर्मों की ग्रभावता है, श्रौर तदभाववश यह 
भाव है। यह भावाभाव-समानता है, क्योकि यह भाव और यह श्रभाव अ्रभिन्न है । यह झागत्वुर 
उपक्लेशो के कारण अशान्त है, और प्रवृत्ति-परिणुद्ध होने के कारण शान्त है। पु मेहे 
अविकल्प है, क्योकि निष्प्रपच है, और विकल्पों का अगोचर है (११४१) | तथता ४ 
ध्यान करने से योगी झ्रादर्शशञान और झ्ालोक का लाभ करता है। झादर्श चित्त का धीरे 
में अवस्थान है। यह समाधि है । श्रालोक सतृ-असत्‌ के आकार में अर्थदर्शन हैं। पहिं 
लोकोत्तर प्रज्ञा है । सत्‌ को मत्‌ और असत्‌ को श्रसत्‌ यथाभूत देखना लोकोत्त र पन्ना 
(११४२) । यह प्रज्ञा सब आर्यगोत्रों को सामान्य है। 0 
... श्वतयगत द्विविध नैरात्म्य को जानकर, और यह जानकर कि यह द्विविध वे 
सम है, क्योकि परिकल्पित पुदूगल का अभाव है, और परिकल्पित धर्मो 270 
किन्तु इसलिए नही कि सर्वथा श्रभाव है, बोधिसत्व तत्त्व भ, अर्थात्‌ लक हे 
करता है। जब तत्त्व-विज्ञप्तिमात्न में मन का अ्रवस्थान हाता है, तब तत्तत 
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नही होता । यह अख्यान ही विमुक्‍्त है। यह उपलम्भ का परम विगम है, क्योकि 
इसमें उपलम्भ नहीं होता (११॥४७)। 


योगी नाममात्र, श्रर्थात्‌ अर्थरहित अ्रभिलापमात्न पर मन का आ्राधान करता है। 
नाम चार अरूपी स्कन्ध कहे गये हँ। इस प्रकार, वह विज्ञप्तिमात्न का दर्शन करता है । 
इसको भी वह पुनः नहीं देखता, क्योकि श्रर्थाभाव से उसकी विज्ञप्ति का श्रदर्शन 
होता है। यह अनुपलम्भ विमुक्ति है (११४८) । 

यह जानकर आश्चर्य होता है कि यह साधना पातजल योग के समीप है। 


क्या असग का निम्नाकित वाक्य योगसूत्र में दिये लक्षण का स्मरण नही दिलाता ” 
चित्त की श्रध्यात्म-स्थिति से, अर्थात्‌ चित्त का चित्त में ही अवस्थान होने से चित्त 
की निवृत्ति होती है, क्योकि इस अवस्था में आलम्बन का अनुपलम्भ होता है । 


चित्तसंतत्‌ सदौष्ठुल्यमात्मदर्शनपाशितमस्‌ । 
प्रवत्तते निवृत्तिस्तु तदध्यात्मस्थित्तेमंता ।॥ (११।४६) 


किन्तु, एक प्रधान भेद योगाचार को योग से पृथक्‌ करता है। पातजल योग 
मे धर्मों का स्वभाव है, और योगाचार में इसका प्रभाव है। श्रसग कहते हे कि 
धर्मों की निःस्वभावता है, स्वात्म से उनका अभाव है। वे प्रत्ययाघीन है, और क्षणिक हे । 
केवल' मूढ पुरुषो का स्वभावग्राह होता है। वह स्वभाव को नित्यत , युखत शृचित श्रौर 
श्रात्मतः देखते है (११॥५४०)। 


धर्मों की निःस्वभावता से यह सिद्ध होता है कि न उत्पाद है, न निरोघध । 
जब धर्मों का स्वभाव नही है, तो उनका उत्पाद नही है, और जो श्नुत्पन्न है, उसका 
निरोध नहीं है, श्रत वह आदिशान्त है, और जो आदिशान्त है, वह॒प्रक्कति- 
परिनिवृ त है । 
नि.स्वभावतया सिद्धा उत्तरोत्तरनिश्रया: । 
श्रनुत्पादोइषनिरोधब्चादिशान्ति परिनिवत्ति ॥ (१११५१) 


बारहवे अधिकार में असग बताते हे कि दोपविवर्जित धर्मदेशना क्‍या है, 
उसका कार्य क्‍या है, उसकी सम्पत्ति क्या है श्रौर उसका विषय क्या है। प्रन्थ के तेस्टवे 
अ्रधिकार में वह दिखाते हे कि उक्त सिद्धान्तों के प्रयोग से किस प्रकार बोधिमत्त्व 
ऋ्रमपूर्वक अनुृत्तर सिद्धि को प्राप्त होता है । यह प्रतिपत्ति-अधिकार है। 


लौकिक-अलौकिक समाधि--शून्यता-समाधि, अप्रणिहित-समाधि, अ्रनिमित्त-ममाधि, 
चर्या का श्रारम्भमात्न हे। ये तीन लौकिक समाधि है । किन्तु, यह लोफोत्तर ज्ञान का 
श्रावाहन करती है, और इसलिए यह मिथ्या नहीं हँ। आदिभूमि में (प्रमुदिता भूमि मे) 
ही वह लोकोत्तर ज्ञात का लाभ करता है। वहाँ उस भूमि फे सव बोधिसत्त्वों से उसता 
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तादात्म्य हो जाता हैं और इस प्रकार वह वोधिसत्त्वों की सामीची" में प्रतिपन्न हो 
जाता है। उसको ज्ञेयावरण और क्लेशावरण को अपगत करना है। नेयावरण का 
ज्ञान भावना से होता है, और क्लेशनि सरण क्लेश से होता है। भगवान्‌ कहते है कि 
में राग का निसरण राग से अन्यत्न नहीं बताता, इसी प्रकार द्वेथ का और मोह का 
नि.सरण द्वेंप और मोह से अन्यत्न नहीं वताता। धर्मंधातु से विनिम क्त कोई धर्म 
नहीं है, क्योकि घधर्मंता से व्यतिरिक्त धर्म का अभाव है। अत , रागादिधर्मता रागरादि 
आख्या का लाभ करती है, और वही रागादि का नि सरण है (१३।११)। पधर्मधातु 
में क्लेश रागस्वभाव का परित्याग कर धर्मता हो जाता है, और उसका आख्यान 
नही होता । रागादि के परिनात होने पर वही उनके नि सरण हें । 

इसी श्रर्थ में अविद्या और वोधि भी एक हे। उपचार से अविद्या बोधि की 
घमंता है (१३।१२) | 

धर्म का अभाव और उपलब्धि, नि सक्‍्लेश और विशुद्धि भी मायासदृश है। 
वस्तुत चित्त तथता ही है, ज॑से विधिवत्‌ विचित्वित चित्र में नत-उन्नत नही है, किन्तु 
दय दिखलाई पड़ता है, उसी तरह अभूतकल्प में भी हय नही है, किन्तु द्य दिखलाई 
पड़ता-है । ज॑से जल क्षुत्ध होकर प्रसादित हो जाता है, उसकी अ्रच्छता अ्रन्यत्ष मे नही 
आती, उसी प्रकार यह मल का अपकर्प-मात्न है। चित्त की विशुद्धि इसी प्रकार होती है। 
चित्त प्रकृतिप्रभास्वर है, किन्तु आगन्तुक दोष से दृपित होता हैं। धर्मता-चित्त से अन्यत्र 
दूसरा चित्त नही है, जो प्रकृतिप्रभास्वर हो (१३॥१६--१६) । इस प्रकार, वुद्धत्व या 
निर्माण चित्त में है । अत., अ्रसग का वाद विज्ञानवादी अ्रद्ययवाद है| धर्मंधातु की प्रकृति- 
परिशुद्धि से मूढो को त्रास होता है। असग आकाश और जल का दृष्टान्त देकर इस त्ास का 
प्रतिषेघ करते हे। वह कहते है कि चित्त आकाशतोयवत्‌ प्रकृत्या विशुद्ध है । यह तथता से 
अन्य नही है। 

इस उपोद्घात के साथ असग वोधिसत्त्व की सन्त्वों के प्रति मैत्री और कहशा 
का वर्णन करते हे। वोधिसन्व का मगत्त्वों के प्रति प्रेम मज्जागत होता है! वह नत्त्वा स 
वंसे ही प्रेम करते हे, जैसे कोई अपने एकमात्र पुत्र से करता है। वह सदा नत्त्वा का 
हित साधित करते है । जैसे कपोती अपने बच्चो को प्यार करती है, और उनका 
उयगृहन करती है, उसी प्रकार यह कारुणिक नत्त्वों को पृत्नदत्‌ देखता है (१९९०-३३ ) 
बोधिचर्या का ऋ्रम एवं स्वरूप 

चौदहवे अधिकार में अ्ववाद-अन॒शासनी * ब्न्वाग है । इसमें ग्रसय वताते है कि प्रति 
पत्ति के पथ्चात्‌ वोधिमत्त्व की चर्या क्‍या है ? सिलवाँ लेवी भूमिका में इस अधिकार का सक्षत 


१. सामीचि अभ्रनुच्छविक वम्म! हैं, यथा पाठप्रक्षालन, चीवरदान, चेत्ववन्दना टत्यादि ! 43020 
उ३ के अनुसार सामीच अनुथम्मता' 2 । लोकोत्तर धर्म के अनुरूप अववाद 
अनुशासनी सामीतिपमंता दे । 

अंववाद- विधि-निपेष,  अनुशासनी जूदेशना । 


न 
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यो करते हे --बोधिसत्त्व पहले सूत्रादिक धर्म के नाम में (यथ्रा दशभूमिक) चित्त को 
बाँधता है, वह इसके श्रर्थ और व्यजन का विचार करता है, विचारित श्रर्थ को 
मूलचित्त में सक्षिप्त करता है, और ज्ञान के लिए उसका चित्त उन्द-सहगत होता है। 
वह समाधि में चित्त का दमन करता है। इससे उसके चित्त की स्वरसवाहिता होती है। 
पहले यह साभिसस्कार होती है, पुन अ्रध्यासवश अभिसस्कारो के विना होती है । 
तदनन्तर, उसको कायप्रश्नव्धि श्रौर चित्तप्रश्रव्धि का लाभ होता है । इसकी वृद्धि कर वह 
मौली स्थिति का लाभ करता है, और इसका शोध कर वह धघ्यानों में कर्मण्यता को प्राप्त 
होता है। ध्यानो में उसको श्रभिन्नावल की प्राप्ति होती है, जिससे वह अप्रमेय बुद्धों की 
पूजा करने और उनसे धर्म-अ्रवण करने लिए बुद्धों के लोकधातुओ को जाता है। 
भगवदुपासना से वह चित्त की कर्मण्यता और काय-चित्त की प्रश्नव्यि का लाभ करता है, 
और कृत्स्त दौष्ठुल्य प्रतिक्षण द्रवित होता है । वह विशुद्धि का भाजन हो जाता है। तब 
वह निर्वेधभागीय अवस्थाओ्रो में से होकर ऋ्रमण गमन करता है। इससे उसको ह्वयग्राह- 
विसयुकत लोकोत्तर निर्विकल्प शुद्ध ज्ञान का लाभ होता है । यह दर्शन-मार्ग की श्रवस्था है । 
उसका चित्त सदा सम होता है, वह शून्यज्ञ होता है, श्र्थात्‌ वह ब्रविविधशन्यता का ज्ञान 
रखता है --श्रभावशून्यता, तथाभाव की शून्यता श्र प्रकृतिशून्यता । यह श्रनिमित्त पद है, 
यह अप्रणिहित पद है। वह बोधिपक्षीय धर्मो का लाभ करता है, श्रौर 'महात्मदृष्टि' का लाभ 
करता है। जहाँ सब सत्त्वों में आत्मसमचित्त का लाभ होता है, तब ज्ञान की भावना 
के लिए परिशिष्ट भूमियो में प्रयोग और विकल्पाभेद्य वज्जोपम समाधि का लाभ शेष रह 
जाता है, और वह सर्वज्षता लाभ करके अनुत्तर पद में स्थित हो सत्तवों के हित के लिए 
अ्रभिसम्बोधि और निर्वाण का सदर्शन करता है (सिलवाँ लेवी की भूमिका, पृ० २६-२७) | 
इस अधिकार मे असग बोधिसत्त्व-चर्या की विविध भूमियो का अनुसरण करते हू । 
वह बोधिसत्त्व को विज्ञप्तिमात्नता में प्रतिष्ठित देखते हें। तथाभूत बोधिसत्त्व सब श्रर्थों को 
प्रतिभासवत्‌ देखता है। उस समय से उसका ग्राह्म विक्लेप प्रहीण होता है । केवल ग्राहकविक्षेप 
अ्रवशिष्ट रहता है । यह उसकी क्षान्ति-अवस्था है। तब यह शीघ्र ही आनन्तर्य-समाधि का 
स्पर्श करता है। यह उसकी लौविकाग्रधर्मावसथा है। यह समाधि “श्रानन्तये' कहलाती है, 
क्योकि तदनन्तर ही ग्राहकविक्षेप प्रहीण होता है । यह निर्वेधरभागीय है । यहाँ मनोजल्पमात्न 
रह जाता है (१४२३--२६) | यह अवस्था 8यग्राह से विसयुकत, निर्विकल्प, विरज श्रौर 
अनुत्तर है (१४।२८) । 
इस प्रकार नैरात्म्य का लाभ कर वह सब सत्त्वो में श्रात्मममचित्तता का प्रतिलाभ 
करता है। धर्मनरात्म्य से घर्मंममता का प्रतिवेध कर वह विचार करता है कि मेरे 
दुख और पराये के दु ख में कोई विशेष नही है । भ्रत , वह परदु'खप्रह्ण की उसी प्रकार 
कामना करता है, जिस प्रकार अपने दुख के प्रह्मण की और इसके लिए दूसरों से 
कोई प्रत्युवकार नही चाहता (१४॥३१) | उसके शआयेत्व में क्या अन्तराय हो सकता है ? 
झपने अद्वयार्थ से वह सस्कारो को अ्मूतपरिकरपत देखता है, जब वह प्राह्मग्राहह्राभाव 
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के भाव को (घर्मधातु को) दर्शनप्रह्मतव्य क्लेशो से विमृकत देखता है, तव यह दर्शनमार्ग 
कहलाता है (१४॥३२-३३) | यहाँ एक विचित्र वाक्य है --जव वह अभावशून्यता, तथाभाव 
की शून्यता और प्रकृतिमून्यता, इस तिविधशृन्यता का ज्ञान प्राप्त करता है, तव वह शून्यज्ञ 
कहलाता है (१४।३४) । 

ब्रिविध शून्यता--इस इलोक की टीका में कहा है वोधिसत्त्व को त्विविध शून्यता का 
ज्ञान होता है। अ्भावशन्यता परिकल्पित स्वभाव है, क्योकि स्वलक्षण का अभाव है। तथा- 
भाव की घून्यता परतन्त्रस्वभाव है, क्योकि इसका भाव वसा नही है, जैसा कल्पित होता है। 
प्रकृतिशून्यता परिनिप्पन्न-स्वभाव है, क्योकि इसका स्वभाव शून्यता का है । हम देखते हैँ कि 
नागाजुं न की शून्यता का विज्ञानवादी अद्वयवाद से क्‍या सूक्ष्म सम्बन्ध है, और हम यह भी 
देखते हे कि किस कुशलता के साथ विज्ञानवादी नाग्रा्जुन से व्यावृत्त होते हैं। क्योकि, 
माध्यमिको की शून्यता से ऐकमत्य प्रकट कर असग कहते हे कि यह जानकर कि जगत्‌ सस्कार- 
मात्र श्रीर निरात्मक है, और निरथिका आत्मदृष्टि का त्याग कर वोधिसत्त्व महात्मदृष्टि का 
लाभ करने हैं, जिसका महान्‌ श्रर्य है, इस महात्मदृष्टि में सव सत्त्वों के साथ आत्मसमचित्त का 
लाभ होता है । इस अद्वयवाद से करुणा प्रवृत्त होती है। वोधिसत्त्वों का सत्त्वो के प्रति जो प्रेम 
होता है, उनकी जो वत्सलता होती है, वह परम आ्राश्चर्य है । अथवा आशएचर्य का विषय नही है, 
वयोकि उसके लिए सत्त्व आत्मममान है (१४।४१) । 


ससस्‍्कारमात्र जगदेत्य वुद्धया निरात्मक दु.खविरूढिमात्रम्‌ । 
विहाय यानथंमयात्मदृष्टि महत्मदृष्टिं श्रयत्ते महार्थाम्‌ ॥ (१४३७) 
(टीका--महृत्मदृष्टिरिति महार्था या सव॑सत्त्वेप्वामत््समचित्तलाभात्मदृष्टि' । सा हि सर्व- 

सत्त्व थंक्रियाहतुत्वान्महार्था । विनात्मदृष्ट्या' अ्रनर्यमयी श्रात्मद्ष्टिमहार्था या विनापि ठुःखेत 
स्वरन्‍्तानजन सुदु खिता सर्वसत्त्वसन्तानजेन । ) 

यह महात्मदृष्टि उपनिषदों की परमात्मदृष्टि के कितने समीप है--तुम्द्वारी प्रात्मा जो 
सव आत्माओं में गृढ़ है । 

असग कहते हे कि महात्मदृष्टि आत्मदृष्टि है, क्योकि इसमें सव सत्त्वो में आत्मसमचित्त 
का लाभ होता है । वह स्वसन्तानज दु खो के विना भी सव सत्त्वों के दु.ख से दु खित होता है । 
झ्राज से बोधिसत्त्व का धातु अपकाशवत्‌ अनन्त है | सव सत्त्व आत्मतुल्य हो जाते है। 
यह नन्‍्वों केदुख् का श्रन्त करने के लिए सचेष्ट होता है। वह उनके हिंत-सुब्र की 
कामना करता है, और उसके लिए प्रयोग करता है। यह वज्चोपम समाधि है। विकत्प 
इसका भेद नहीं कर सकते। यह सर्वाकारज्ञता और श्रनत्तर पद भी है। यह जगत मं 
सूय के सदुश भासित होता है, और अन्धकार का नाश करता है । 

पारमिताग्रों की सिद्धि-प्रतिप्ठा कायवाकचित्तमय कर्म है । वोधिसत्त्व कर्म को विशृद् 
करता है। उसके कर्म में कर्ता, कर्म या क्रिया का विकल्प नहीं है। इस प्रकार, कर्म को शाध 
कर वह कम को अलय कर देता है, श्र पारमिताओो की सिद्धि करता है । 


संप्तदश श्रध्याय॑ ४०६ 


ग्रन्थ के सोलहवें भ्रधिकार मे असग षट्पारमिता की चर्या का वर्णन करते हूँ। 
सत्रहवें में वह बुद्धपूजा, कल्याणमित्नसेवा और चार अप्रमाण ( मैत्नी, करुणा, मुदिता, 
उपेक्षा ) का उल्लेख करते हे। अन्त में वह करुणा के अनुशस मे कहते हे कि जो मन क्ृपा 
से आविष्ट है, वह शम में अवस्थान नहीं करता । श्रावक-प्रत्येकबुद्धो का मन निर्वाण में 
प्रतिष्ठित होता है । वे नि स्नेह होते हे, किन्तु बोधिसत्त्वों का मन निर्वाण में भी प्रतिष्ठित 
नही होता । तब स्वजीवित या लौकिक सुख में उनको कंसे प्रीति हो सकती हूँ ? 
प्राविष्टाना कृपया न तिष्ठति मन शसे कृपालूनम्‌ । 
कुत एवं लोकसौख्य स्वजीवित वा भवेत्‌ स्नेह ॥ [१७४२] 
बोधिसत्त्वो का करुणास्नेह विशिष्ट है। माता-पिता के लिए जो स्नेह होता है, वह 
तृष्णामय है, श्रत सावद्य है। जो लौकिक-करुणाविहारी हे, उनका स्नेह निरवद्य होते हुए भी 
लौकिक है, किन्तु बोधिसत्वों का स्नेह करुणामय है। यह निरवच्य है, श्रौर लौकिक का श्रति- 
ऋरमण भी करता है । लोक दु ख और भज्ञान में निश्चित है। लोक के उद्धरण का उपाय निरवद्य 
क्पो न होगा ? सत्त्वों के प्रति करुणा करने से वोधिसत्त्वों को जो दु ख होता है वह भ्रादिभूमि 
मे क्लास का कारण होता है, क्योकि अभी तक उन्होने आत्म-पर-समता से दु ख का यथाभूत 
स्पर्श नहीं किया है । कित्तु, एक बार स्पर्श होने से वह दु ख का अभिनन्दन करता हैं। इससे 
बढकर क्या आश्चय होगा कि बोधिसत्त्वों का करुणादु ख सब लौकिक सुख को भी श्रभिभूत 
करता है । असंग कहते हे कि भोगी की भी उपभोग से बसी तुष्टि नही होती, जंसी कृपालु 
बोधिसत्त्व की तुष्टि परित्याग से होती है। उसका चित्त सुखत्रय ( दानप्रीति, परानुग्रहप्रीति, 
बोधिसम्भारसम्भरणप्रीति ) से झ्राप्यायित होता है ( १७६१ ) । 
न तथोपभोगतुष्टिं लभते भोगी यथा परित्यागात्‌ । 
तुष्टिमुपेति. झृपएलु सुखत्रयाप्यायितमनस्क ॥ (१७६१) 
बोधिपाध्षिफ धर्स 
ग्रन्थ में अब बोधिपक्षाधिकार प्रारम्भ होता है ( १८) । इस भ्रधिकार में उन गुणों 
का वर्णन है, जिनसे बोधि की प्राप्ति होती है । बोधिसत्त्व में दोषो का अभाव होता है, और वह 
गुणों से युक्त है । उसका आश्चय निर्मल, भ्रच्छ, अलिप्त, निर्विकल्प श्रौर शून्य होता है। 
उसकी तुलना झ्राकाश से ही हो सकती है । वह आकाश के तुल्य लोकधर्मों से लिप्त नहीं 
होता ( १८१२० ) । 
यहाँ बोधिपक्षीय धर्मों का उल्लेख नही करता है, क्योकि इनका दर्शन से प्रत्यक्ष 
सम्बन्ध नही है (१८८०), और उसके आ्रागे के श्लोको में असग सब सस्कारो की अनित्यता, 
दुःखता, सब धर्मों की भ्रनात्मत के लिए पुराने वाक्य का उल्लेख करते हूं। वे कहते है 
कि बोधिसत्त्वो के लिए अनित्य का अर्य असत्‌ है। उनके लिए अझनित्य परिकल्पिन-लक्षण हैं, 
दुःख का अर्य अभूत-विकल्प है, भौर अनात्म का अर्य परिफल्पमात्र हैं। परिकल्पित झात्मा 
नही है, किन्तु परिकन्पमात्न हैं । उस प्रकार, अनात्म वा अर्थ पर्फिव्पितलक्षण का झभाद दे 
(१८८१) । 
रे 
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पुन असंग इस प्रकरण में क्षणिकवाद की परीक्षा करते हैं। हम सौत्ान्तिकवाद के 
ग्रध्याय में इसका वर्णन कर च्‌के है । 
पुदूगल-मेरत्म्य 
भ्रन्तत. पुदूगल का भी नैरात्म्य है। यह द्रव्यत नहीं है, केवल प्रज्ञप्तित है। 
इसकी रूपादिवत्‌ द्रव्यत उपलब्धि नही होती | किन्तु, भगवान्‌ ने कहा है कि इस लोक में 
आत्मा की उपलब्धि होते है, आत्मा की प्रज्नप्ति होती है । फिर, कैसे कहते हे कि इसकी 
उपलब्धि नही होती ? किन्तु, इस प्रकार उपलध्यमान होने पर वह द्रव्यत उपलब्ध नही होता । 
किस कारण से ? क्योकि यह विपवर्यास है। भगवान्‌ ने कहा है कि श्रनात्म में आत्म का विपर्यास 
होता है, इसलिए पुद्गल-ग्राह विपर्यास है। इसकी सिद्धि कंसे होती है ? सक्‍्लेश से । 
इस सक्‍्लेश का लक्षण सत्कायदृष्टि है, जिसमे अहकार-ममकार होता है। किन्तु, विपर्यास 
सकलेश है । कैसे मालूम हो कि यह सक्‍लेश है? क्योकि, हेतु क्लिष्ट है। वस्तुत , तद्हेतुक 
रागादि क्लिष्ट उत्पन्न होते है । 
किन्तु, जिस रूपादिसज्ञक वस्तु में पुद्गल प्रज्ञप्त होता है, वह उस पुदूगल का एकत्व 
है या अन्यत्व ? वह उत्तर देता है कि एकत्व या अ्रन्यत्व दोनों अववतब्य हैं, क्योंकि दो दोप 
है। एकत्व में स्कन्धो के आात्मत्व का प्रसग होता है । अ्रन्यत्व में पुद्गल के द्रव्यत्व का प्रसंग 
होता है। यदि इसका एकत्व है, तो इससे यह परिणाम निकलता है कि स्कन्धो का श्रात्मत्व 
है, और पुद्गल द्रव्यसत्‌ है। यब् अन्यत्व है, तो पुदूगल द्रव्यमत्‌ हूं । इस प्रकार, यह युक्त 
है कि पुदूगल श्रवक्‍तव्य है, क्योकि यह प्रज्प्तिसत्‌ है। अत , यह अब्बाकृत वस्तुओ में से हैं। 
पुन जो शास्ता के शासन का अतिक्रम कर पुदूगल का द्रव्यत श्रस्तित्व चाहते है, उनसे कहना 
चाहिए कि यदि वह द्रव्यसत्‌ है, और अवाच्य भी है, तो प्रयोजन कहना चाहिए किस 
कारण से ? यदि यह नही कहा जा सकता कि इसका एकत्व हैं या झअन्यत्व, तो यह 
निश््रयोजन है। किन्तु, कदाचित कोई केवल दृष्टान्त द्वारा पुद्गल के अवक्तव्यत्व को सिद्ध 
करना चाहे , तो वह कहेंगे कि पुदगल अरग्नितुल्य है, और जिस प्रकार अग्नि ईन्धन से न भन्य है, 
न श्रनन्य, उसी प्रकार पुद्गल अ्रवक्‍्तव्य है। उनसे कहना चाहिए कि लक्षण से, लोकदृष्टि से 
तथा शास्त्र से ईन्धन और श्रर्नि का श्रवकतव्यत्व युक्त नही है, क्योकि ठ्यरूप सें उपलब्धि 
होती है। पुनः अग्नि तेजोधातु है, और ईन्घन शेपभूत है। उनके लक्षण भिन्न है। 
अ्रतएव, अग्नि ईन्धन से अन्य हैं । लोक में भी शझ्रग्नि के विना काष्ठादि ईन्धन देखा 
जाता है, श्र ईन्धन के विना श्रग्निदेखी जाती है। इसलिए, इनका अन्यत्व सिद्ध है, 
श्र शास्त्र में भगवान्‌ ने कभी अ्रग्नि-ईन्धन का अ्रवक्‍्तव्यत्व नही बताया हैं । किन्तु, यह 
कहा जायगा कि श्राप कैसे जानते हे कि ईन्धन के विना अग्नि होती है ? उपलब्धि से, क्योकि 
. इस प्रकार वायु से विक्षिप्त ज्वलन' टूर भी जाता है । किन्तु, यह श्रापत्ति होगी कि यहाँ वायु 
ईन्धन है । अतएव, अग्नि-ईन्धन का भअन्यत्व सिद्ध होता है। कैसे ? क्योकि द्वयरूप में उपलब्धि है । 
यहाँ दो उपलब्धियाँ हे। श्रर्चि और वायु ईन्धन के रूप में । किन्तु पुद्गल हैं, नयोकि यहीं 
द्रष्ठा, विज्ञाता, कर्त्ता, भोक्ता, ज्ञाता, मन्ता है। नही, क्योकि इस ग्रवस्था में बह दर्शनादिं- 
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संज्ञक विज्ञानो का प्रत्ययभाव से या स्वाभिभाव से कर्त्ता होगा । किन्तु, यदि दो के प्रत्ययवश 
विज्ञान सम्भव है, तो यह प्रत्यय नही है। क्यो ? यह निरर्थक होगा, क्योकि उसका कुछ भी 
सामथ्यं नही देखा जाता। यदि विज्ञान की प्रवृत्ति में यह स्वामी होता तो अनित्य का प्रवर्त्तन 
न होता, क्योकि श्रनित्य उसको अ्निष्ट है । अत , यह युक्त नही है . कि यह द्रष्ठा, विज्ञान, 
कर्ता, भोकता है। 
पुदुशल-नेर एव के श्रभाव में दोष--पुन॒यदि पुद्गल द्रव्यत है, तो उसके कर्म की 
उपलब्धि होनी चाहिए, ज॑से चक्षुरादि के दर्शनादि कर्म की उपलब्धि होती है। किन्तु, 
पुदूगल के सम्बन्ध मे ऐसा नही है, श्रतः वह द्रव्यत नहीं है। यदि उसका द्रव्यत्व इष्ट है, 
तो भगवान्‌ बुद्ध के सम्बोध को तीन प्रकार से बाधा पहुँचती है। अभिसम्बोध गम्भीर, 
असाधारण और लोकोत्तर है । किन्तु, पुदूगल के श्रभ्चिसम्बोध में कुछ गम्भीर नही है, कुछ 
असाधारण नही है। यंह पुद्गल-ग्राह सर्वलोकगम्य है, तीर्थिक इसमें भ्रभिनिविष्ट हे; यह 
लोकोचित है । प्रुन॒यदि पुद्गल द्रष्टा आदि होता, तो दर्शनादि कृत्य में वह सम्रयत्त होता 
या निष्प्रयत्त होता । यदि वह सप्रयत्त होता, तो उसका प्रयत्न स्वयम्भू होता या आकस्मिक 
होता या तत्पत्ययत्व होता । यह यत्न स्वयम्भू नही है, क्योकि इसमें तीन दोष हूं । इनका 
उल्लेख आगे करेगे । यत्लप्रत्ययत्व भी नही है । अथवा यदि वह निष्प्रयत्न होता, तो दार्णनादिक 
स्वत सिद्ध होते। श्र, जब पुदूगल का व्यापार नहीं है, तो पुद्गल द्रष्टादि कंसे 
होता है ? 
तीन दोष यह हें--अ्रकत्तु त्व, झनित्यत्व, युगपत्‌ झौर नित्य प्रवृत्ति । यदि दर्शनादिक 
में प्रयत्त आकस्मिक है, तो दर्शनादिक का पुद्गल कर्त्ता नही है । वह द्रष्टा श्रादि कैसे होगा ? 
अथवा यदि प्रयत्न को भ्राकस्मिक मानें, तो निरपेक्ष होने से ऐसा कभी न होगा कि प्रयत्न 
न हो और यह भनित्य न होगा । यदि प्रयत्न नित्य होता, तो दर्शनादिक की प्रवृत्ति नित्य 
और युगपत्‌ होती। इन तीन दोषो के कारण प्रयत्न स्वयम्भू नही है। 
प्रत्ययत्व भी युक्‍त नही है । यदि पुदूगल तथास्थित है, तो उसका प्रत्ययत्व युक्त नही 
है; क्योकि प्राक्‌ अभाव है। यदि तत्प॒त्यय है, तो ऐसा कभी न होगा कि पुद्गल न हो। क्यो ? 
क्योकि जब उत्पन्न नही है, तो प्राक्‌ -प्रयत्त न होगा। और, यदि पुद्गल विनष्ट होता है, तो 
भी उसका प्रत्ययत्व युक्त नही है, क्योकि पुद्गल के अनित्यत्व का श्रसंग होगा । कोई तीसरा 
पक्ष नही है, अतएव तत्प्रत्यय प्रयत्व भी युवत नही है । इस यूक्ति का आश्षेय लेकर पुदुगल- 
की उपलब्धि द्रव्यतः नही होती । 
पुदुगल की प्रज्ञप्तिसत्ता--यद्मपि पुद्गल द्रव्यत नहीं है, तथापि यह भ्रज्प्तिसत्‌ है। . 
भगवान ने जी कही कहा है कि पुद्गल हूँ, जेसे भारहारयूत्र में । वजह आदि . 
पुदूगल की व्यवस्था भी है | इनमें दोष नही है। 'ुदुगल-अज्ञप्ति के विना वृत्तिभेद श्लौर 
सनन्‍्तानभेद की देशना शक्‍्य नही है। उदाहरण के लिए, भारहारसूत्र में भार और भारादान 
को सकलेश कहा है और भारनिक्षेपण को व्यवदान । यह बताने के लिए कि इनकी वृत्ति श्र 
सन्‍्तान में भेद है, भारहार पुद्गल को प्रज्ञप्त करता पडता है। इसके विना देशना सम्भव 
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नही है । पुन बोधिपक्षीय धर्मों की अ्रवस्थाएँ विविध है । इनकी वृत्ति का भेद श्रौर सनन्‍्तान 
का भेद श्रद्धातुसारी आदि पुद्गलों की प्रज्ञप्ति के विना देशित नहीं हो सकता। इसीलिए, 
भगवान्‌ की पुद्गल-देशना है, किन्तु पुदुगल का द्रव्यत अ्रस्तित्व नही है। क्योकि यह नहीं 
कहा जा सकता कि श्रात्मदृष्टि के उत्पादन के लिए यह देशना है। श्रात्मदृष्टि पहले से है, 
श्रत वह भनुत्पाद्य है। उसके श्रभ्यास के लिए भी नही है, क्योंकि इसका अ्रपम्यास अनादि- 
कालिक है, श्रौर यदि इसकी देशना इसलिए होती कि श्रात्मदर्शन से मोक्ष होता है, तो सबको 
मोक्ष का लाभ विना यलत के ही होता, क्योकि जो दृप्ट-सत्य नही है, उनको भी श्रात्मदर्शन 
होता है। श्रथवा मोक्ष नही है श्रोर पुदगल नही है । पहले श्रात्मा का श्रनात्मत ग्रहण कर 
सत्याभिसमय के काल में कोई उसको आत्मत गृहीत नहीं करता। आ,आ आत्मा के होने पर 
श्रहकार, ममकार, श्रात्मतृष्णा तथा श्रन्य क्लेश, जो तन्त्रिदान हैँ, अवश्य होगे । इससे भी 
मोक्ष न होगा | श्रथवा कहना चाहिए कि पुद्गल नही है । उसके होने पर यह दोष नियत रूप 
से होते है ( १८४६२-१०३) । 

तथता का प्रत्यक्ष-योगी पुदूगल-निमित्त का विनाश करता है, श्रौर श्रालयविज्ञान का 
क्षय कर शुद्ध तवता का लाभ करता है। तथता-ज्ञान यथाभूत का परिज्नान है। श्रसग कहते है 
कि तथतालम्बन-न्ञान द्यग्राह से विवर्जित है। इसकी भावना श्रनानाकार होती है, क्योकि 
यह निमित्त श्रौर तथता को पृथक्‌ू-पृथक नही देखता । बोधिसस्व तथता को छोड़कर निमित्त 
नही देखते और निमित्त को ही श्रनिमित्त देखते हे । भ्रत*, उनके ज्ञान की भावना पृथक्‌-पृथक्‌ 
नहीं होती । सत्तार्थ-श्रसत्तार्थ में ( तथता-निमित्त ) ज्ञान का प्रत्यक्ष होता है। यह निमित्त 
श्रौर तथता दोनो को विना नानात्व के सगृहीत करता है ( १६॥५२ ) । 


इस तत्त्व का सछादन कर मूढ पुरुषो को सर्वत श्रतत्त्व का ख्यान द्वोता है। किन्तु, 
वोधिसत्त्वो को तत्त्व का ही ख्यान होता है, अतत्त्व का नहीं ( १६।५३ ) । जब प्रसदर्ष 
(निमित्त) की अख्यानता और सदर्थ (तथता) की ख्यानता होती है, तब यही प्राश्नय- 
परावृत्ति है, यही मोक्ष है । तव वह स्वत॒न्त्र होता है, अपने चित्त का वशवर्त्ती होता है। 
क्योकि प्रकृति से ही निमित्त का समुदाचार नही होता ( १९५४४ ) । 
बोधिसत्त्व की दशभूमियाँ 


इसके वाद ( २०-२१ ) श्रसग चर्या की दशभूमियों का उल्लेख करते हैं, श्रोर एक 
वुद्धस्तोत्न के साथ ग्रन्य को समाप्त करते हे । 

- प्रथम भूमि को अ्रधिमुक्तिचर्या-भूमि कहते हे । इस भूमि में पुद्गल-तर रात्म्य ओर भर्म- 
नैरात्म्य का प्रभ्चिसमय होता है, श्रर्थात्‌ योगी धर्मता का प्रतिवेध करता है। इससे दृष्टि 
विशुद्ध होती है। 

दूसरी भूमि मुदिता है । इसमें श्रधिशील शिक्षा होती है। प्ुदगल जानता हैकि . 
कर्मो का श्रविप्रणाश है, श्रोर कुशल-अ्रकुशल कर्मपथ का फलवैचित्य होता है। वें 
शील को विशुद्ध करता है। वह सूक्ष्म-से-सूक्ष्म आपत्ति ( अपराध ) भी नही करता । इस भूमि 
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को मुदिता कहते हे; क्योकि आसच्न बोधि और सत्तवों के अर्थशाधन को देखकर योगी में 
तीत्र मोद उत्पन्न होता है । 


तृतीय भूमि विमला है। इस भूमि में योगी समाहित होता है। यह श्रधिचित्त 
शिक्षा है। उसको अच्युत ध्यानसमाधि का लाभ होता | इसे विमला कहते है। क्योकि 
योगी दो शील्य, मल और झ्राभोगमल (+-अन्ययानमनसिकारमल) का अतिक्रम करता है । 

चतुर्थ, पचम और षष्ठ भूमियों में अधित्रज्ञ शिक्षा होती है। 

चतुर्थ भूमि प्रभाकरी है। इसमें बोधिपक्ष सगृहीत प्रज्ञा की भावना होती है। 
योगी बोधिपक्ष मे विहार करता हुआ भी बोधिपक्षो की परिणामना ससार में करता है। 
इस भूमि में समाधि-बल से अग्रमाण धर्मों का पर्येषण होने से महान्‌ धर्मावभास होता है, 
इसलिए इसे प्रभाकरी कहते हे। 

पाँचवी भूमि श्रचिंष्मती है। इसमे बोधिपक्षात्मिका प्रज्ञा का बाहुलय होता है। 
इस प्रज्ञा की पाँचवी और छठी भूमियो में दो गोचर होते हे धर्मंतत््व श्रौर दु खादि 
सत्यचतुष्टय । पाँचवी भूमि में योगी चार श्रार्यसत्यों में विहार करता है, भ्रौर सत्त्वों 
के परिपाक के लिए नाना शास्त्र श्रीर शिल्प का प्रणयत करता है। पाँचवी भूमि में 
प्रज्ञाद्वय, श्रर्थात्‌ क्‍्लेशावरण और ज्ञेयावरण का दहन करने के लिए प्रत्युपस्थित होती है। 
श्रत , इस भूमि में प्रज्ञा अर्चि का काम देती है, इसीलिए यह भूमि श्रचिंष्मती है। 

छठी भूमि दुर्जया है। इसमें योगी प्रतीत्यसमुत्पाद का चिन्तन करता है भ्रौर अपने 
चित्त की रक्षा करता है। सत्त्वों के परिपाक में अभियुक्त होते हुए भी वह सक्लिष्ट 
नही होता । यह कार्य अतिदुष्कर है, इसलिए इस भूमि को दुर्जया कहते हें । 

इसके अनन्तर भावना के चार फल चार भूमियों में समाश्रित हैं। प्रथम फल 
अ्निमित्त ससस्कारविहार है। यह सातवी भूमि है। इसे श्रभिमुखी कहते हे; क्योकि प्रज्ञा- 
पारमिता के पआ्ाश्रय से यह निर्वाण और ससार की अप्रतिष्ठा के कारण ससार और 
निर्वाण के अभिमुख है । 

आ्राठवी भूमि दूरगमा है। द्वितीय फल इसपर आश्चित है। अ्रनिमित्त श्रनभिसस्कार 
विहार द्वितीय फल है। यह भूमि प्रयोग-पर्यन्त जाति है, श्रत दूरगमा है। 

नवी भूमि अचला है। इसपर तृतीय फल श्राश्चित है। इसमें प्रतिसविद्वशित्व 
का लाभ होता है। इसमे सत्त्वों के परिपाचन का सामथ्यं होता है। निमित्तसज्ञा श्रौर 


अनिमित्ता भोगसज्ञा से श्रविचलित होने के कारण यह अचला है। 

दसवी भूमि साधुमती है । इसपर चतुर्थ फल श्राश्चित है । इसमें समाधि श्ौर 
धारणी की विशुद्धता होती है। प्रतिसविन्मति की प्रधानता (साधुता ) से मह 
साधुमती है। 
भ्रन्तिम बुद्धभूमि है, जहाँ वोधि की विशुद्धता होती है। यह घर्ममेघा है। यह समाधि 
और धारगो से व्याय्त है। जैसे अकाश मेव से व्याप्त होता हूँ, भौर मेच का ब्राश्रव होता है । 
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बसे ही श्रुतधर्म वह श्राश्रय होता है, जो समाधि और धारणी से व्याप्त है। अतः, यह 
धर्ममेघा कहलाती हैं ( श्रधिकार २०-२१ ) । 

इन विविध भूमियो को विहार भी कहते हे, क्योकि बोधिसत्त्वो की इनमें सदा 
सर्वत्र रति होती है। इसका कारण यह है कि वह विविध छुणल का श्रभिनि्हार चाहते हूं । 
इन्हें भूमि कहते है, क्योंकि अप्रमेय मत्त्वों को अ्रभय देने के लिए ऊर्ध्वेगमन का योग 
होता है। 

भ्रन्त में वुद्धस्तोत्न है । 


>> 


अष्टादश अध्याय 


वयुबन्धु का विज्ञानबाद (१) 


(विशतिका के आधार पर ) 


विशतिका के रचयिता वसुवन्धु है । हमने पहले कहा है कि यह आरम्भ मे सौत्ान्तिक 
थे। पीछे से अपने ज्येष्ठ भश्राता आये अ्रसग के प्रभाव से विज्ञानवादी हो गये। परमार्थ के 
अनुसार अयोध्या के किसी सघाराम मे उन्होने महायान-धर्म स्वीकार किया था | वसुबन्धु का 
प्रसिद्ध ग्रन्थ वेभाषिक नय पर है, किन्तु महायान-धर्म स्वीकार करने के पश्चात्‌ उन्होने विज्ञान- 
वाद पर कई ग्रन्थ्‌ लिखे । हम इस अध्याय में विस्तार से वसुबन्धु के विज्ञानवाद का परिचय 
करायेंगे । वसुबन्धु के ग्रन्थो मे से एक छोटा ग्रन्थ विशतिका' है। इसपर वसुबन्धु ने स्वय 
ही भाष्य भी लिखा है । यह ग्रन्थ विज्ञानवाद को सक्षेप मे जानने के लिए बडा ही उपयुक्त है । 
इसलिए, पहले इसका सक्षेप देते है । बाद में 'त्रिशिका' तथा उसकी टीका 'सिद्धि' के आधार पर 
वसुबन्धु के विज्ञानवाद का विस्तार देंगे । “विशतिका' को सिलवाँ लेवी ने मूल रूप में सन्‌ १६२५ 
ईं० में वसुबन्धु की वृत्ति साथ के प्रकाशित किया और पूसे ने मुइजं श्री में सन्‌ १९१२ ई० में 
( पृ० ५३--६० ) इसके तिब्बती-श्रनुवाद का फ्रेच-भाषान्तर दिया था। लेवी ने सन्‌ १६३२ 
ई० में इसका फ्रेच-अनुवाद स्वय प्रकाशित किया । 


बाह्यार्थ का प्रतिषध 
विशतिका के आरम्भ में ही कहा है कि महायान में त्रधातुक को विज्ञप्तिमाब व्यवस्था- 
पित किया है । यह इस सूत्र के अनुसार है--“चित्तमात्र भो जिनपुत्ना यदुत वरधातुकम्‌ ।” चित्त, 
मन, विज्ञात और विज्ञप्ति पर्याय हे । यहाँ 'चित्त' से सम्प्रयुक्त चेत्त सहित चित्त अभिप्रेत है । 
इससे बाह्यार्थ का प्रतिषेध होता है। रूपादि अर्थ के विना ही रूपादि-विज्ञन्ति उत्पन्न 
होती है । यह विज्ञान ही है, जो श्रर्थ के रूप में अवभासित होता है । वस्तृत , श्र्थ असत्‌ है । 
यह वंसे ही है, ज॑से तिमिर का रोगी असत्‌-कल्प केश-चन्द्रादि का दर्शन करता है। अ्र्ध की 
सत्ता नहीं है । 
प्रश्न है कि यदि अर्थ असत्‌ है, तो उसकी विज्ञप्ति का उत्पाद कैसे होता है । यदि रूपादि 
अर्थ से रूपादि विज्ञप्ति उत्पन्न नही होती और खरूपादि भअ्र्थ केविना ही होती है, तो 
देश-काल का नियम और सत्ताव का अनियम युक्त ने होगा। उदाहरण के लिए, यदि रूप- 
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विज्ञप्ति रुपार्थ के विना उत्पन्न होती है, तो ऐसा क्यो है कि वह विज्ञप्ति किसी एक ही देश 
में उत्पन्न होती है, सर्वत्र नही, और उस देश में भी कदाचित्‌ उत्पन्न होती है, स्वंदा नहीं । 
ऐसा भी क्यों हैँ कि उस देश और काल में प्रतिष्ठित सर्व की सन्तान में यह विज्ञप्ति उत्पन्न 
होती है, केवल एक सन्‍्तान में नही । यदिग्राप तैमिरिक द्वारा देखें हुए केशादि का 
दृष्टान्त देते हे, तो हम पूछते हे कि यह केशादि आभास तँमिरिक के ही सतन्तान में 
क्यो होता है, दूसरों के सन्‍्तान में क्यों नहीं होता ? यदि आप स्वप्न में देखते हुए 
श्र्थों का दृष्टान्त दे, तो हमारा प्रश्त होगा कि इनशअर्थों की क्रिया क्यो नही होती ? 
हम स्वप्न में जो श्रन्न या विप का ग्रहण करते है, उसकी अ्न्नादि क्रिया क्यों नही होती ? 
गन्धर्वतगर नगर की क्रिया को सम्पन्त नही करता, क्योकि वहाँ सत्त्व निवास नही करते । 
समासत यदि श्रर्थ का अभाव है, यदि विज्ञप्तिमात्न ही है, तो देश-काल का नियम, 
सन्‍्तान का अनियम और कहृत्य-क्रिया युक्त नही है । 


विज्ञानवाद में वेशादि का नियम और सन्‍्तान का अभ्रनियम--वसुवन्धु इस शका 
का निराकरण इस प्रकार करते हैं --वाह्य अर्थ के विना भी देशादि नियम सिद्ध हैं । 
स्वप्न में श्रर्थ के विना ही किसी देश-विशेेप में, सर्वत्र नही, पश्रमर, आराम, स््ी- 
पुरुपादिक देखे जाते है, और उस देश-विशेष में भी कदाचित्‌ देखे जाते है, स्वंदा नही । 
श्रत , यह सिद्ध हुआ कि श्रर्थ के अभाव में भी देश-काल का नियम होता है। पुन प्रेतवत्‌ 
सनन्‍्तान का अनियम सिद्ध है। सब प्रेतो को पूयपूर्ण अथवा मूत्र-पुरीष-पूर्ण नदी का दर्शन 
होता है। केवल एक को नहीं, याद उस देश में ऐसा कोई अर्थ नही है। पुन वह दण्ड और 
खड्ग को धारण करनेवाले पुरुपो से घिरे होते है, यद्यपि यह पुरुष विकल्पमात्न है। पुन 
यह अ्रयथार्थ है कि स्वप्न मे जो दर्शन होता है, उसकी क्ृत्य-क्रिया नहीं होती | हम 
जानते हैं कि स्वप्न में दयसमापत्ति के विना भी शुक्र का विस होता है । 


पुनः नरक में सब नारको को, केवल एक को नही, देश-काल-नियम से नरकपालादिं 
का दर्शन होता है, और वह उनको पीडा पहुँचाते हे, यद्यपि वह अ्रसत्‌ कल्प हें । नरकपाल 
सत्त्व नही है, क्योकि ऐसा अ्रयुक्त होगा । यह नारक भी नही है, क्योकि यह नारक दु ख का 
प्रतिसवेदन नही करता । प्रदीप्त अयोमयी भूमि के दाह-दु ख को स्वय सहन न कर सकते हुए 
यह कैसे दूसरों को यातना पहुँचा सकते है ? और नरक में श्रनारको की उत्पत्ति भी कसे 
युक्त है ? यदि स्वर्ग में तिर्यक्‌ की उत्पत्ति होती है, लो वह वहाँ के सुख का भी अनुभव 
करते हे, किन्तु नरकपालादि नारक दु.ख का सवेदन नही करते | अत , नरक मे तियंक्‌ प्रथवरी 
प्रेतो की उत्पत्ति युक्‍त नही है । वस्तुत , नरकपालादि की सज्ञा का प्रतिलाभ करनेवाले 
नारको के कर्म से सम्भूत होते हे, और इस प्रकार इनका परिणाम होता है कि नारको में भव 
पौदा करने के लिए यह विविध हस्तविक्षेपादि क्रिया करते देखें जाते हें। वरकपालादि की 
उत्पत्ति मे यह हेतु सर्वास्तिवाद के आगस से दिया गया है' ( अनिधर्मकीश, 5* ) 
इसी प्रकार, भूतों की कल्पना क्यो की जाती है, और यह क्यो नही इृष्ट है कि जीवो के केमेवर्श 
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विज्ञान का ही ऐसा परिणाम होता है ” यह कल्पना क्यो है कि कर्म की वासना अन्यत्न है, 
और कर्मफल भन्‍्यत्न ? 


विज्ञप्तिमात्रता 
विज्ञानवाद के पक्ष में श्रागम--बहुधरंवादी श्रागम के आधार पर एक दूसरी आपत्ति 
उपस्थित करते हे । भगवद्गधचत है कि रूपादि श्रायतन् का अस्तित्व है, यदि विज्ञान ही रूपादि- 
प्रतिभास होता और रूपादिक श्रर्थ का अभाव होता, तो भगवान्‌ रूपादि श्रायतन के अ्रस्तित्व 
की बात कैसे करते ? 
वसुबन्धु इस झाक्षेप के उत्तर में कहते हे कि भगवान्‌ की यह शक्ति विनेय जनो के 
के प्रति अभिप्रायवश है; यथा भगवान्‌ ने अभिप्रायवश कहा है कि उपपादुक सत्त्व होता है। 
'उपपादुक सत्त्व है' इस उक्ति में अभिप्राय यह है कि आ्रायतन में चित्त-सन्तति का उच्छेद 
नहीं होता । वस्तुत , भगवद्बचन है कि यहाँ सत्त्व अथवा आत्मा का अस्तित्व नही है, केवल 
यह सहेतुक धर्म है। इसी प्रकार, 'रूपादि आयतन का ग्रस्तित्व हैं, यह वचन भी आशभिप्रायिक है । 
इस वचन का अभिप्राय यह है कि भगवान्‌ चक्षुरायतन से बीज ( परिणाम-विशेष-स्राप्त ) 
को प्रश्ञप्त करते है, जिससे रूप-प्रतिभास-विज्ञप्ति का उत्पाद होता है, श्रौर 'रूपायतन' से 
विज्ञप्ति के इसी रूप-प्रतिभास को प्रज्ञप्त करते हैं। इसी प्रकार, स्प्रष्टव्यायतत आदि को 
जानना चाहिए । 
पुद्गल-नेरात्म्य, धर्मनेरात्म्य--इस देशना का गुण यह है कि इससे पुद्गल-तरात्म्य मे 
प्रवेश होता है। इस देशना मे भगवान्‌ का अ्रभिप्राय यह है कि श्रावक पुद्गल-त रात्म्य में 
प्रतिपन्न हो, इसीलिए वह कहते है कि विज्ञान-षद्‌क का प्रवत्तत दो से होता है, यथा 
चक्षुरायतन और रूपायतन से । यह जानकर कि कोई एक द्रष्टा .मन्ता नही है, वे 
लोग, जिनका विनयन पुदुगल-तैरात्म्य की देशता से करना है, पुदूगल-नै रात्म्य में प्रवेश 
करते है । ; 
वसुबन्धु एक आपत्ति बताते है, भौर कहते हें कि वस्तुत विज्ञप्तिमात्न रूपादि धर्म 
के श्राकार में प्रतिभासित होता है । श्रतः, यह जानकर कि रूपादि लक्षण का कोई धर्म नही है, 
धर्म-नैरात्म्य मे प्रवेश होगा, किन्तु इससे अनिष्ट भी होगा, क्योकि इससे विज्ञप्तिमात्न भी न 
रहेगा । यदि धर्म का सर्वथा श्रभाव है, तो विज्ञप्तिमात्न की व्यवस्था कैसे होगी ? यह भी न 
रहेगा कि वह इस आपत्ति का निराकरण करते हैं । वह कहते है कि यह अयथार्थ है कि 
धर्मों का सर्वेथा अ्रभाव है। परमार्थ-दृष्टि मे धर्म-नेरात्म्य का विपर्यास है । इसमे सन्देह नही कि 
धर्म निरात्म है, क्योकि मूर्खों ने धर्मों का जो स्वभाव (ग्राह्म-प्राहकादि ) परिकल्पित किया है, 
उससे धर्म रहित है, श्र्थात्‌ उस कल्पित आत्मा से उनका नैरात्म्य नही है । किन्तु, श्रनभिलाप्य 
आत्मा से, जो बुद्धो का ही विषय है, उनका नैरात्म्य नही है। इस प्रकार, वसुवन्धु नागाजु न के 
धर्म-नैरात्म्य से विज्ञानवाद की रक्षा करते है । महायान स्वीकार करने के पूर्व वह सौत्नान्तिक थे । 
कदाचित्‌ महायान धर्म स्वीकार करने पर भी वह अपनी वृत्ति को कुछ श्रश में सुरक्षित 


रखते है । 
पर्दे 
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पुन. वह कहते है कि विज्ञप्तिमात् का व्यवस्थान उसी विज्ञप्त्यन्तर से होता है, 
जिस विशप्त्यन्तर द्वारा परिकल्पित आत्मा से उस विज्ञप्तिमात्न के भी नैरात्म्य में प्रवेश होता 
है । विशप्तिमात् के व्यवस्थापत से सब धर्मो के नैरात्म्य में प्रवेश होता है; किन्तु उनके 
झ्रस्तित्व के प्रपवाद से नहीं होता । यदि अन्यथा होता, तो विज्ञप्ति का विज्ञप््यन्तर अर्थ होता, 
और इस प्रकार विज्ञप्तियो के अर्थवती होने से विज्ञप्तिमात्नत्व की सिद्धि न होती। इस 
प्रकार वसुवन्धु का विज्ञानवाद माध्यमिकों के शून्यतावाद और हीनयान के बहुधर्मवाद के बीच 
प्रवत्तित होता है । 


परमाणुवाद का खण्डन 


विज्ञप्तिमात्नता की व्यवस्था करके वसुबन्धु श्र्थप्रतीति का विवेचन करते हे । बह कहते 
हैं कि यह कसे विश्वास किया जाय कि भगवान्‌ का यह वचन कि रूपादि आयतन का श्रस्तित्व 
है, भ्रभिप्राययश उकत है, और उतका अस्तित्व नही है, जो रूपादि विनप्तियो के विषय हैं | वह 
कहते हैं कि रूपादिक आयतन या तो एक है, श्रौर अ्रवयविस्प है, जैसा कि वशेषिकों की 
कल्पना है, श्रथवा परमाणुश अनेक हूँ, अथवा यह परमाणुसहत हे । किन्तु, एक विन्नप्ति का 
विपय नही होता, क्योंकि अवयवो से श्रन्य अवयवी के रूप का कभी ग्रहण नही होता | अनेक भी 
विपय नहीं होता, क्योंकि परमाणुओ में से प्रत्येक का ग्रहण नही होता । पुनः सहत परमाणु भी 
विज्ञप्ति के विपय नही होते; क्योकि यह सिद्ध नही है कि परमाणु एक द्रव्य है ! 
प्रश्न हैं कि यह कैसे सिद्ध नही है कि परमाणु एक द्रव्य है। इस स्थल पर आचार्य 
परमाणु का विवेचन करते हैं । क्या परमाणु का दिगू-भाग-भेद है ? उस अवस्था में यह 
विभजनीय है, इसलिए परमाणु नही है। यदिछ दिशख्लाओ्रो में इसका अन्य छ परमाणुझ से 
युगपत्‌ योग होता है, तो परमाणु की पडशता प्राप्त होती है । यदि परमाणु का दिगू-भाग-मेद 
नहीं है, यदि जो देश एक परमाणु का है, वही छ का है, तो सबका समान देश होने से 
सर्वपिण्ड परमाणुमात्र होगा । यह श्रयुक्त है। पुत्र. इस अवस्था में किसी प्रकार पिण्ड सम्भव 
नही है । 
काइ्मीर वेभापिक कहते हैं कि मिरवयव होने से परमाणुओ का सयोग नहीं होता, 
किन्तु सहत होने पर उनका परस्पर सयोग होता है । वसुवन्ध्‌ कहते हे कि इनसे पूछना 
चाहिए कि क्‍या परमाणुग्रो का सघात उन परमाणु्रो से अ्र्थान्तर है । यदि इन परमाणुओ 
का सयोग नही होता, तो सघात मे किसका सयोग होता है ? पुत्र सघातो का भी अन्योन्‍्य 
सयोग नही होता । यह न कहता चाहिए कि परमाणुओं के निरवयवत्व के कारण सयोग 
सिद्ध नही होता, क्योकि सावयव सधात का भी सयोग नही होता । अत , परमाणु एक द्रव्य 
नही है, चाहे परमाणु का सयोग इष्ट हो या न हो, जिसका दिगुभागभेद है, उसका एकत्व 
अयुक्‍त है। परमाणु का अन्य पूर्व दिगूभाग है, अन्य श्रधो दिगृभाग है इत्यादि । इस प्रकार, 
जव दिगूभागभेद है, तब तदात्मक परमाणु का एकत्व कैसे युक्त होगा ? , श्रौर, यदि एक एक 
परमाणु का यह दिशभागभेद न स्वीकार किया जाय, तो प्रतिघात कैसे होगा? सधात 
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कसे होगा ? सूर्योदय पर कैसे श्रन्यत्ञ छाया होती है, और श्रन्यत्ञ आतप ? उसका श्रन्य 
प्रदेश नहीं होता, जहाँ आतप नही होता । यदि दिगूभागभेद इष्ट नही है, तो दूसरे परमाणु 
से एक परमाणु का आवरण कसे होता है ” परमाणु का कोई पर भाग नही है, जहाँ आगमन 
से दूसरे का दूसरे से प्रतिघात हो, और यदि प्रतिघात नही है, तो सब परमाणुओ का समान- 
देशत्व होगा और सर्वेसघात परमाणुमात्र हो जायगा | 

यही पिण्डो के लिए है | पिण्ड या तो परमाणुओ से अ्रन्य नही है, भ्रथवा अन्य है। 
यदि पिण्ड परमाणुओ से श्रन्य इष्ट नही है, तो यह सिद्ध होता है कि वह ॒पिण्ड के नही हैं। 
यह सब्निवेश परिकल्प है। यदि परमाणु सघात है, तो इस चिन्ता से क्या, यदि रूपादि 
लक्षण का प्रतिषेध नही होता । 


अत रूपादि लक्षण अनेक (वहु) नही हो सकता। जब परमाणु श्रसिद्ध हुआ, तब 
उसके साथ-साथ द्वव्यों का अनेकत्व भी दूषित हो गया । किन्तु, रूप को हम एक द्रव्य भी 
सम्प्रधारित नही कर सकते। क्योकि, यदि चन्नु का विषय एक द्रव्य कल्पित हो, तो उसकी 
अविच्छिन्न उपलब्धि प्रत्यक्ष होगी किन्तु अनुभव ऐसा नहीं बताता । पुन यह विकल्प केवल 
युक्ति की परिसमाप्ति के लिए था। जव पृथम्भूत परमाणु असिद्ध है, तव सघात परमाणु भी 
श्रसिद्ध हो जाता है, और सक्ृत्‌ रूपादि का चक्षुरादि विषयत्व भी असिद्ध हो जाता है। 
केवल विज्नप्तिमात्र सिद्ध होता हैं । 

वेभाषिक्त श्राक्षेपो का निरकरण--प्रतिपक्षी एक दूसरा आक्षेप करते हैं । यह कहते 
है कि प्रमाण द्वारा अस्तित्व-तास्तित्व निर्धारित होता है, और प्रमाणों मे प्रत्यक्ष प्रमाण 
गरिष्ठ है। वह पूछते है कि यदि ग्र्थ असत्‌ है, तो प्रत्यक्ष बुद्धि क्यो होती है ” यह प्रतिपक्षी 
वैभाषिक हे । वसुबन्धु पूछते है कि आप क्षणिकवादियों को कंसे विषय का प्रत्यक्षत्व इष्ट है, 
क्योकि जब क्षणिक विज्ञान उसको विषय बताता है, उसी क्षण में रूपरसादिक निरुद्ध हो गये 
होते है । 'यह विषय मुझको प्रत्यक्ष है', ऐसी प्रत्यक्षबुद्धि जिस क्षण होती है, उसी क्षण मे 
वह श्रर्थ नही देखा जाता, क्योकि उस समय मनोविज्ञान द्वारा परिच्छेद और चक्षुविज्ञान निरुद्ध 
हो चुके होते है । 

किन्तु, यह कहा जायगा कि क्योकि अननुभूत का स्मरण मनोविज्ञान द्वारा नही होता, इस- 

लिए श्र का अनुभव अवश्य होना चाहिए । वसुबन्धु उत्तर देते हें कि श्नतुभूत अर्थ का स्मरण 
अ्रसिद्ध है । हम कह चुके हे कि किस भ्रकार अर्थ के विना ही अर्थाभास विज्ञप्ति का उत्पाद 
होता है, चक्षुविज्ञानादिक विज्ञप्ति ही श्र्थ के रूप मे आभासित|होती है । इसी विज्ञप्ति से 
स्पतिसम्प्रयुक्त रूपादि वैकल्पिक मनोविज्ञप्ति उत्पन्न होती है। अत , न्‍्मृति के उत्पाद से अर्था- 
तृभव नही सिद्ध होता । 

बहुधर्मवादी कहेंगे कि यदि जैसे स्वप्न में विज्ञप्ति का विपय अ्भूताये होता है, जाग्रत्‌ 
अवस्था में भी वैसा ही हो, तो उसका अभाव लोगो को स्वय ही अवगत होना चाहिए । कि 
ऐसा नही होता, इसलिए स्वप्न के चुल्य ग्र्योपलब्धि निरर्थक नही है । 


४२० बोद्ध-धर्म-दर्शन 


वसुवन्धु कहते हे कि यह ज्ञापक नही है, क्योकि स्वप्न में दृगू-विपय का जो श्रभाव 
होता है, उसको भअप्रवुद्ध नही जानता। सोया हुआ पुरुष स्वप्न में अ्रभूत श्र्थ को देखता है, 
किन्तु जबतक जागता नहीं, तवतक उसको यह अवगत नही होता कि अ्र्थ का अ्रभाव था । 
इसी प्रकार, वितथ-विकल्प के श्रभ्यासवश वासना-निद्रा में सोया हुआ पुदूगल अभूत अर्थ को 
देखता हुआ यह नही जानता कि श्रर्थ का अभाव है। किन्तु, ज॑से स्वप्न से जागकर मनुष्य को 
। अवगत होता है कि स्वप्न में मेने जो कुछ देखा था, वह अ्रभूत, वितथ था, उसी प्रकार लोकोत्तर 
निविकल्प ज्ञान के लाभ से जव पुदुगल प्रवुद्ध होता है, तव वह विपय के श्रभाव को यथावत्‌ 
भ्रवगत करता है । 


यहाँ एक दूसरी शका उपस्थित की जाती है--यदि स्वसन्तान के परिणाम-विशेष 
से ही मत्त्वो में श्र्थ-प्रतिभास-विज्ञप्ति उत्पन्न होती है, श्र्थ विशेष से नही, तो यह कथन कि 
पाप-कल्याणमित्र के सम्पक से तथा सत्‌-असत्‌ धर्म के श्रवण से विज्ञप्ति का नियम है, उस 
सम्पर्क तथा देशना के अ्रभाव में कंसे सिद्ध होता है ? श्रर्थ के श्रभाव में विज्ञप्ति-नियम 
क्‍या है? 

वसुवन्धु उत्तर में कहते हे कि सव सत्त्वों की अन्योन्य विज्ञप्तियों के श्राधिपत्य वे कारण 
विज्ञप्ति-नियम परस्परत होता है। यहाँ 'सत्त्व' से चित्त-सन्तान' अभिप्रेत है। एक सन्‍्तान 
के विज्ञप्ति-विणेप से सन्‍्तानान्तर में विज्ञप्ति-विशेप का उत्पाद होता है, न कि भ्र्य- 
विशेष से । 

एक दूसरा प्रश्न यह है कि यदि जैसे स्वप्न में निरथिका विज्ञप्ति होती है, वंसे ही 
जाग्रतू अवस्था में भी हो, तो कुशल-श्रकुशल का समुदाचार होने पर आयति में तुल्यफल' क्यों 
नही होता ”? 


वसुवन्धु का उत्तर हैं कि इस श्रसमानफल का कारण भअर्थ-सद्भाव नही है, किन्तु 
इसका कारण यह है कि स्वप्न में चित्त मिद्ध से उपहत होता है । वसुबन्धु इसका पुन 
व्याख्यान करते हे--पूर्वपक्ष का कहना है कि यदि यह सव विज्ञप्तिमात्न नद्दी है, श्रौर किसी 
का काय-वाक्‌ नहीं है, तो बधिक द्वारा बध होने पर उन्रादि का मरण कैसे होता है, और 
यदि उभ्रादि का मरण तत्कृत नहीं है, तो वधिक का प्राणातिपात के श्रवद्य से योग कैसे 
होता है ? वसुवन्धु इसका उत्तरयो देते है--मरण पर-विज्ञप्ति-विशेष-वश होता है। जे 
पिशाचादि के मन के वश में होने से स्मृति का लोप होता है, तथा श्रन्य विकार उत्पन्न होते 
है, उसी प्रकार पर-विज्ञप्ति-विशेप के श्राधिपत्य से जीवितेन्द्रिय का मिरोध करनेवाली कोई 
विक्रिया उत्पन्न होती है, जिससे सभागमसन्तान का विच्छेद होता हैं, और जिसे ही मरण की 
श्राख्या प्राप्त होती है। अन्यथा ऋषियों के कोप से दण्डकारण्य सत्त्वशन्य कैसे हुआ ? यदि 
यह कल्पना करो कि दण्डकारण्य के निवासी अ्रमानपो द्वारा उत्पादित हुए, न कि ऋषियों के 
मन प्रदोष से, तो इस कर्म से भगवान की यह उक्ति कि मनोंदण्ड काय-वाग्दण्ड से महावंद्यतम 
है, कँसे सिद्ध होती,है, 
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अच्तिम प्रश्न--यदि यह सब विज्ञप्तिमात्न ही है, यदि विज्ञप्ति का विषय श्र॒र्थान्तर 
नही है, तो क्या वस्तुत इनको स्वचित्तज्ञान होता है ? वसुबन्धु कहते हे कि स्वचित्तज्ञान धर्मो' 
के निरभिलाप्य आत्मा को नही जानता, जो केवल बुद्ध का गोचर है। इस शअज्ञान के कारण 
स्वचित्तज्ञान और परचित्तज्ञान दोनो यथार्थ नहीं हे, क्योंकि ग्राह्म-ग्राहक-विकल्प अ्प्रहीण 
है, और इसलिए प्रतिभास वितथ है । श्रत्त में वह कहते है कि विज्ञप्तिमात्नता के सर्व प्रकार 
अचिन्त्य हें; क्योकि वह तक के विषय नही हे । केवल बुद्धो के ही यह सर्वेधा गोचर है । उनका 
सर्व ज्ञेय का सर्वाकार ज्ञान अव्याहत होता है । 
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वसुवन्धु का विज्ञानबाद (२) 
( शुआन-“च्वाँग की 'सिद्धि' के आधार पर ) 

चीनी यात्री शुआन-च्वाँग ने भारत में ई० सन्‌ ६३० से ६४४ तक यात्रा की थी । 
वह नालन्दा के सघाराम में कई वार रहे थे। वह णीलभद्र तथा विज्ञानवाद के अन्य श्राचार्यों 
के शिष्य थे। ईसवी-सन्‌ ६४०५ में वह चीन लौटे श्रौर विज्ञानवाद पर उन्होंने कई ग्रन्थों 
की रचना की। इनमे से सवसे मुख्य ग्रन्थ 'सिद्धि है। इसका फ्रेंच-अनुवाद पूर्से ने किया है। 
इसी ग्रन्थ के आधार पर यहाँ विज्ञानवाद लिखा जाता है । 
सिद्धि का प्रतिपाद्य 


इस ग्रन्थ का महत्त्व इस दृष्टि से भी है कि यह नालन्दा-सघाराम के आचार्यों के 
विचारों से परिचय कराता है। अ्रसग के महायानसूत्रालकार के विज्ञानवाद का श्राधार 
माध्यमिक विचार था और उस ग्रन्थ में इस सिद्धान्त का विरोध नहीं किया गया। इसके 
विपरीत सिद्धि के विज्ञानवाद का स्वतन्त्र आधार है | यह माध्यमिक सिद्धान्त से सर्वथा व्यावृत्त 
हो गया है, और यह अपने को ही महायान का एकमात्र सच्चा प्रतिनिधि मानता है । 

जैसा कि ग्रन्थ का नाम सूचित करता है, 'सिद्धि! विज्ञप्तिमात्नता के सिद्धान्त का 
निरूपण है। जो लोग पुद्गल-नैरात्म्य में अप्रतिपन्न या विप्रतिपतन्न हे, उतको इनका 
श्रविपरीत ज्ञान कराना इस ग्रन्थ का उद्देश्य है। इन दो नैरात्म्यो के साक्षात्कार से 
श्रात्मग्राह और धर्मग्राह का नाश होता है, और इसके फलस्वरूप क्लेशावरण और ज्ञेयावरण 
(अ्रक्लिष्ट श्रज्ञान, जो ज्ञेय, श्र्थात्‌ भूततथता के दर्शन में प्रतिवन्ध है) का प्रह्मण होता है | 
रागादि क्लेश श्रात्मदृष्टि से प्रमूत होते है। पुद्गल-तैरात्म्य का अववोध सत्काय-दृष्टिकी 
प्रतिपक्ष है। इस अ्रववोध से सर्व क्लेश का प्रहाण होता है। क्लेश-प्रह्मण से प्रतिसन्धि 
नहीं होती और मोक्ष का लाभ होता है। घर्मनैरात्म्य के ज्ञान से ज्ञेयावरण ग्रहीण होता है, 
इससे महाबोधि (सर्वज्ञता) का श्रधिगम होता है और सर्वाकार ज्ञेय में ज्ञान असफ्त झौर 
अप्रतिहत प्रवत्तित होता है । 

विज्ञप्तिमात्नता दो प्रकार के एकान्तवाद का प्रतिषेघ करती है। सर्वास्तिवादी मानते हैं 
कि विज्ञान के तुल्य विज्ञेय (वाह्मार्थ) भी द्रव्यसत्‌ है, प्रौर दूसरे (भावविवेक) जो शून्यवादी हैं 
मानते हे कि विज्ञेय (वाह्याथ) के सदृश विज्ञान का भी परमार्थत अस्तित्व नही है, कैंवल 
सवृतित है। यह दोनो मत अयथार्थ हें । शुआन-च्वाँग इन दोनों अयधार्थें मतवादा 
से व्यावृत्त होते हे, और अपने विज्ञानवाद को सिद्ध करते हैँ। वह वसुबन्धु के इसे 
वचन को उद्धृत करते है--जो विविध आत्मोपचार और धर्मोपचार प्रचलित है; वह £ 7 
धर्मों से सम्बन्ध नही रखते । वह मिथ्योपचार है । विज्ञान का जो परिणाम होता है, उसके लिए 
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इन प्रज्ञप्तियो का व्यवद्वार होता है। दूसरे शब्दो में आत्मा और धर्म द्रव्यसत्‌ स्वमाव नहीं ई ! 
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वह केवल विकल्प-मात्न हे । परिकल्पित आत्मा और धर्म विज्ञान (विज्ञप्ति, ज्ञान) के परिणाम- 
मात्र हे। चित्त-चैत्त एकमात्न वस्तुसत्‌ है। 


विज्ञान-परिणाम के विविध सतचाद 


धरसंपाल, स्थिरसति, नस्द प्रौर बस्घुश्री के मत--शुआन-प्वाँग इस विज्ञान-परिणाम 
का विवेचन विज्ञानवाद के श्रच्तर्गत विविध मतवादो के अनुसार करते है। धर्मपाल और 
स्थिरमति के अनुसार मूलविज्ञान (विज्ञान-स्वभाव, सवित्ति, सवित्तिभाग) दो भागों में 
सदृश-परिणत होता है । यह आत्मा और धर्म है। इन्हे दर्शनभाग और निमित्तभाग कहते हू । 
यही ग्राहक और ग्राह्म के आयतन है । यह दो भाग सवित्तिभाग का भ्राश्रय लेकर वृषम 
के दो श्रृ गो के तुल्य सम्भूत होते हे । तल्द और बन्धुश्ली के अ्नुतार आध्यात्मिक विज्ञान वाह्मार्थ 
के सदूश परिणत होता है। धर्मपाल के मत से दो भाग सवित्तिभाग के सदृश 
प्रतीत्यज, परतन्त्र हे, किन्तु मूढ पुरुष इनमे आत्मा और धर्म का, ग्राहक-ग्राह्मय का, 
उपचार करते हे । यह दो विकल्प (कल्पना) परिकल्पित है। किन्तु, स्थिरमति के अनुसार 
यह दो भाग परतन्त्र नही हे, क्योकि विज्ञप्तिमात्नता का प्रतिषेध किये विना इनकी वस्तुत 
विद्यमानता नही होती । अत, यह परिकल्पित है। नन्‍्द और बन्धुश्री केवल दो ही भाग 
(दर्शन, निमित्त) स्वीकार करते हे, और यह दोनो परतन्त्र हे । निमित्तभाग परतन्त्र है, किन्तु 
यह दर्शनभाग का परिणाम है । इस नय में विज्ञप्तिमात्नता का सिद्धान्त श्रादृत है । निमित्तभाग 
विज्ञान से पृथक नही है, किन्तु मिथ्या रुचि उसे बहिवंत गृहीत करती है । यद्यपि यह परतन्त्र है, 
तथापि परिकल्पित के सदृश है । लोक और शास्त्र बाह्यार्थ सदृश इस निमित्तभाग को आत्मा 
श्रौर धर्म प्रज्ञप्त करते हैं। दर्शनभाग ग्राहक के रूप में निमित्तभाग में समृहीत है । 


इस प्रकार, स्थिरमति एक ही भाग को परतन्त्र मानते है | उनके दर्शनभाग और 
निमित्तमाग परिकल्पित हे । धर्मपाल, जैसा हम आगे देखेगे, चार भाग मानते हे। वह एक 
स्वसवित्ति-सवित्तिभाग भी मानते है । उनके चारो भाग परतन्त्रहे, नन्‍्द और बन्धरुश्री के अनुसार 
दो भाग है और दोनो परतस्त्र हे । 


शशआञन-उर्वाग का समनन्‍्वध--इन विविध मतो के बीच जो भेद है, वह अति स्वल्प है । 
शआन-च्वाँग इन मतो का उल्लेख करके उतमें सामजस्य स्थापित करते है। उनका वाक्य यह्‌ 
है--आत्मधर्म के घिकल्पो से चित्त मे जिस वासना का परिपोष होता है, उसके बल से विज्ञान 
उत्पन्न होते ही आ्रात्मधर्माकार में परिणत होता है । आत्मधर्म के यह निर्भास यद्यपि विज्ञान से 
अभिन्न हे, तथापि मिथ्या-विकल्प के बल से यह वाह्यार्थवत्‌ श्रवभासित होते है । यही कारण है 
कि अनादिकाल से आत्मोपचार और धर्मोषचार प्रवर््तित हैें। सत्त्व सदा से श्रात्मनिर्भास 
ओर धमंनिर्भास को वस्तुसत्‌ आत्मधर्म अवधारित करते है । किन्तु, यह आत्मा और धर्म, जिनमें 
मूढ पुरुष प्रतिपन्न हे, परमार्थत नहीं है । यह प्रज्ञप्तिमात्र है। मिथ्या-हचि (मत) से यह 
प्रवृत्त होते है, अत यह आत्मधर्म सवृतित ही है। पश्चिम की भाषा में यदि कहें, तो कहना 


४२४  बौद्ध-धर्मं-बर्शन 


होगा कि एक पूर्ववर्त्ती अभ्यासवश, सहज स्वभाव के फलस्वरूप विज्ञान अवधारित करता है कि 
उसका एक भाग ग्राहक है श्रौर दूसरा ग्राह्म (वाह्मजगत्‌ ) 

विज्ञान की सत्यता--किन्तु, यदि आत्मा और धर्म (ग्राहक और ग्राह्म ) फेवल सवृति-सत्य 
हैँ, तो इतका उत्पादक विज्ञान कौन-सा सत्य है ? शुझ्रान ऋ्याँग कहते हे कि विज्ञान श्रात्मा 
और धर्म से अन्यथा है, क्योकि इसका परिणाम ओआत्मधर्माकार होत। है । विज्ञान श्रस्तित्व 
है, क्योकि यह हेतु-प्रत्यय से उत्तन्न होता है । यह परतन्त्न है, किन्तु यह वस्तुत सर्वदा आत्म- 
धर्म-स्वभाव नही होता । किन्तु, इसका निर्भास आ्रात्मधर्म के आ्राकार में होता है। श्रत , इसकों 
भी सवृति-सत्य कहते है । दूसरे शब्दों में वाह्यार्थ केवल प्रज्नप्ति हे, और इनका प्रवत्तेत मिथ्या- 
रूचि से होता है। अत , उनका अस्तित्व विज्ञान-मदृश नही है । ज॑से वाह्यार्थ का अभाव है, 
वैसे विज्ञान का अभाव नही है। विज्ञान ही उन प्रज्ञप्तियों का, इन उपचारो का, उपादान है 
क्योकि उपचार निराधार नही होता । विज्ञान परतन्त्र है, किन्तु द्रव्यत है । 

हम देखते हे कि प्राचीन माध्यमिक मतवाद में और शुआन-च्वाँग के काल के विज्ञान- 
वाद में कितना श्रन्तर है। माध्यमिको के मत मे वस्तुत विज्ञान श्रौर विज्ञेय दोनो का समान 
रूप से अभाव है। यह केवल लोकसवृतिसत्‌ हैं। विज्ञानवाद के मत में यदि विज्ञेय मृग- 
मरीचिका है, तो विज्ञान अपने स्वरूप में पूर्णत द्रव्यमन्‌ है। यह ऐसी प्रतिज्ञा है, जिसके करने 
का साहस असग ने भी स्पष्ट रीति से नही किया। कम-से-कम उन्होने ऐसा सकोच के साथ 
किया । किन्तु, शुआन-च्वाँग स्पष्ट हे । वाह्मार्थ केवल विज्ञान की प्रज्ञप्ति है । यह केवल लोक- 
सवृतिसत्‌ है । इसके विपरीत विज्ञान, जो इन प्रज्ञप्तियो का उपादान है, परमार्थसत्‌ है । 
(पृ० ११ ) 
प्रात्मग्राह की परीक्षा 


यह कसे ज्ञात होता है कि वाह्या के विना विज्ञान ही श्रर्थाकार उत्पन्न होता है ? 
क्योकि, भ्रात्मा भर धर्म परिकल्पित हैं। इसके लिए शुआन-च्वाँग क्रम से आत्मग्राह और धर्मग्राह 
की परीक्षा करते हे । 

सार्य-वेशेपिक मत की परीक्षा--पहले वह आत्मग्राह को लेते हे । साख्य और वैशेपिक 

के मत में झात्मा नित्य, व्यापक (या सर्वगत) और झाकाशवत्‌ अन्त है। शुझ्ान-च्वॉग 

कहते है कि नित्य, व्यापक और अनन्त श्रात्मा सेन्द्रियक काय मे, जो वेदना से प्रभावित है, परि- 
चिछन्न नही हो सकता । क्या आत्मा, जैसा कि उपनिषद्‌ कहते हैं, सव जीवो मे एक हैं ” अथवा 
जैसा माख्य-वैशेपिक कहते है, श्रनेक हैं ? पहले विकल्प में जब एक जीवे कर्म करता हूं, कैम 
फल भोगता है मोक्ष का लाभ करता है, तव सब जीव कर्म करते हे, कर्म-फल का भोग करते 
है, मोक्ष का लाभ फरते हैं इत्यादि । दूसरे विकल्प में (साख्य) सव मसत्त्वों की व्यापकआत्माए 
भ्रन्योन्य-प्रतिवेध करती है, ग्रत आत्मा का स्वभाव मिश्र होगा। इसलिए, यह नहीं कहा जी 
सकता कि अमुक कर्म झमृक आत्मा का है, अ्रन्य का नही है । जब एक मोक्ष का लाभ करता 
है, तव सव उसका लाभ करेगे; क्योकि जिन धर्मों की भावना और जिनका साक्षात्कार एक 
करता है, वह सब आत्माओ्री से सम्बद्ध होगे । 


अष्टारश प्रध्याय ४२५ 


निग्नेन्थ भत्त की परीक्षा--इसके पश्चात्‌ हमारे ग्रन्थकार निर्ग्रन्थो के मत का खण्डन 
करते हे । निम्नन्थ आत्मा को नित्यस्थ (कूटस्थ) मानते हे, किन्तु कहते है कि इसका परिमाण 
शरीर के अनुसार दीघे या हस्व होता है । यह युक्तिक्षम नही है, क्योकि इस कूटस्थ आत्मा 
का स्वशरीर के अनुसार विकास-सकोच नही हो सकता | यदि वशी की वाय्‌ के समान इसका 
विकास-सकोच हो, तो यह कूठस्थ नही है। पुन शरीरो के बहुत्व से छिन्न होने के कारण 
इसकी एकता कहाँ है ? (प० १३) 

हीनयानी मतों की परीक्षा--श्रव हीनयान के श्रन्तर्गत कतिपय मतवाद रह जाते हे, 
जिनके अनुसार आत्मा पचस्कन्धात्मक है, या स्कन्धो से व्यतिरिक्त है ( व्यतिरेकी ), या न 


स्कन्धो से अन्य है और न प्रनन्‍्य । 

पहले पक्ष में एकता और नित्यता के विना यह भ्रात्मा क्‍या है ? पुनः आध्यात्मिक रूप, 
श्र्थात्‌ पचेन्द्रिय आत्मा नही है, क्योकि यह बाह्मझूप के सदृश परिमाणवाला और सावरण है । 
चित्त-चैत्त भी आत्मा नही है । चित्त-चैत्त जो श्रविच्छिन्न सन्‍्तान में भी श्रवस्थित नहीं होते 
और जो हेतु-प्रत्यवाधीन है, कैसे आत्मा अवधारित हो सकते हे ? श्रन्य सस्क्ृत, श्र्थात्‌ विप्रयुक्त- - 
संस्कार भौर अविज्ञप्ति-रूप भी आत्मा रही हूँ, दयोकि वह वोधस्वरूप नही है । 

पुन श्रात्मा स्कन्ध-व्यतिरेकी भी नही है, क्योकि स्कन्धो से व्यतिरिक्त श्रात्मा, आकाश 


के तुल्य, कारक-वेदक नही हो सकता। 
पुन वात्सीपुत्नीयो का मत कि--पुदूगल न स्कन्धों से अन्य है और न श्रनन्य , युक्तियुक्‍त 
नही है । इस कल्पित द्वव्य में---जो स्कन्धो का उपादान लेकर ( उपादाय ) न पचस्कत्ध से 
व्यतिरिक्त है और न पंचस्कन्ध है, जिस प्रकार--घट मृत्तिका से त भिन्न है, न अभिन्न; हम 
आत्मा को नही पाते। आत्मा प्रज्ञप्तिसत्‌ है ( पृ० १४ )। 
अब केवल विज्ञान का प्रश्न रह जाता है। शुआन-च्वाँग वात्सीपुत्रीयो से पूछते हे कि 
क्या यह आत्मा है, जो आत्मप्रत्यय का विषय है, आत्मदृष्टि का श्रालस्वन है ? यदि आत्मा 
आत्मद्ष्टि का विषय नही है, तो श्राप कैसे जानते हे कि आ्रात्मा है ”? यदि यह इसका विषय है 
तो आत्मदष्टि को विपर्यास न होना चाहिए, जैसे चित्त जो रूपादि वस्तुसत्‌ को आलम्बन 
बनाता है, विपर्यास में सगृहीत नही है। बौद्ध आत्मा के अस्तित्व को कंसे स्वीकार कर 
सकता है ? आप्तागम आत्मदृष्टि का प्रतिषेघ करता है, नेरात्म्य का आशस करता है, और 
कहता है कि आत्माभिनिवेश ससार का पोषण करता है । क्या यह माना जा सकता है कि 
मिथ्यादृष्टि निर्वाण का आवाहक हो सकती है, श्रथवा सम्यग्दृष्टि ससार में हेतु है ” 
आत्मदृष्टि का आलस्वन निदचय ही द्रब्यसत्‌ आत्मा नही है, किन्तु स्कन्धमात्र है, जो 
आध्यात्मिक विज्ञान का परिणाम है । 
पुन शआझमान-च्वॉग तीर्थिको से पूछते हैँ कि आत्मा सक्तिय है अथवा तनिव्क्रिय । यदि 
सक्निय है, तो यह आत्मा नही है, धर्म ( फेनामेनल ) है। यदि निष्क्रिय है, तो यह स्पष्ट ही 
झसत्‌ है। पुन. साख्यवादी कहते है कि श्रात्मा स्वय चैतन्यात्मक है, और वंशेषिक कहते हैँ कि 


श्डं 
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यह अचेतन है, चेतता-प्रोग से चेतन होता है ( वोधिचर्यावतार, ६६० )। पहले विकत्य में 
आकाशवत्‌ यह कर्त्ता, भोक्‍ता नही है । 


श्रात्म प्राह की उर्त्पत्ति 
इस आत्मग्राह की उत्पत्ति कैसे होती है ? आत्मग्राह सहज या विकल्पित है ? 

सहज ग्ात्मग्राह--प्रथम आ्रात्मग्राह श्राभ्यन्तर हेतुव॒णश अनादिकालिक वितथ वासना है, 
जो काय (या आश्षय) के साथ (सह) सदा होती है । यह सहज आत्मग्राह (सत्कायदृष्टि) 
मिथ्या देशना या मिथ्या विकल्प पर आाश्चित नही है । मन स्वस्सेन आलय-विज्नान (अप्टम 
विज्ञान), अर्थात्‌ मूलविज्ञान को आलम्बन के रूप में ग्रहण करता है (प्रत्येति, आलम्बते) | 
यह स्वचित्त-निमित्त का उत्पाद करता है, और इस निमित्त को द्रव्यत आस्मा प्रवधारित 
करता है । यह निमित्त मन का साक्षात्‌ आलम्बन है । इसका मलप्रनिभू (विम्ब, आर्किटाइप) 
स्वयू आलय है। मन प्रतिविम्बर का उत्पाद करता है । आलय के इस निमित्त का उपगम कर 
मन को प्रतीति होती है कि वह अपनी आत्मा को उपगत होता है। शञ्यवा मनोविज्ञान पच 
उपादानस्कन्धों को (विज्ञान-परिणाम) आलम्बन से रूप में गृहीत करता है, और स्वच्ित्त- 
निमित्त का उत्पाद करता है, जिसको वह आत्मा श्रवधारित करता है। 


दोनो श्रवस्थाग्रों में यह चित्त का निमित्तभाग है, जिसे चित्त आत्मा के रूप में गृह्दीत 
करता है । यह विम्ब मायावत्‌ हैं। किन्तु, यह ग्रनादिकालिक माया है; क्योकि अनादिकाल 
से इसकी प्रवृत्ति है । 

: यह दो प्रकार के आात्मग्राह सूक्ष्म हैं, और इसलिए उनका उपच्छेद दुष्कर है। भावना- 
मार्ग में ही पुदूगलशून्यता की अ्रभीक्षण परम भावना कर बोधिसत्त्व इनका विष्कम्भन, प्रहाण 
करता है । 

विकल्पित आत्मग्राह--दूसरा आत्मग्राह विकल्पित है। यह केवल आभ्यन्तर हेवुवश 
प्रवृत्त नही होता । यह वाह्म प्रत्ययो पर भी निर्भर है । यह मिथ्या देशना और मिथ्या विकल्प 
मे ही उत्पन्न होता है, इसलिए यह विकल्पित है। यह केवल मनोविज्ञान से ही सम्बद्ध है । 
यह आत्मग्राह भी दो प्रकार का है । एक वह आत्मग्राह है, जिसमें श्रात्मा को स्कन्धों के रूप 
में अवधारित करते हें। यह सत्कायदृष्टि है। मिथ्यादेशनावश स्कन्‍्घों को आलम्बन बना 
मनोविज्ञान स्वचित्त-निमित्त का उत्पाद करता है, इस निमित्त का वितीरण, निरूपण करता है, 
और उसे द्रव्यत आत्माअवधारित करता है । दूसरा वह आत्मग्राह है, जिसमें आत्मा को 
स्कत्धव्यतिरेकी अवधारित करते हे। तीर्थिकों से उपदिष्ट विविध लक्षण के श्रात्मा को 
आलम्वन वना मनोविज्ञान स्वचित्त-निमित्त का उत्पाद करता है, इस निमित्त का वितीरण, 
निरूपण करता है, और उसे द्रव्यत आत्मा अवधारित करता है । हि 
रू अह दो प्रकार के आत्मग्राह स्थूल है, अतएवं इनका उपच्छेद सुगम है। दर्शतमार्ग मे 
वोधिसत्त्व सर्वे धर्म की पुदुगलशून्यता, भूततथता की भावना करता हैं, और झात्मग्राह की 
विष्कम्भन और प्रहाण करता है । ह 
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झ्ात्मवाद का निराकरण और मूल विज्ञान 


पुन शुआन-च्वाँग आत्मवादी के इस श्राक्षेप का विचार करते हैं कि यदि आत्मा 
द्रव्यत नही है, तो स्मृति श्ौर पुद्गल-प्रवन्ध के अभ्रनुपच्छेद का आप क्‍या विवेचन करते हे ? 
(पृ० २०) शुश्रान-च्वाँग उत्तर मे कहते हे कि यदि अ्रात्मा नित्यस्थ है, तो चित्त की विविधा- 
वस्था कैसे होगी ? वह यह स्वीकार करते कि झात्मा का कारित्न विविध है, किन्तु उसका 
स्वभाव नित्यस्थ है। कारित्न स्वभाव से पृथक नही किया जा सकता, श्रत यह नित्यस्थ है । 
स्वभाव कारित्न से पृथक्‌ नही किया जा सकता, अत यह विविध है । - 


ग्नुभवसिद्ध आध्यात्मिक नित्यत्व (स्पिरिचुअ्नल काल्स्टेण्ट) का विवेचन करने के लिए 
शुआन-च्वॉग आत्मा के स्थान मे मूल विज्ञान का प्रस्ताव करते है, जो सब सत्त्वो में होता है, 
और जो एक अव्याकृत सभाग-सच्तान है। इसमें सव सासत्रव और ग्रनाख्रव समुदाचरित धर्मो के 
बीज होते है। इस मूल विज्ञान की क्रिया के कारण और विना किसी आत्मा के सम्प्रधारण 
के सब धर्मों की उत्पत्ति पूर्व बीज, अर्थात्‌ वासना के बल से होती है। यह धर्म-पर्याय से 
अन्य बीजो को उत्पादित करते है, और इस प्रकार आध्यात्मिक सन्‍्तान अनन्त काल तक 
प्रवाहित होता है । 
किन्तु, यह आाक्षेप होगा कि आपका लोकधातु केवल सदाकालीन मनसू-कर्म हैं, 
कारक कहाँ है ? एक द्रव्यसत्‌ आत्मा के अभाव में कर्म कौन करता है ” कर्म का फल कौन 
भोगता है ? शुआन-च्वाँग उत्तर देते है कि जिसे कारक करते हे, वह कर्म है, परिवत्तन है । 
किन्तु, तीर्थिको का श्रात्मा आकाश के तुल्य नित्यस्थ है, अत यह कारक नहीं हो सकता। 
चित्त-चैत के हेतुप्रत्ययव्रश प्रवन्ध का अनुपच्छेद, कर्म-क्रिया श्रौर फलभोग होते हैं । 


आत्मवादी पुन' कहते हे कि आत्मा के विना, एक अध्यात्मिक नित्य वस्तु के अभाव 
में आप बौद्ध जो हमारे सदृश ससार मानते हैं, ससार का निरूपण किस प्रकार करते हें । 
यदि आत्मा द्रव्यत नहीं है, तो एक गति से दूसरी गति में ससरण कौन करता है, कौनदु ख 
का भोग करता है, कौन निर्वाण के लिए प्रयत्तशील होता है, और किसका निर्वाण 


होता है । 

शुआन-च्वाँग का उत्तर है कि आप किस प्रकार आत्मा को मानते हुए ससार का 
निरूपण करते है । जब आत्मा का लक्षण यह हे कि यह नित्य और जन्म-मरण से विनिर्म क्त 
है, तव इसका ससरण कैसे हो सकता है ? ससार का निरूपण एकमाव वौड़ों के सनन्‍्तान के 
सिद्धान्त से हो सका है। सत्त्व चित्त-सन्तान है, और यह क्लेश तथा सास्रव कर्मो के बल से 
गतियो में समरण करते हे । श्रत , आत्मा द्रव्यमत्‌ स्वभाव नही है। केवल विज्ञान का अस्तित्व 
है। पर विज्ञान पूर्व विज्ञान के तिरोहित होने पर उत्पन्न होता हे और अझ्नादिकाल से इनकी 


हेतुफल-परम्परा, इनका सन्‍्तान होता है । 


/ '४र८ बौद्ध-धर्म-दर्शन 


घमंग्राह की परीक्षा 
ब्राह्मणो के श्रात्मवाद का निराकरण करके शुझ्नान-च्वाँग बहुपदार्थवादी सांख्य- 
बैशेषिक तथा हीनयान का खण्डन करते हे । यह मतवाद धर्मों की सत्ता मानते है (धर्मंग्राह) । 
शुआन-च्वॉँग कहते हे कि युव्तित धर्मों का श्रस्तित्व नही है। चित्त-व्यतिरेकी धर्मों की द्रव्यत 
उपलब्धि नही होती । 
सारुय परीक्षा--पहले वह साख्य-मतवाद का विचार करते है । साख्य के अनुसार पुरुष 
से पृथक्‌ २३ तत्त्व (या पदार्थ )--महत्‌ अहकारादि हूँ। पुरुष चैतन्यस्वरूप हैं। वह इनका 
उपभोग करता हूँ । यह धर्म त्रिगुणात्मक है," तथापि यह तत्त्व हे, व्यावहारिक (कल्पित) 
नही है, अत इनका प्रत्यक्ष होता है। 
शुआन-च्वाँग उत्तर देते हे कि जब धर्म अनेकात्मक (गुणन्रय के समुदाय) हैँ, तव वह 
द्रव्यसत्‌ नही है, किन्तु सेना और वन के तुल्य प्रज्ञप्नि-मात्न है । ये तत्त्व विकृति हे, अत नित्य 
नही है । पुत इन तीन वस्तुओं के (तीन गुणों के) अ्रनेक कारित्न है। श्रत , इनके स्वभाव 
प्रोर लक्षण भिन्न है । वव यह समुदाय के रूप में एक तत्त्व कंसे है ? 
वेशेषिक-परीक्षा--वंशेपिक-परीक्षा यह विचार करते हुए शुआ्रन-च्वाँग कहते हे कि 
इसके श्रनुसार द्रव्य, गुण, कर्मादि पदाथे द्रव्यसत्‌-स्वभाव हैँ और प्रत्यक्षगम्य हे । इस वाद में 
पदार्थ या तो नित्य और अ्रविपरिणामी हूँ, श्रथवा श्रनित्य हे। परमाणु-द्रव्य नित्य हूँ और 
परमाणु-सघात श्रनित्य हे । 
शुआन-च्वाँग कहते हूँ कि यह विचित्र है कि एक ओर परमाणु नित्य हैं, भौर दूसरी 
ओर उनमें परमाणु-सघात के उत्पादन का सामर्थ्य भी है । यदि परमाणु त्सरेणु आदि फल का 
उत्पादन करते है, तो फल के सदृश वह नित्य नही हे, क्योकि वह कारित् से समन्वागत है; 
श्र यदि वह फलोत्पादन नही करते, तो विज्ञान से व्यतिरिक्त शशश्रु गवत्‌ उनका कोई द्रव्यसत्‌ 
स्वभाव नही है । 
यदि अनित्य पदार्थ (परमाणु-सघात) सावरण हे, तो वह परिमाणवाले हैं; भ्रतः वह 
सेना ओर वन से समान विभजनीय हूँ, अ्रत वह द्रव्यसत्‌-स्वभाव नहीं है । यदि वह सावरण 
नही हे, तो चित्त-चैत्त से व्यतिरिक्त उनका कोई द्रव्यसत्‌-स्वभाव नही है । जो परमाणु के लिए 
सत्य है, वह समुदाय-सघात के लिए भी सत्य है | अ्रत , वैशेषिको के विविध द्रव्य प्रज्ञप्तिमात्र है । 
गुणों का विज्ञान से पृथक्‌ स्वभाव नहीं है। पथ्वी-जल-तेज-वाय सावरण पदार्थों में सगृहीत 
नही है, क्योकि वह इनके खक्खटत्व , , .उदीरणत्व गुण के समान कार्येन्द्रिय से स्पृष्ट होते हैं! 
इसके विपरीत, चार पूर्वोक्त गुण भ्रनावरण पदार्थों में सगृहीत नही है, क्योकि पृथ्वी-जल-तेज- 
वायु के समान वह कारयेन्द्रिय से स्पृष्ट होते 
श्रत , यह सिद्ध होता है कि खक्खटत्वादि गुणों से व्यतिरिकत पृथ्बी-जल-तेज-बायु का 
द्रध्यसत्‌-स्वभाव नहीं है । 2 


धष्टादश प्रध्याय ४२६ 


इसी प्रकार, कर्मादि अन्य पदार्थों का भी विज्ञान से पथक्‌ स्वश्ञाव नही है। वैशेषिक 
कहते हैं कि पदार्थों का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, जैसा विज्ञान से व्यत्तिरिक्त द्रव्यसत्‌-स्वभाव का 
होना चाहिए, किन्तु यह यथार्थ नही है। यही बात कि द्रव्य ज्ञेय ( ज्ञान के विषय ) हे, यह 
सिद्ध करता है कि यह विज्ञान के अभ्यन्तर में हैँ । 
अ्रत', सिद्धान्त यह है कि वेशेषिको के पदार्थ प्रज्ञप्तिमात्र हे । 
महेश्वर-परीक्षा--शुआान-च्वाँग महेश्वर के श्रस्तित्व का भी प्रतिषेध करते है। उनकी 
युक्ति यह है कि जो लोक का उत्पाद करता है, वह नित्य नही है, जो नित्य नही है वह विभ्‌ 
नही है, जो विभु नही है, वह द्रव्यत नही है। पुन जो सर्वशक्तिमान्‌ है, वह सब धर्मों की 
सृष्टि सकृत्‌ करेगा, न कि क्रमश । यदि सृष्टि के कार्य मे वह छन्द के अ्रधीन है, तो बह 
स्वतन्त्र नही है, और यदि बह हेतु-प्रत्यय की श्रपेक्षा करता है, तो वह सष्टि का एकमात्र 
कारण नही है । 
शुआन-च्वॉग काल, दिकू, आकाशादि पदार्थों की भी सत्ता नही मानते । 
लोकायतिक-परीक्षा--तदनन्तर, वह लोकायतिको के मत का खण्डन करते है । इनके 
अनुसार पृथिवी-सलिल-तैज-वायु इन चार महाभूतो के परमाणु, जो वस्तुओ के सूक्ष्म रूप हे, 
कारण-रूप हे, नित्य हे, श्रौर इनकी परमार्थ सत्ता है । इनके पश्चात्‌ स्थूल रूप ( कार्यरूप ) का 
उत्पाद होता है। जनित स्थूलरूप का कारण से व्यतिरेक नही होता । 
शुआन-च्वाँग इस वाद का इस प्रकार खण्डन करते हें। यदि सृक्ष्मरूप (परमाणु) का 
दिग्विभाग है, जैसा फ्पीलिका-पक्ति का होता है, तो उनका एकत्व केवल प्रश्नप्ति है, सज्ञामात्र 
है। यदि उनका चित्त-चैत्त के सदृश दिग्विभाग नही होता, तो उनसे स्थूल रूप का उत्पाद नही हो 
सकता । अन्तत , यदि उनसे कार्य जनित होता है, तो वे नित्य श्रौर श्रविपरिणामी नही हे । 
भ्रन्य तीर्िकों फी परीक्षा--तीर्थिको के अ्रनेक प्रकार है । किन्तु, इन सबका समावेश 
चार श्राकारो मे हो सकता है। जहाँतक सद्‌ धर्म का सम्बन्ध है, पहला आकार साख्यादि का है । 
इनके अ्रनुसार सद्धमों का तादात्म्य सत्ता या महासत्ता से है| किन्तु, इस विकल्प में सत्ता होने के 
कारण इन सबका परस्पर तादात्म्य होगा, यह एक स्वभाव के होगे, और निविशेष होगे, ज॑से 
सत्ता निविशेष है । साख्य मे आन्तरिक विरोध है, क्योकि वह प्रकृति के अतिरिक्त तीन गुण 
श्रौर भ्रात्मा को द्रव्यत मानता है। यदि सर्व रूप रूपता है, अर्थात्‌ यदि सब वर्ण वर्ण है, तो 
नील और पीत का मिश्रण होता है। 
दूसरा आकार बैशेषिकादि का है । इनका मत है कि सद्धर्म सत्ता से भिन्न है । किन्तु, 
इस विकल्प में सर्व घ॒र्मं की उपलब्धि प्रध्वसाभाव के सदुश नही होती । इससे यह्‌ गमित होता 
है कि वैशेषिक द्रव्यादि पदार्थों का प्रतियेध करता है । यह लोकविरुद्ध है, क्योकि लोक प्रत्यक्ष 
देखता है कि वस्तुओं का अस्तित्व है । यदि वर्ण वर्ग नही है, तो उनका ग्रहण चश्षु से नही होगा 
जैसे शब्द का ग्रहण चक्ष से नही होता । 
तोसरा शआ्ाकार निर््रन्थ श्रादि का है, जो मानते है कि सद्धमं सत्ता से थनिन्न ब्रौर 
भिन्न दोनो है। यह मत युम्ल नही है। पूर्वोक्त दो आकारो के सब दोष इसमे याये जाते हैं । 


| 
'५ ४३० बौद्ध-षमं-वशन 


प्भेद-मेद सुख-दु ख के समान परस्परविरुद्ध हैं, श्रौर एक ही वस्तु में श्रारोपित नही हो सकते । 
पुन श्रभेद और भेद दोनो व्यवस्थापित नही हो सकते । 

सब धर्म एक ही स्वभाव के होगे, क्योकि यह व्यवस्था है कि विरुद्ध धर्म एक स्वभाव 
के हैं। श्रथवा श्रापका धर्म जो सत्ता से अभिन्‍त श्रौर भिन्‍न दोनो है, प्रज्मप्ति-सत्‌ होगा, 
तात्त्विक न होगा । 

चतुर्थ श्राकार श्राजीविकादि का है, जिनके अ्रनसार सद्धमम सत्ता से न अभिन्न है, न 
भिन्न । किन्तु, यह्‌ वाद पूव॑वणित भेदाभेंदवाद से मिला-जुला है। क्या यह वाद प्रतिज्ञात्मक 
है ? क्या इस वाद का निपेधद्वय यूवत नही है ? क्‍या यह वाद शुद्ध निपेध है ? उस अवस्था में 
वाणी का अभिप्राय विलुप्त हो जाता है। वया यह प्रतिज्ञात्मक श्रौर निपेधात्मक दोनों है ? यह 
विरुद्ध है । क्या यह इसमें से कोई नही है ? शब्दाडम्बर-मात्र है । 

अन्य वादों की कठिताइयो के परिहार के लिए यह वृथा प्रयास है । 
हीनपयान के सप्रतिध रूपो के द्रव्यत्व का निषेध 

इसके पश्चात्‌ शुश्रान-च्वाँग हीनयान के धर्मों की परीक्षा करते है। हीनयान में चार 
प्रकार के धर्म है, जो द्रव्य-सत्‌ है--चित्त-चैत्त, रूप, विप्रयुकत्त श्रौर अ्सस्क्ृत । शुआन-च्वाँग 
कहते हू कि श्रन्त के तीन धर्म विज्ञान से व्यतिरिकत नही है। 

रूप--हीनयान मे दो प्रकार के रूप हे--सप्रतिघ ( पहले १० श्रायतन ) और अ्रप्रतिष 
( यह धर्मायतन का एक प्रदेश है । यह्‌ परमाणुमय नही है ) । 


सप्रतिघ--रूप परमाणुमय है। सौंत्रान्तिक मत से परमाणु का दिग्विभाग है, 
किन्तु सर्वास्तिवादी और वैभाषिक परमाणु का सूक्ष्म रूप ( विन्दु ) मानते है । दोनो मानते 
हैं कि श्रावरण-प्रतिघातवश परमाणु सप्रतिघ है । किन्तु, दिगृभागभेद के सम्बन्ध में इनका मतंक्‍्य 
न होने से श्रावरण-प्रतिघात के भ्र्थ में भी एक मत नही है । सौत्ान्तिक मानते है कि परमाणु 
स्पृष्ठ होते है, श्रौर दिग्देश-भेदवश उनका प्रतिघात होता है। सर्वास्तिवादी नही स्वीकार कर 
सकते कि उसके परमाण्‌ स्पृष्ट होते है, क्योकि यह सूक्ष्म ( बिन्दु ) है । 

शुआन-च्वाँग कहते हैं कि सूक्ष्म परमाणु सावृत है, श्र उनका सघात नही हो सकता, 
तथा जिनका दिग्विभाग है, वह विभजनीय हे; और इसलिए वह परमाणु नही है । यदि परमाणु 
श्रति सूक्ष्म, भ्रविभजनीय भ्रौर वस्तुत रूपी हैं, तो वह परस्पर स्थूल, सहत रूप जनित नहीं 
करते । दोनो श्रवस्थाओं में परमाणू की सत्ता नही है, और इसलिए परमाणुमय रूप भी विलुप्त 
हो जाता है। किसी युक्ति से भी परमाणु द्वव्य-सत्‌ नही सिद्ध होता | पुन हीनयानवादी 
स्वीकार करते हैं कि पच विज्ञानकाय का आश्रय इन्द्रिय है, और उनका आलम्बन वाह्यार्थ हैं 
तथा इन्द्रिय और श्रर्थ रूप हैं। शुआन-च्वॉग का मत है कि इन्द्रिय श्रौर अर्थ विज्ञान 
परिणाम-मात्र हे । इन्द्रिय शक्ति हे । यह 'उपादाय-रूप' नही है । एक सप्रतिघ रूप, जो विज्ञान 
से वहिरवस्थित है, युक्तियुवत नही है। इन्द्रिय विज्ञान का परिणाम-निर्भास है। इसी प्रकार 
प्रालम्बन-प्रत्यय भी विज्ञान से वहिर्भू त नही,है । यह विज्ञान का परिणाम ( निमित्तभाग ) है। 


अष्टादग शग्रध्याथ ४३१ 


शुआन-च्वाँग सौत्ान्तिक और सर्वास्तिवादी वैभाषिक मत का प्रतिषेध करते है, जिनके अनुसार 
विज्ञान का आलम्बन-प्रत्यय वह है, जो स्वाकार (स्वाभास) विज्ञान का निर्वत्तन करता है । 
यह कहते हूँ कि वाह्म अर्थ स्वाभास विज्ञान का जनक होता है, इसलिए उनको विज्ञान का 
आलम्वंन-प्रत्यय इष्ट है । 

सौत्नान्तिको के अनुसार आलम्बन-प्रत्यय सचित (सहत ) परमाणु है। जब चक्षविज्ञान 
रूप की उपलब्धि करता है, तव यह परमाणुओो को प्राप्त नही होता, किन्तु केवल सचित 
को ही प्राप्त होता है, क्योकि यह विज्ञान सचिताकार होता है ( “तदाकारत्वात्‌” हम 
सचित नील देखते है, नील के परमाणु नही देखते ), अत पच विज्ञानकाय का आलम्वन 
सचित-है । 

शुआन-च्वॉग के लिए सघात द्रव्य-सत्‌ नहीं है। वह सावृत है। इस कारण वह 
विज्ञप्ति का अर्थ नही हो सकता, और इसलिए वह आलम्बन-प्रत्यय नही है। वाह्मार्थ के विना 
ही संचिताकार विज्ञान उततन्न होता है । वैभाषिक मत के अनुसार विज्ञान का आलम्बन-प्रत्यय 
एक-एक परमाणु है। प्रत्येक परमाणु अ्न्य-निरपेक्ष्य और अतीन्द्रिय होता है, किन्तु वहुत-से 
परस्परापेक्ष्य और इन्द्रिय-ग्राह्म होते हैं । जब वहु परमाणु एक टूसरे की अपेक्षा करते हे, तव 
स्थूलू लक्षण की उत्पत्ति होती है, जो पच विज्ञानकाय का विषय है। यह द्रव्य-सत्‌ है, भ्रत 


यह आलम्बन-प्रत्यय है । 

इसका खण्डन करते हुए स्थिरमति कहते हे कि सापेक्ष और निरपेक्ष अवस्था में परमाणु 
के आत्मातिशय का अभाव है । इसलिए या तो परमाणु अतीन्द्रिय है, या इन्द्रियग्राह्म हैँ । 
यह परमाणु परस्पर श्रपेक्षा कर विज्ञान के विपय होते है, तो यह जो घटकुड्यादि आ्राकार-पेद 
होता है, वह विज्ञान में न होगा, क्योकि परमाणु तदाकार नही है । पुन यह भी युक्त नही 
है कि विज्ञान का अन्य निर्भास हो, और विषय का अन्य आकार हो, क्योकि इसमें अतिप्रसग 
दोष होगा । 
पुन परमाणु स्तम्भादिवत्‌ परमार्थत नही हे । उनका अर्वाक्‌-मध्य-पर भाग होता है । 
अथवा उसके अनभ्युपगम मे पूर्वदक्षिणादि दिग्भेद परमाणु का न होगा, अ्रत विज्ञानवत्त्‌ 
परमाण्‌ का अ्रमूततेल्व और अदेशस्थत्व होगा । इस प्रकार, बाह्यार्थ के अभाव में विज्ञान ही 
अर्थाकार उत्पन्न होता है (ब्विशिका, पृ० १६) । 

सर्वास्तिवादी के अनुसार एक-एक परमाणु समस्तावस्था में विज्ञान का आालम्बन-प्रत्यय 
है। परमाणु अतीन्द्रिय है, किन्तु समस्त का प्रत्यक्षत्व है (अश्निश्वर्मकोश, ३, पृ० २१३)। 


इसके उत्तर में विज्ञानवादी कहते हैँ कि परमाणु का लक्षण या आकार विनान म 


प्रतिविम्बित नहीं होता । सहत का लक्षण परमाणुओ में नही होता क्योकि असहतावस्था में 
यह लक्षण उनमें नहीं पाया जाता। असहतावस्था से सहतावस्था मं परमाणओ का कोई 


ग्रात्मातिशय नही होता । दोनों अवस्थाओं में परमाणु पचविज्ञान के आलम्वन सर्हीं 
होते (दिछिनाग) । ु 


४३२ बोद-धर्म-दर्शम 


इस प्रकार, विविध वादों का निराकरण करके शुआन-च्वाँग परमाणु पर विज्ञानवाद का 
सिद्धान्त वणित करते हैं । 

परमाणु पर विज्ञानवादी सिद्धान्त--योगाचार शस्त्र से नही, किन्तु चित्त से स्थूल रूप 
का विश्वाग पुन -पुन करते है, यहातक कि वह अविभजनीय हो जाता है। रूप के इस 
पर्यन्‍्त को, जो मावृत है, वह परमाणु की सज्ञा देते हैं । किन्तु, यदि हम रूप का 
विभजन करते रहें, तो परमाणु श्राकाशवत्‌ प्रतीत होगा, श्रीर रूप न रहेगा, श्रतः हमारा 
यह निष्कर्ष है कि रूप विज्ञान का परिणाम है, और परमाणुमय नही है । 


श्रप्रतिघ रुपों के द्रव्यत्व का निषेध 

पूर्वोक्त विवेचन सप्रतिघ रूप के सम्बन्ध में है । जब सप्रतिघ रूप का द्रव्यत्व नहीं है, 
और यहू विज्ञात का परिणाम है, तो श्रप्रतिध रूप तो और भी श्रधिक सद्धमें नही है । 

सर्वास्तिवादी के अप्रतिध रूप काय-विज्ञप्ति-रप, वागू-विज्ञप्ति-हप और भप्रविज्ञप्ति- 
रूप है । उनका काय-विज्प्ति-हूप सस्थान है । किन्तु सस्थान विभजनीय है, श्रौर दीर्घादि के 
परमाणु नहीं होते (कोश, ४, पृ० ४, ६), श्रत मस्थान रूप द्रव्यतः नहीं है। वाग्विज्ञप्ति 
शब्दस्वभाव नही है। एक शब्द-क्षण विज्ञापित नहीं करता, और णब्द-क्षणो का सन्तान द्रव्य- 
सत्‌ नहीं है । वस्तुत , विज्ञान शब्द-सन्तान में परिणत होता है। उपचार से इस सन्तात को 
वाग्विज्ञप्ति कहते है 


ग्रधिज्प्ति जब विज्ञप्ति-द्रव्य-सत्‌ नही है, तो अविज्ञप्ति कैसे द्रव्य-सत्‌ होगी ? 


चेतना (ध्यानभूमि की) या प्रणिधि (प्रातिमोक्षतवर या असवर) को उपचार से 
श्रविज्ञप्ति कहते हे। दूसरे शब्दों में यह या तो एक चेतना है, जो श्रकुशल काय-वाग्विज्ञप्ति 
कर्म का निरोध करती है, या यह उत्कर्पावस्था में एक प्रधान चेतना के बीज हैं, जो काय-वाक्‌- 
कम के जनक हे । अत अविजनप्ति प्रन्प्ति-सत्‌ है । 

विश्रयुकतों के द्रव्यत्व का निषेघ--विप्रयुक्त भी द्रव्य-सत्‌ नही हे 

प्राप्ति, भ्रप्नाप्ति तथा अन्य विप्रयुक्तों की स्वरूपत उपलब्धि नहीं होती। पुन हुते 
तथा चित्त-चैत्त से पृथक्‌ इनका कोई कारित्व नहीं दीख पइता । श्रत , यह रूप चित्त-चैत्त 
अ्वस्था-विशेष के प्रज्ञप्तिमात्न हे । 

सभागता भी द्रव्य-सत्‌ नही है । सर्वास्तिवादी कहते है कि सत्त्वो में सामान्य बुद्धि और 
प्रज्ञप्ति का कारण सभागता नामक द्रव्य है। यह विप्रयुक्त है। यथा कहते हे . श्रमुक मनुष्यों 
की सभागता का प्रतिलाभ करता है, अमुक देवो की सभागता का प्रतिलाभ करता है। युझान- 
च्वाग कहते हैँ कि यदि सत्त्वों की मभागता है, तो वृक्षादि की भी सभागता माननी चाहिए ) 
पुत सभागताओ की भी एक सभागता होनी चाहिए । हम यह भी कह सकते हैं कि समान 
कर्मान्त के मनुष्य और समान छन्द के देव सभागता-वश है । वस्तुत , सभागता नामक 
द्रव्य-विशेष के कारण सत्त्वो के विविध प्रकारों में सादुश्य नहीं द्वोता | श्रमुक-अमुक प्रकार के 


ध्रष्टांदश प्रध्योय॑ ४३३४: 


सच्वों चँतसिक श्ट्‌ ब्क 3 
त्वों का जो कायिक और चेतसिक धर्म-सामान्य है,'उन्को आगम सभागता संज्ञा से 
प्रश्प्त करता है। 


जी वितेन्द्रिय--के सम्बन्ध मे शुआन-च्बाँग कहते है कि यह्‌ कर्मजनित शक्ति- 
विशेष है, और यह उन बीजोपर आश्चित हे, जो आलय-विज्ञान के हेतु-प्रत्यय हे। इस 
सामर्थ्य-विशेष के कारण भव-विशेष के रूप-चित्त-चैत्त एक काल तक श्रवस्थान करते है । 
श्रालय-विज्ञान एक अविच्छिन्न स्रोत है। एक भव से दूसरे भव में इसका निरन्तर 
प्रवत्तंत होता है। हेतु-प्र त्यय-वश इसका परिपोष होता है। उदाहरण के लिए, हम नील 
(प्त्युत्पन्न धर्म) का चिन्तन करते है, नील के सम्बन्ध में हमारी वाग्विज्ञप्ति होती है। 
यह वाक्‌, यह चित्त, श्र्थात्‌ यह व्यवहार बीजों को उत्पन्न करता है, जो नील के अपूर्व 
चित्तो का उत्पाद करेंगे। उक्त हेतु-प्रत्यय के अतिरिक्त एक अधिपति-प्रत्यय भी है। 
यह कम है। यह कर्म, जो शुभ या अशुभ है, अव्याकृत फल का जनक होता है, श्रर्थात्‌ 
दु ख श्रालय-विज्ञान का जनक होता है, इसलिए कर्म विपाक-हेतु है। यह विपाक-बीज का 
उत्पाद करता है। जीवितेन्द्रिय से प्रथम प्रकार के बीज, न कि विपाक-ब्रीज, इष्ट हे । 
यह बीज ( ताम-वाक्‌ ) जो हेतु-प्रत्यय है, आलय का पोषण करते हूँ, जब कि दूसरे प्रकार 
के बीज, अर्थात्‌ विपाक-बीज आलय की गति, अ्रवस्था आदि को निर्धारित करते है । 
ग्रसंज्ि-समापत्ति, निरोध-समापत्ति; श्रचित्तक और अ्रासज्चिक--को शुआन-च्वॉग 
द्रव्य-सत्‌ नहीं मानते। वह कहते हे कि यदि असन्नञि अवस्था का व्याख्यान करने 
के लिए इन धर्मों की व्यवस्था आवश्यक है, जिनके विपय मे कहा जाता है कि यह चित्त का 
प्रतिबन्ध करते हे, तो एक आरूप्य-समापत्ति नामक धर्म भी मानना पडेगा, जो रूप का 
प्रतिबन्धक हो। चित्त का प्रतिबन्ध करने के लिए किसी सद्धर्म की कल्पना की आवश्यकता 
नही है। जब योगी इन समापत्तियों की भावना करता है, तब वह भदारिक और 
चल चित्त-चैत्त की विदृषणा से प्रयोग का आरम्भ करता है। इस विद्ूषणा के योग से 
वह एक प्रणीत अ्रवधि-प्रणिधान का उत्पाद करता है, वह अपने चित्त-च॑ैत्तो को उत्तरोत्तर 
सूक्ष्म भौर भ्रणु बनाता है। यह प्रयोगावस्था है। जब चित्त सुक्ष्म-सृक्ष्म हो जाता है, तव वह 
झ्ालयब्विज्ञान को भावित करता है और इस विज्ञान मे विदूषणा-चित्त के अधिमात्नतम बीज का 
उत्पाद करता है। इस बीज के योग से जो चित्त-चैत्त का विष्कम्भन करता है, सब श्रीदारिक 
और चचल चित्त-चैत्त का काल-विशेष के लिए समुदाचार नही होता। इस अवस्था को 
उपचार से समापत्ति कहते हे। असज्ञिसमापत्ति में यह बीज सासत्रव होता है, और निरोध- 
समापत्ति मे अनासत्रव होता है। श्रासज्ञिक के सम्बन्ध मे इनका यह मत हैं कि असजिदेवो के 
प्रवृत्ति-विज्ञानों के असमुदाचार को उपचार से आसज्ञिक कहते हे । 
जाति, स्थिति, जरा, निरोध--इन सस्कृत धर्मो को भी हीनयानवादी द्रव्य-सत्‌ 
मानते है । यह सस्क्ृत के सस्क्ृत लक्षण है। शुआन-च्वाँग इसके विरोध में नागाजु न की 
दी हुई आलोचना देते है । अतीत और अ्नागत अध्व द्रव्य-सत्‌ नही है । वह अभाव है । अत , यह 
चार लक्षण प्रज्॒प्ति-सत्‌ है। पूर्वचय के अनुसार अन्य विप्रयुक्तो का भी प्रतिपध होता है । 
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४३४ बाँद्ध-घमम-दशन 
ग्रसस्‍्क्ृतों के द्रव्य-सत्व का निषेध 


मस्कृत धर्मों के अभाव को सिद्धकर शुआन-च्वॉग हीनयान के श्रसस्क्ृतों का विचार 
करते हे--आकाश, प्रतिमख्यानिरोध्र, श्रप्रतिसख्यानिरोध । असस्क्ृत प्रत्यक्षज्ेय. नहीं हे, श्रौर 
न उनके कारित्न तथा व्यापार से उनका अनुमान होता है। एुन यदि वह व्यापारणील हूं, 
तो वह नित्य नही है, श्रत विज्ञान में व्यतिरिक्त अ्रमस्क्ृत कोई द्रव्य-सत्‌ नही है । 

भ्राकाश एक है या अतेक ? यदि स्वभाव में यह एक है, शोर सब स्थानों में प्रतिवेध 
करता है, तो रूपादि धर्मों को श्रवकाश प्रदान करने के कारण यह श्रनेक हो जाता है, क्योकि 
एक' वस्तु से श्रावृत स्थान वस्तुओं के अन्योत्य प्रतिवेध के विना दूसरी वस्तु से आवृत 
नही होता । 


निरोध यदि एक है, तो जब प्रज्ञा से नौ प्रकार में से एक प्रकार का प्रह्मण होता है, 
पाँच सयोजनों में से एक सयोजन का उपच्छेद होता है, तो वह अ्रन्य प्रकार का भी प्रह्मण 
करता है, श्रत्य समोजनो का भी उपच्छेद करता है। यदि निरोध श्रनेक हे, तो वह रूप के सदृश 
अ्रसस्कृत नहीं हैं, श्रत निरोध भी सिद्ध नहीं होते । यह विज्ञान के परिणाम-विशेष है । 
हाँ, यदि श्राप चाहें, तो असस्कृतो को धर्मता, तथता का प्रज्ञप्ति-सत्‌ मान सकते हैं । 


तथता, धर्मता, श्राक्ा--शुआान-च्वाग तथता को एक नवीन व्यास््या करते है 

यह श्रवाच्य है, यह शून्यता से, नेरात्म्य से श्रवभासित होती है । यह चित्त शौर वाक्पथ के 
ऊपर है, जिनका सचार भाव, अभाव, भावाभाव और न भाव तथा न अ्रभाव में होता है । 
यह न धर्मोंसे अ्रतन्य है, न अन्य, न दोनो है, और त अ्रतत्य है तथा न अ्रन्य । क्योकि, यह 
धर्मों का तत्त्व है, इसलिए इसे घर्ंता कहते हे । इस घर्मंता ( वस्तुओं का विशुद्ध स्वभाव ) 
के एक श्राकार को आकाश कहते हूँ, और निर्वाण के श्राकार में योगी इसी का साक्षात्कार, 
इसी का प्रतिवेध करता है। किन्तु, यह समझ लेना चाहिए कि तथता स्वत यो अपने इन 
दो झ्राकारो में वस्तु-सत्‌ नही है। शुआआन-च्वाग नि सकोच हो प्रतिज्ञा करते हे कि यह 
प्रज्ञप्तिमात्र है। इस सज्ञा को व्यावृत्त करने के लिए कि यह असत्त्व है, कहते हैँ कि यह है (इस 
प्रकार शून्यता के विपर्यान और मिथ्यादृष्टि का प्रतिषेघ करते हें )। इस संज्ञा को 
व्यावृत्त करने के लिए कि यह है, महीशासक कहते हे कि यह शून्य है। इस सज्ञा को 
श्यावृत्त करने के लिए कि यह मभायावत्‌ है, कहते है कि यह वस्तुसत्‌ है। किन्तु, यह 
न वस्तुसतू है, व अवस्तु । क्योकि यह व अभूत है (यथा परिकल्पित), न वितथ (यथा 
परतन्त्र ) । इसलिए, इसे भूततथता कहते है (पु० ७७) । 


ग्राह्म-ग्रहक घिचार 
इस प्रसंग में शुआन-च्वाँग ग्राह्म-पग्राहक्त का विचार करते हूँ। 


जिन धर्मों को तीथिंक और हीनयानवादी चित्त-चैत्त से भिन्न मानते हैं, वह द्रग्यसत्त 
स्वभाव नही है , क्योकि वह ग्राह्म है, जैसे चित्त-चैत्त हे, जिनका ग्रहण पर-चित्तश्ञान पे होता है। 


शष्टादश अध्याय छइ्प्र 


बुद्धि जो ख्यादि का ग्रहण करती है, उनको आलम्वन नही बनाती, क्योकि यह ग्राहक है । 
जैसे परचित-ज्ञान है, जो परिचित्त का ग्रहण करता है, और उसको आलम्बत नहीं बनाता; 
क्योकि वह इस चित्त के केवल ग्राहक-अनुकृति (सवजेक्टिव इमिटेशन) को आलम्बन 
बनाता है। चित्त-चेत्त भूत-द्रव्य-सत्‌ नहीं हे, क्योंकि उनका उद्भव मायावत्‌ परतन्त्न है 
(प्रतीत्य-समुत्पन्न ) । 

शुआन-च्वाँग अपने विज्ञानवाद की आत्मवाद-द्रव्यवाद से रक्षा करने में सतर्क है । इस 
मिथ्यावाद का प्रतिषेध करने के लिए कि चित्त-चैत्त-व्यतिरेंकी बाह्य विषय द्रव्य-सत्‌ हे, यह 
कहा जाता है कि विज्ञप्तिमात्न है। किन्तु, इस विज्ञान को ग्रौर विज्ञान-व्यतिरेकी बाह्य विषयो 
को परमार्थत द्रव्य-सत्‌ स्वभाव मानना धर्मंग्राह है। 

सहज धर्मग्राह--धर्मग्राह की उत्पत्ति कसे होती है, इसकी परीक्षा शुआन-च्वाँग करते 
है। वहकहते हे कि धर्मग्राह (धर्माभिनिवेश) दो.प्रकार का है -सहज श्रौर विकल्पित । 
सहज अभूत (- वितथ) वासना से प्रवृत्तहोता है। श्रगादि काल से धर्माभिनिवेश का जो अभ्यास 
होता है, और इस अभ्यासवश जो बीज विज्ञान में सचित होते है, उसे वासना कहते हैं । यह 
धर्मग्राह सदा आभ्रय-सहगत होता है। इसकी उत्पत्ति या परिणाम स्वरसेन होता है । मिथ्या 
देशना या मिथ्या उपनिध्यान से यह स्वतन्त्र है, इसलिए इसे सहज कहते हूँ । 

घिकल्पित धर्मग्राह--बाह्य प्रत्ययवश उत्पन्न होता है । इसकी उत्पत्ति के लिए मिथ्या 


देशना और मिथ्या उपनिध्यान का होना आवश्यक है, अत यह विकल्पित कहलाता है । 
यह मनोविज्ञान में अवस्थित है । 


स्वे धर्मग्राह का विषय धर्माभास हैं, जो स्वचित्तनिर्भास हैं। ये धर्माभ्रास हेतुजनित 
हैं। अत., इतका अस्तित्व है, किन्तु ये मायावत्‌ परतन्त्न है, इसीलिए इच्हें धर्माभास 
कहते हैं । 

भगवान्‌ ने कहा है-हे मैत्रेय | विज्ञान का विषय विज्ञाननिर्भास-मात्र है। यह मायादि- 
वत्‌ परतन्त्रस्वभाव है। (सन्धिनिर्मोंचनसूत्र ) । 

सिद्धान्त यह है कि आ्त्मधर्म द्रव्य-सत्‌ नहीं है, श्रत चित्त-चंत्त का रूपादि वाह्मधर्म 
आलम्बसन-प्रत्यय नही हैं । कोई बाह्यार्थ नही है। यह मूढो की कल्पना है। वासनाओ से 
लुठित चित्त का अर्थाभास में ब्रवत्तेव ता है । इनमें द्रव्यत्व का उपचार है । 
आात्मधर्मोपचार पर श्लाक्षेप 


वैशेषिक आक्षेप करते हे कि यदि मुख्य आत्मा और मुख्य धर्म नही है, तो विज्ञान- 
परिणामवाद मे श्रात्मधर्मोपचार युक्त नहीं है | तीन के होने पर उपचार होता है । इनमें से 
किसी एक के भ्रभाव मे नहीं होता । यह तीन इस श्रकार है--१- मुख्य पदार्थ, २. तत्सदुश 
अन्य विषय और ३. इन दोनो का सादूश्य । यथा मुख्य अग्नि, तत्सदूश माणवक और इन दोनो 
के साध्त'रण धर्म कपिलत्व या तीक्ष्णत्व होने पर यह उपचार होता है कि श्रग्नि माणवक है। 
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किन्तु, यदि आत्मा और धर्म नही हे, तो कोन द्रव्य-मत्‌ सादृइय का आश्रय होगा? जब 
उसका अभाव है, तो उसके नाम का उपचार कैसे हो सकता है ? यह कसे कह सकते हूँ कि 
चित्त वाह्यार्थ के रूप में अवभामित होता है ? 
उपचार का समाधान 
यह श्राक्षेप दुर्वल है, क्योंकि हमने यह सिद्ध किया है कि चित्त से व्यतिरिकत श्रात्म- 
धर्म नही है । आइए, हम उपचार की परीक्षा करें। श्रग्नि माणवक हूँ, इसमें जाति या द्रव्य 
का उपचार होता बताते हे । माणवक का जाति-श्रग्नि से सादृश्य दिखाना “जात्युपचार' है। 
माणवक का एक द्रव्य से सादृश्य दिखाना 'द्रव्योपचार' है । 
दोनो प्रकार से उपचार का शअ्रभाव है। 
जात्युपचार-कपिलत्व और तीदणत्व अ्रग्नि के साधारण-जाति गुण नही हैँ | साधारण 
धर्मो के अभाव मे माणवक मे जात्युपचार युक्त नही है, क्योकि श्रतिप्रसग का दोष होता 
है । तब तो आप यह भी कह सकेंगें कि उपचार से जल अग्नि है । 
किन्तु, आप कहेँगे कि यद्यपि जाति का तद्ध्मत्व नही है, तथापि तीक्षणत्व और कपिलत्व 
का अस्तित्व से अविनाभाव है, और इसलिए माणवक में जात्युपचार होगा। इसके उत्तर में 
हमारा यह कथन है कि जाति के अ्रभाव में भी तीक्षणत्व और कपिलत्व माणवक में देखा 
जाता है,और इसलिए अविनाभावित्व अयुक्‍त है, और अविनाभावित्व में उपचार का अभाव 
है; क्योंकि अग्नि के सदृश माणवक में भी जाति का सद्भाव है | श्रत , माणवक में जात्यु- 
पचार सम्भव नही है । 
द्रव्योपचार--द्रव्योपचार भी सम्भव नही है, क्योंकि सामान्य धर्म कां श्रभाव है। 
अग्नि का जो तीक्ष्ण या कपिल गुण है, वही गृण माणवक में नही है । विशेष स्वाश्रय में 
प्रतिवद्ध होता है। अ्रत , भ्रग्ति-गुण के विना अग्नि का माणवक में उपचार युक्त नही है | यदि 
यह कहो कि अग्नि-गुण के सादुश्य से युवत है, तो इस अभ्रवस्था में भी अग्नि-गुण का ही माणवक- 
गुण में उपचार सादृश्य के कारण युक्त है, किन्तु माणवक में श्रस्ति का नहीं। इसलिए 
_द्रव्योपचार भी युक्त नही है । 
यह यथार्थ नही है कि तीन भूतवस्तु पर उपचार आश्रित है। भूतवस्तु (स्वलक्षण) 
सावृत ज्ञान और अभिधान क। विषय नही हैं। यह ज्ञान और श्रभिधान सामान्यलक्षण को 
आलम्बन बनाते है । 
मुख्य आत्मा, धर्म का श्रभाव--जश्ञान और अभिधान की प्रधान मे प्रवृत्ति गुणरूप में 
ही होती हूँ, क्योकि वह प्रधान, भ्रर्थात्‌ मुख्य पदार्थ के स्वरूप का सस्पर्श नही करते । अन्यथा 
गुण की व्यर्यता का प्रसंग होगा । किस्तु, ज्ञान और अभिधान के व्यतिरिकत पदार्थ-स्वरूप को 
“परिच्छिन्न करने का अन्य उपाय नही है । अत , यह मानना होगा कि मुख्य पदार्थ नही है । 
इसी प्रकार सम्बन्ध के श्रभाव से शब्द में ज्ञन और अभिधान का श्रम्माव है । इसी प्रकार 
अभिधान शोर अभिधेय के भ्रभाव से मुख्य पदार्थ नही है । श्रत., सब गौण द्वी है, मुख्य नहीं हैं । 


डी 
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ग्रौण उसे कहते हैं, जो वहाँ अ्रविद्यमान रूप से प्रवृत्त होता है । सव शब्द प्रधान में श्रविद्यमान 
गुण-रूप से प्रवृत्त होते हे, अत मुख्य नहीं हे। अत , यह अयुक्‍त है कि मुख्य आत्मा और मख्य 
धर्म के त होनेपर उपचार युक्त नही है। 
भगवान्‌ उपचारवश आत्मा और धर्म,इन शब्दों का योग करते हैं। इससे यह 
परिणाम न निकालना चाहिए कि मुख्य आत्मा और मुख्य धर्म है। वह आत्मधर्म में प्रतिपन्न 
पुदूगलो को विनीत करना चाहते है । श्रत वह उन मिथ्या सज्ञाओ्रो का प्रयोग करते है, जिनसे 
लोग विज्ञान-परिणाम को प्रज्ञप्त करते हैं । 
विज्ञान के बन्निधिध परिणान्त 
विज्ञान-परिणाम तीचन प्रकार का है-विपाकाख्य, मननाख्य, और विषय-विश्ञप्त्याख्य । 
विपाक अष्टम विज्ञान कहलाता है। शभाशुभ कर्म की वासना के परिपाक से जो 
फल की अभिनिव्‌ ति होती है, वह विपाक है। 
मन ( सप्तम विज्ञान ) मनता ( यह स्थिरमति का पाठ है, किन्तु पूसे का पाठ 
“मन्यना' है ) कहलाता है, क्योकि क्लिष्ट मन नित्य मनन ( कोजिटेशन ) करता है 
( पालि, मज्जना, व्यृत्पत्ति, २४५, ६७७ में 'मन्यना' है ) । 
विषय-विज्ञप्ति छ. प्रकार का चक्षुरादिविज्ञान कहलाती है, क्योंकि इनसे विषय का 
प्रत्यवभास होता है । यह तीन परिणामिविज्ञान कहलाते है । 
विज्ञान-परिणाम का हतु-फलभाव--यह विज्ञान-परिणाम हेतुभाव और फलभाव से 
होता है। हेतु-परिणाम अष्टम विज्ञान की निष्यन्दवासना और विपाकवासना हैं। कुशल, 
ग्रकुशल, अव्याकृत सात विज्ञानों से बीजों की जो उत्पत्ति शरौर वृद्धि होती है, वह निष्यस्द- 
वासना है । सास्रव कुशल और अकुशल छ विज्ञानों से वीजो की जो उत्पत्ति श्र वृद्धि होती है, 
वह विपाक-वासना है । 
इन दो वासनाओझो के बल से विज्ञानों की उत्पत्ति होती है, और उनके त्रविविध लक्षण 
प्रकट होते हैं । यह फलपरिणाम है । 
जब निष्यन्दवासना हेतु-प्रत्यय होती है, तव झ्राठ विज्ञान अपने विविध स्वभाव और 
लक्षणों में उत्पन्न होते हे । यह निष्यन्द-फल है, क्योकि फल-हेतु के सदृश है। जब विपाक- 
वासना अधिपति-अ्रत्यय होती है, तब अष्टम विज्ञान की उत्पत्ति होती है । इसे विपाक कहते हैं; 
क्योकि वह श्राक्षेपक कर्म के अनुसार है, और इसका निरन्तर सन्तान है । प्रथम छ विज्ञान, जो 
परिपूरक कने के अनुरूप हे, विपाक से उत्पन्न होते हे । इन्हे विषाकज कहते है ( विपाक नही) ; 
क्योकि इनका उपच्छेद होता है । विपाकज और विपाक विपाकफल कहलाते है, क्योकि यह्‌ 
स्वहेतु से विसदृश हैं। 'विपाक' 'फल-परिणाम-विज्ञान' इष्ट हैं। यह प्त्युत्पन्न अप्टम विज्ञान है। 
यह आत्मप्रेम का आस्पद है। यह सकक्‍लेश के बीजो का घारक है। किन्तु, शुाझान-च्वाँग यह 
कहना नही चाहते कि केवल अष्टम विज्ञान विपाक-फल है । 
कवल अष्टम विज्ञान हेतुपरिणाम' है। यही बीजो का (शक्तियों का) नग्नह करता है. 
इसलिए इसे “बीज-विज्ञान', “भालय-विज्ञाबर कहते हैं । यही बीज-वासना कहलाते हूं, 
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क्योकि वीजो की उत्पत्ति 'मावना', वासना से होती है। श्रन्य सात प्रवृ त्ति-विज्ञान अ्रष्टम 
विज्ञान को वार्ित करते हैं । यह वीजो को उत्पन्न करते हे । यह नवीन बीजो का आधान करते 
है, या वत्तमान वीजो की वृद्धि करते है । वीज दो प्रकार के हैं--१ सात प्रवृत्ति-विज्ञान 
( कुशल, अकुशल, श्रव्याकृत, साज्नव, अनास्रव ) निष्यन्द-त्रीजो को उत्तन्न करते हैँ, और 
उनकी वृद्धि करते है । २ सप्तम विज्ञान मन! को वर्जित कर शेप छ प्रवृत्ति-विज्ञान (अकुशल, 
सास्रव, कुशल ) वीजो का उत्पाद करते है, और उनकी वृद्धि करते हें। इन वीजो को 
कर्मवीज, विपाकवीज कहते है । कर्म-हेतु वीज द्वारा फल की अभिनिव्‌ ति करता है | यह फल 
स्वहेतु से विसदृश होता है, इसलिए इसे विपाक ( विसदृश पाक ) कहते हे। हेतु, यथा 
प्राणातिपात की चेतना, स्वर्ग-प्राप्ति के लिए दान, व्याकृत है, फल ( नरकोपपत्ति या स्वगप- 
पत्ति ) अव्याकृत है । फल-परिणाम प्रवृत्ति-विज्ञान और सवित्तिभाग है, जो वीजद्वय का फल है, 
श्र्थात्‌ वीज-विज्ञान का फल है। इसका परिणाम दर्शन श्रौर निमित्त में होता है। प्रथम 
प्रकार के बीज इस फल के हेतु-प्रत्यय है । यह अनेक श्रौर विविध हैँ। यह श्राठ विज्ञान, इन 
आ्राठ के भागसमुदय श्रौर उनके सम्प्रयुक्त चैत्त को उत्पन्न करते है । द्वितीय प्रकार के बीज 
अधिपति-प्रत्यय'ं है । यह मुख्य विपाक, श्रर्थात्‌ श्रष्टम विज्ञान का निर्वत्तंन करते हैं। श्रष्टम 
विज्ञान थ्राक्षेपक कर्म से उत्पादित होता है। इसका अविच्छिन्न त्रोत है। यह सदा अव्याकृत 
होता है। परिपूरक कर्म के प्रथम पडविज्ञान की प्रवृत्ति होती है। यहाँ विपाक नहीं है 
किन्तु विपाकज है, क्योंकि इनका उपच्छेद होता है, और इनकी उत्पत्ति श्रष्टम विज्ञान 
से होती है । 

स्थिरमति का मत इस सम्बन्ध में मिन्न है। उसके अनुसार हेतु-परिणाम श्रालय के 
परिपुष्ट वियाक-ब्रीज और निष्यन्द-त्रीज हे, तथा फल-परिणाम विपाक-बीजो के वृत्तिलाभ 
से आक्षेपक कर्म की परिसमाप्ति पर अन्य निकायसभाग में श्रालय-विज्ञान की श्रभिनिवृ ति 
है, निष्यन्द-वीजो के वृत्तिलाभ से प्रवृत्ति-विज्ञान शोर विलष्ट मन की श्रालय से 
अ्भिनिवं ति है । 

यहाँ प्रवृत्ति-विज्ञान ( कुशल-श्रकुशल ) आलय-विज्ञान में दोनो प्रकार के बीजों का 


आ्राधान करता है । अव्याक्ृत प्रवृत्ति-विज्ञान और क्लिष्ट मन निष्यन्द-बीजो का श्राघान 
- करता है । 


हमने ऊपर त्रिविध परिणाम का उल्लेख किया है। किन्तु, श्रभी उनका स्वरूप-निर्देश 
नही किया है । स्वरूप-निर्देश के विना प्रतीति नही होती । श्रत , जिसका जो स्वरूप है, उसको 
यथाक्रम दिखाते हैं। पहले आ्लालय-विज्ञान का जो विपाक है, उसका स्वरूप निर्दिष्ट करते हूँ । 
यह श्रष्टम विज्ञान है । 
शझालय-विज्ञान 


लय का स्वरूप---आलय-विज्ञान विज्ञानों का झ्ालय, संग्रह-स्थान है । श्रथवा यह 
,« तह विज्ञान है, जो आलय है। झ्रालय का अर्थ 'स्थान' है। यह सर्व साक़्लेशिक वीजी का 
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संग्रह-स्थान है। अथवा सर्व धर्म इसमे कार्यभाव से आलीन होते है (आलीयन्ते), अ्रथवा 
उपनिबद्ध होते है । अथवा यह सब धर्मों मे कारणभाव से आरालीन होता है, अत इसे आलय 
कहते हे ( स्थिरमति ) । 
इसे मूलविज्ञात भी कहते हे। शुझ्नान-च्वाँग कहते हँ धर्म आलय में बीजो का 
उत्पाद करते हे । यह श्रालय-विज्ञान को सग्रह-स्थान बनाते हे, और उसमें सगृहीत होते हे । 
पुन. मन का आलय में अभिनिवेश आत्मतुल्य होता है। सत्त्वों की कल्पना होती हूँ कि 
ग्रालय-विज्ञात उनकी श्रात्मा है । इसका अर्थ यह है कि विज्ञानवाद में आलय-विज्ञान का वही 
स्थान है, जो झात्मा और जीवितेन्द्रिय दोनो का मिलकर भअन्य वादो मे है । 
पुन. श्रालय-विज्ञान कर्मस्वभाव भी है, श्रत इसे विपाक-विज्ञान भी कहते हैं । जिन 
कुशल-भ्रकुशल कर्मों को एक भवधातु-गति-योनि-विशेष मे श्राक्षिप्त करता है, उनका यह 
आलय 'विपाकफल' है। इसके बाहर कोई जीवितेन्द्रिय, कोई सभागता नही है, भ्रौर न कोई 
ऐसा धम है, जो सर्वदा भ्रनुप्रबद्ध हो, और वस्तुत विपाक-फल हो । 
ग्रालय-विज्ञान कारणस्वभाव भी है। इस दृष्टि से यह सर्वत्रीजक है। यह बीजो का 
प्रादान करता है, और उनका परिपाक करता है । यह उनका प्रणाश नही होने देता । 
जुझ्ान-च्वॉग कहते है कि इस मूलविज्ञान में शक्तियाँ ( सामर्थ्य ) होती है, जो फल 
का प्रत्यक्ष उत्पाद करती हैँ, श्र्थात्‌ प्रवृत्ति-धर्म का उत्पाद करती हे। दूसरे शब्दों में बीज, 
जो शक्ति की अ्रवस्था में श्रालय में सगृहीत धर्म है, पश्चात्‌ फलवत्‌ साक्षात्क्ृत धर्मों का उत्पाद 
करते है । 
झालय की सर्ववीजकता--शुआान-च्वाँग बीज के सम्बन्ध मे विविध आचार्यों के मत 
का उल्लेख कर अन्त में अपना सिद्धान्त व्यवस्थापित करते है। चच्द्रपाल सब वीजो को 
प्रकृतिस्थ मानते है, और नन्‍्द सबको भावनामय समझते हे। धमंपाल का मत है कि सास्रव 
और गअ्रनास्नव बीज अशत. प्रकृतिस्थ होते हे, श्रौर अ्रशतः कर्मों की वासना से भावित विज्ञान 
के फल हैं । पहले बीज प्रकृतिस्थ और दूसरे भावनामय कहलाते हे । प्रकृतिस्थ बीज विपाक- 
विज्ञान में धर्मंतावश अनादिकाल से पाये जाते हे । भावनामय वीज अभ्याससिद्ध हे। भग- 
वहचन है कि सत्त्वो का विज्ञान क्लिष्ट और अनास्रव धर्मों से वासित होता है। यह श्रसख्य 
बीजो का सचय भी है। इस नय मे आलय-विज्ञान और धर्म अ्रन्योन्य का उत्पाद करते हें, 
ओऔर इतका सदा कार्य-कारणभाव है । हम कह सकते हैँ कि आालय-विज्ञान में धर्मो का निरन्तर 
स्वरूप-विशेष (स्ट्रेटिफिकेशन) होता है, और आलयब-विज्ञान नवीन धर्म भ्राक्षिप्त करता रहता है । 
यह नित्य व्यापार है। बीज श्रनादिकाल से प्रकृतिस्थ हे, किन्तु क्लिप्ट और अ्रक्लिप्ट कर्मो 
से पुन -पुन भावित हो उनसे वासित होते है, और मानो उत्पन्न होते हे। दूसरे शब्दो में 
द्रव्य-सत्‌ एक शक्ति है, जो निरन्तर जीवन की सृष्टि करती है, और उस सृष्टि से श्रपना 


पोषण करती है । 
शुआन-च्वाँग धर्मपाल के मत को स्वीकार करते है । 
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बीज श्रौर गोत्र --वीजो के इस सिद्धान्त के श्रनुसार शुआान-च्वॉग विविध गोत़ों को 
व्यवस्थापित करते हैं| प्रत्येक के शम-अशुभ बीजो की मात्रा और गुण के अनुसार यह गोत् 
व्यवस्थापित होते हैँ । जिनमें अनास्रव वीजो का सर्वथा अभाव होता है, वह अपरिनिर्वाणधर्मक 
या श्रयोत्नक कहलाते है । इसके विपरीत जो बोधि के वीज समन्वागत है, वह तथागत-गोत्नक है । 
इस प्रकार, यह बीज-शवित पूर्व से विनियत होती है । 


बीज का स्वरूप-- वीज क्षणिक हैं श्रीर समुदचचार करनेवाले धर्म या अन्य शक्ति का 
उत्पाद कर विनप्ट होते हे । यह सदा अनुप्रवद्ध हे । बीज प्रत्यय-सामग्री की अपेक्षा करते हे । 
बीज और धर्म की श्रन्योन्य-हेतु-प्रत्ययता है, बीजो का उत्तरोत्तर उत्पाद होता है। वीज श्रालय- 
विज्ञान के तल पर धर्मो का उत्पाद करते हे श्रौर धर्म आलब-विज्ञान के गर्भ में बीज का सग्रह 
करते है । 

अथवा हम प्रबन्ध का सम्प्रधारण कर सकते हूँ । तीन धर्म हे -- 

१. जनक बीज । 

२. विज्ञान, जो समुदाचार करता है, श्रौर वीज से जनित है । 

३े. पूर्वोक्त विज्ञान की भावना से सम्भूत नवीन वीज। यह तीन क्रम से हेतु और 
फल हे, किन्तु यह सहभू हे। यह नडकलाप के समान भ्रन्योन्याश्रित है । 

प्रालय का श्राकार श्रौर आलम्बन--शुआन-च्वॉग आलय के आकार और आ्ालम्बन 
का विचार करते है । यदि प्रवृत्ति-विज्ञान से व्यत्तिरिक्त श्रालय-विज्ञान हैं, तो उसका आलम्बन 


श्रौर श्राकार बताना चाहिए । निरालम्बन या निराकार विज्ञान युक्त नही है । इसलिए, भ्रालय- 
विज्ञान भी निरालम्बन या निराकार नही हो सकता । 


अाकार--श्रालय का आ्राकार, यथा सर्वविज्ञान का आकार, विज्ञप्ति (विज्प्ति- 

क्रिया) है। विज्ञप्ति को दर्शनभाग कहते हे । 

अलम्वन--आालय का आलम्बन द्विविध है स्थान और उपादि । 

स्थान--भाजनलोक है, क्योकि यह सत्त्वो का सन्निश्रय है । 

उपादि--(इण्टिरियर आव्जेक्ट) बीज और सेन्द्रियक काय है । इन्हे 'उपादि' कहते है, 
क्योकि यह श्रालय से उपात्त है, आलय में परिगृहीत हूँ और इनका एक योगक्षेम है । 

वीज से वासनात्य इष्ट है --निमित्त, नाम और विकल्प | सेन्द्रियक काय, रूपीन्द्रिय 
श्रौर उनका अधिष्ठान है । 
श्रालय से लीक की उत्पत्ति 


इस सिद्धान्त के अनुसार लोक की उत्पत्ति इस प्रकार है --श्रालयविज्ञान या 
मूलविज्ञान का भ्रध्यात्म-परिणाम वीज और सेन्द्रिय काय के रूप मे ( उपादि ) होता है, ग्रौर 
वहिर्घा-परिणाम भाजनलोक के रूप में ( स्थान ) होता है। यह विविध धर्म उसके 'निमित्त- 
भाग है । यह निमित्त भाग उसका आलम्बन हैं । आलम्बनवण उसकी विज्ञप्ति-क्रिया है। यह 
उसका ग्राकार हैं। यह विज्ञप्ति-क्रिया आलय-विज्ञान का दर्शनभाग है। इस प्रकार, ज्यो ही 
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सर्व सास्रव विज्ञान ( जो प्रसाद से निर्मल नही हुआ है ) उत्पन्न होता है, त्यो ही वह आलम्बक 
भौर आलम्बन इन दो लक्षणो से उपेत होता है। एक दर्शनभाग है, दूसरा निमित्तभाग है । 
शुआन-च्वाँय कहते हैं कि दर्शन-भाग के विना निमित्तभाग अ्रसम्भव था । 


यदि चित्त-चैत्त में श्रालम्बन का लक्षण न होता, तो वह स्वविषय को आलम्बन 
नही बनाते अथवा वह सर्वविषय को स्वविषय तथा अन्य विषय को अस्पष्टतया आलम्बन 
बताते । और यदि उत्मे सालम्बन (भश्रालम्बक) का लक्षण न होता, तो वह किसी को आ्रालम्बन 
न बनाते, किसी विषय का ग्रहण न करते। अत , चित्त-चेत्त के दो भाग (मुख) हे-- 
दर्शन और निमित्त । किन्तु, वस्तुत “सब वेदक बोधकमात् है, वेद्य का भ्रस्तित्व नही है। अथवा 
यो कहिए कि बेदकभाग श्रौर वेद्यभाग का प्रवत्तेन पृथक्‌ स्वय होता है । यह स्वयम्भू है, क्योकि 
यह स्वहेतु-प्रत्यय-सामग्रीवश उत्पन्न होते है, और चित्त से बहिभूत किसी वस्तु पर श्राश्चित 
नही है ।” (रेने ग्रूसें, पृ० १०० का पाठ इस प्रकार है, प्रथवा यो कहिए कि मेदकभाग झौर 
वेद्यम्ाग का भ्रस्तित्व स्वत' नही है । ) 


प्रत , शुआन-च्वाग हीनयान के इस बाद का विरोध फरते हे कि विज्ञान के लिए 
१. बाह्यार्थ ( आलम्बन), २. अध्यात्मतिमित्त ( जो हमारा निमित्तभाग है ), जो विज्ञान का 
प्राकार है, ३. दर्शन, द्रष्टा ( हमारा दर्शनभाग ), जो स्वय विज्ञान है, चाहिए । शुआझ्ान- 
ज्वाँग के मत में इसके विपरीत चित्त-व्यतिरेकी श्रथों का श्रस्तित्व नही है। उनके भ्रनुसार 
विज्ञान का आलम्बन निमित्तभाग है और विज्ञान का श्राकार दर्शनभाग है। घह हीनयान के 
लक्षणों को नही स्वीकार करते । इन दो भागों का एक भ्ाश्रय चाहिए भौर यह प्राश्रय विज्ञान 
का एक पग्राकार है, जिसे स्वस वित्ति-भाग कहते हे । तीव भाग इस प्रकार हैं * १. प्रमेय, श्र्थात्‌ 
निमित्तभाग, २ प्रमाण, भ्रर्थात्‌ विज्ञप्तिक्रिया यह दर्शनभाग है, हे प्रमाणफल . यह 

सवित्तिभाग अ्रथवा स्वाभाविक भाग है। 
इनको प्रमाणसमुच्चय में ग्राह्म भाग, प्राहकभाग, स्वसवित्तिभाग कट्ठटा है। ये तोभ 

विज्ञान से पृथक्‌ नही है । 
शआन-च्वॉग कहते है कि यदि चित्त-चत्त धर्मों का सुक्ष्म विभाजन किया जाय, वो चार 
भाग होते है । पूर्वोक्त तीन भागों के भ्रतिरिक्त एक चौथा भाग है । इसे स्वसवित्ति-संवित्ति 
भाग कहते है । 

नील-प्रतिबिम्ब (निमित्तमाग) दर्शन का (दर्शेनभाग का ) प्रमेय है। दर्शनभाग 
प्रमाण है । यह विज्ञप्ति-क्रिया है. 'यह नील देखता है /! इस 9 का फल स्वसवित्ति! 
कहलाता है। यह जानना कि में नील देखता हूं, 'स्वसवित्ति है। स्वसवित्ति दर्शन का 
फल है । यह दर्शन को झ्रालम्बन के रूप में गृहीत करता है, 8403 यह प्ालम्वन को गृहीत 
करता है | इसका एक फल होता चाहिए, जिसे 'स्वृसवित्ति-सवित्ति कहते हैं---“यह जानना कि 
मैं जानता हूँ कि मे नील देखता हूँ ।” वह स्वसवित्ति को जानता है, जसे स्वसविनि दर्शन को 


शरद 
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जानता है। किन्तु, यह चार चित्तमात्र हे । यथा लकाबबार (१०॥१०१) में कहा है--' क्योकि 
चित्त अपने में भ्रभिनिविष्ट है, श्रत, वाह्यार्य के सदृश चित्त का प्रवत्तंन होता है। दृश्य नही है, 
चित्तमातर है ।' 

प्रालम्घनवाद 

शुआन-च्वाँग आलम्बनवाद का वर्णन करते हे । झालम्बन द्विविध हँ--स्थान 
और उपादि । 

१ स्थान--साधारण वीजो के परिपाक के वल से विपाक-विज्ञान भाजन- 
लोक के झ्राभास मे, श्र्थात्‌ महाभूत श्रौर भौत्तिक के ग्राभास में परिणत होता है। 
शुझ्रान-च्वाँग स्वय एक आक्षेप के परिहार की चेष्टा करते है । वह कहते है कि “भ्रत्येक सत्त्व 
के विज्ञान का परिणाम उसके लिए इस प्रकार होता है, किन्तु इस परिणाम का फल सर्वेताधारण 

है । इस कारण भाजनलोक सव सत्त्वों को एक-सा दीखता है। यथा दीपसमह में प्रत्येक 
दीप का प्रकाश पृथक होता है, किन्तु दीपसमूह का प्रकाश एक ही प्रकाश प्रतीत होता हैं।” 
भ्रत , भिन्न सत्त्वो के विज्ञान के बीज साधारण बीच कहलाते है, क्योंकि भिन्न सत्त्व उन वस्तुश्री 
के उत्पादन में सहयोग करते है, जिनका श्राभास सव सत्त्वों को होता है। लोकधातु की सृष्टि 
का हेतु बहुत कुछ वैगे पिक श्रौर जैनदर्शन से मिलता है । 

दूसरी ओर शुआतन-च्वाँग कहते हे कि यवि साधारण विज्ञान भाजनलोक में परिणत 
होता है, तो इसका कारण यह है कि भाजनलोक उस सेन्द्रियक काय का ग्ाश्रय या भोग होगा, 
जिसमें यह विज्ञान परिणत होता है । श्रत , विज्ञान का परिणाम उस भाजनलोक में होता है, 
जो उस काय के अनुरूप है, जिसमें यह्‌॒ परिणत होता हैं। यहाँ हमको एक सर्वसाधारण या 
सार्वभोमिक विज्ञान की झलक मिलती है । यह एक लोकघातु की सृष्टि इसलिए करता है, जिसमे 
प्रत्येक चित्त-सन्तान काय-विशेष का उत्पाद कर सके । 


एक आक्षेप यह है कि जो लोकधातु सत्त्वो का अ्रभी आवास नहीं है या जो निर्जत 
हो गया है, उसमें विज्ञानवाद कैसे युक्तियुक्त है ? किस विज्ञान का यह लोकधघातु परिणाम हैं 
शुआन-च्वाँग इस ओआक्षेप के उत्तर में कहते हे कि यह अन्य लोकधातुझों में निवास करनेवाले 
सत्त्वो का परिणाम है । हमसे कहा गया है कि लोकधातु सत्त्वो का साधारण भोग है । किन्तु, 
प्रेत, मनुष्य, देव (विशतिका, ३ ) एक ही वस्तु का दर्शन नही करते, भर्थात्‌ वस्तुओं को एक 
ही झ्राकार में नही देखते | शुआन-च्वाँग कहते है कि इन्ही सिद्धान्तों के अनुसार इस भ्रश्न का 
भी विवेचन होना चाहिए । 

२ उपादि--वीज और सेन्द्रियक काय । 


बीज--यह सास्रव धर्मों के सव॑ वीज है, जिनका धारक विपाक-विज्ञान है, जो इस 
विज्ञान के स्वभाव में ही सगृहीत है और जो इसलिए उसके आलम्बन हें । 

अनास्रव धर्मो के वीज विज्ञान पर सकुचित रूप में ग्राश्नित है, क्योकि वह उसके 
स्वभाव में मगृहीत नही हे, इसलिए वह उसके आालम्वन नही हैं। यह नही है. कि वह विज्ञात 
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से विप्रयुक्त है, क्योंकि भूततथता के तुल्य वह विज्ञान से पृथक्‌ नही है । ञ्रत , उनके अ्रस्तित्व 
की प्रतिज्ञा कर हम विज्ञप्तिमात्नता के सिद्धान्त का विरोध नही करते। 
सेन्द्रियक काय--मेरा विपाक-ज्ञान अपने बीज-विशेष के बल से १. रूपीन्द्रिय में 
परिणत होता है, जो हम जानते है, सूक्ष्म और अतीन्द्रिय रूप है, २ काय में परिणत द्वोता है, 
जो इन्द्रियो का झाश्रयायत्तन है। किन्तु, अन्य सत्त्वों के बीज--वह सत्त्व, जो मेरे काय को 
देखते हे--मेरे काय में उसी समय परिणत होते है, जिस समय मेरे अपने बीज परिणत होते हे । 
यह साधारण बीज (शक्ति) हैं 
साधारण बीज के परिपाक के बल से मेरा विपाक-विज्ञान दूसरो के इन्द्रियाश्रयायतन में 
परिणत होता है। यदि ऐसा न होता, तो मुझे दूसरों का दर्शन, दूसरो का भोग न द्वोता । 
स्थिरमति और दूर जाते हैं। उनका मत है कि किसी सत्त्व-विशेष का विपाक-विज्ञान दूसरो 
की इन्द्रियो में परिणत होता है । उनका कहना है कि यह मत युक्‍त है, क्योकि मध्यान्तविभाग 
में कहा है कि विज्ञान स्व-पर-आश्रय के पचेन्द्रियों के सदृश श्रवभासित होता है। 
एक आश्रय का विज्ञान दूसरे के इन्द्रियाश्रयायतत में इसलिए परिणत होता है कि 
निर्वाण-प्रविष्ट सत्त्त्का शव अथवा अन्य भूमि में सचार करनेवाले सत्त्व का शव दृश्यमान 
रहता है। निर्वुत के विज्ञान के तिरोहित होने पर उसके शव में परिणाम नहीं होगा अ्रत. यह 
कुछ काल तक श्रन्‍्य सत्त्वो के विज्ञान-परिणाम के रूप में अवस्थान करता हूं । 
हमने देखा है कि विज्ञात का परिणाम सेन्द्रियक काय और भाजनलोक (असत्त्व रूप) में 
होता है । इनका साधारणत सवंदा सन्‍्तान होता है । 
प्रश्न है कि अ्रष्टम विज्ञान का परिणाम चित्त-चैत्त में, विप्रयुक्त में, असस्कृत मे, श्रभाव 
धर्मों मे क्यो नही होता और इन विविध प्रकारो को वह श्रालम्बन क्यो नही वनाता। 
विज्ञानो का परिणाम दो प्रकार का है । 
सास्रव विज्ञान का सामान्यतः द्विविध परिणाम होता है--१ हेतु-प्रत्यय-वश परि- 
णाम, २, विकल्प या मतस्कार के वल से परिणाम । पहले परिणाम के धर्मों मे क्रिया और 
वास्तविकता होती है। दूसरे परिणाम के धर्म केवल ज्ञान के विषय हें । 
किन्तु, अप्टमविज्ञान' का पहला परिणाम ही हो सकता है, दूसरा नही । अ्रत., रूपादि 
धर्मों में, जो भ्रष्ठम विज्ञान से प्रवृत्त होते हे, क्रिया होती चाहिए और उनमे क्रिया होती है 
यह नही माना जा सकता कि चित्त-चैत्त इसके परिणाम हें । इसका कारण यह है कि 
चित्त-चैत्त, जो अष्टम विज्ञान के केवल निमित्त भाग हे, आलम्बन का ग्रहण न करेगे भर इस- 
लिए उनमें वास्तविक क्रिया न होगी । 
प्राक्षेप 
आप कहते हे कि चित्त-चैत्त की उत्पत्ति अष्ठम विज्ञान से होती है, श्रत, इसका 
चित्त-चत में परिणत होना आवश्यक है । 


है वौद्ध-धर्म-दर्शन 


के विज्ञान-सप्तक और उनके सम्प्रयुकतत की वास्तविक क्रिया की उत्तत्ति श्रष्ठम विज्ञान से 
द्वोती है, क्योकि वह उसके निमित्तभाग का उपभोग करते हे, श्र्थात्‌ उन श्र्थों का उपभोग 
करते हूँ, जिनमें इसका परिणाम होता है । 

प्रष्टम का परिणाम असस्कृतादि में भी नही होता; क्योकि उनका कोई कारिद् 
नद्ठी है । 

हमने जो कुछ पूर्व कहा है, वह साख्रव विज्ञान के लिए है । 

जब अष्टम विज्ञान की अनास्षव श्रवस्था (वुद्धावस्था) होती है, तब यह प्रधान प्रज्ञा 
से सम्प्रयुकत होता है । यह अ्रविकल्पक किन्तु प्रसन्न होता है, श्रत यह असस्क्ृत तथा चित्तादि 


के इन सब निर्मित्तो को श्रवभासित करता है, चाहे यह धर्म क्रिया-वियुक्त हो । विपक्ष में बुद्ध 
सर्वज्ञ न होगे । 


किन्तु, जबतक अप्टठम विज्ञान सास्रव है, तवतक यह कामधातु और रूपधातु में केवल 
भाजनलोक, सेन्द्रियक काय और सास्रव वीजो का आलम्वन के रूप में ग्रहण करता है । आरूप्यस्थ 
विज्ञान केवल साम्रव वीजो का ग्रहण करता है। इस धातु के देव रूप से विरक्‍त हें। किन्तु, 
समाधिज रूप के आलम्बन बनाने में विरोध नही है। अ्रष्टम विज्ञान का आकार (दर्शनभाग, 
विज्ञप्ति ) अतिसूक्ष्म, अ्रणु होता है, अत वह श्रसविदित है । अथवा, श्रष्ठम विज्ञान इसलिए 
प्रसविदित है, क्योकि उसका अध्यात्म-प्रालम्बन शअ्रतिसूक्ष्म है, और उसका वाह्य आलम्बत 
( भाजनलोक ) अपने सन्‍न्निवेश में अ्रपरिच्छिन्न है। 

किन्तु, सौत्रान्तिक और सर्वास्तिवादी प्रश्न करते हें कि यदि अप्टम विज्ञान का आकार 
असविदित है, भ्र्थात्‌ उसका प्रतिसवेदन करना अ्रशवय है, तो अण्टम “विज्ञान' कैसे है ” हमारा 
सौत्ान्तिको को, जो स्थविरवादियों के समान एक सूक्ष्म विज्ञान मे प्रतिपन्न है, यह उत्तर है कि 
श्राप मानते है कि निरोध-समापत्ति आदि की अवस्था मे एक विज्ञान-विशेष होता है, जिसका 
आ्राकार असविदित है। अत , आप मानते हैँ कि अ्रष्टम विज्ञान सदा श्रसंविदित होता है । सर्वा- 
स्तिवादियों से जो निरोध-समापत्ति आदि की अवस्था में विज्ञान के अस्तित्व का प्रतिषेध करते 
हे, हमारा यह कहना है कि उक्त समापत्तियो की अवस्था मे विज्ञान अवश्य होता है, क्योकि जो 
योगी उसमें समापन्न होता है, उसे सत्त्व मानते हे । आपके मत में भी सत्त्व सूचित होता है । 


श्रालय का चेत्तो से सम्प्रयोग 
यह श्रालय-विज्ञान सदा से ब्राश्रय-परावृत्ति-पर्यन्त भ्रपनी सव अ्रवस्थाओं में पाँच 
संग ( सर्वेत्रग ) चैत्तो से सम्प्रयुक्त होता है । ये पाँच चैत्त इस प्रकार हैं ---स्पर्श, मनस्कार, 
वेदना, सन्ना और चेतना । 
थे वाँच आकार में आलय-विज्ञान से भिन्न हैं, किन्तु यह झ्रालय के सहभू है। इसका 
वही आश्रय है, जो प्रालय का है, और इनका श्रालम्बन (++ निमित्तभाग ) तथा द्रव्य (सवित्ति- 
भाग) झालय के झालम्बन और द्रव्य के सदृश है । भ्रत', यह भ्रालय से सम्प्रयुक्त है । 
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१. स्पश--स्पर्श का लक्षण इस प्रकार है: स्पशे त्रिक-सन्निपात है, जो विकार-परिच्छेद 
है श्र जिसके कारण चित्त-चैत्त विषय का स्पर्श करते हे। 


इन्द्रिय, विषय और विज्ञान यह तीन “त्रिक' हे । इनका समवस्थान 'त्विक-सन्निपात' है। 
यथा * चक्षु, नील, चक्षुविज्ञान, यह तीन वीजावस्था में पहले से रहते हे । स्पर्श भी बीजावस्था म॑ 
पहले से रहता है। अपनी उत्पत्ति के लिए स्पर्श इन तीन पर आश्रित है। इसकी उत्पत्ति 
होने पर इन तीन का सन्तिपात होता है । भ्रत , स्पर्श को त्विक-सन्तिपात कहते है । 


सन्तिपात के पूर्व त्विक में चित्त-चैत्त के उत्पाद का सामध्य नही होता । किन्तु, सन्निपात 
के क्षण में वह इस सामथ्य॑ से समन्‍वागत होते है । इस परिवत्तंन, इस प्राप्त सामथ्यं को विकार 
कहते है । 

स्पर्श इस विकार के सदुश होता है । श्रर्थात्‌, चित्त-चैत्तो के उत्पाद के लिए इसमें उस 
सामर्थ्य के सदूश सामथ्यं होता है, जिससे त्विक विकारावस्था में समन्वागत होता है। श्रत , 
स्पर्श को विकार-परिच्छेद कहते हे, क्योकि यह विकार का परिच्छेद" (सदृश, पौधा-कलम) है । 
स्पर्श-क्षण में त्विक में विकार होता है । किन्तु, स्पशे के उत्पाद में इन्द्रिय-विकार की प्रधानता है । 
इसीलिए, स्थिरमति स्पर्श को 'इन्द्रियविकार-परिच्छेद” कहते हूँ (पृ० २० )। 

स्पर्श का स्वभाव है कि यह चित्त-चैत्त का सन्तिपात इस तरह करता है, जिसमें विना 
विसरण के वह विषय का स्पर्श करते हे । 

स्थिरमति का व्याख्यान भिन्न है । “त्विक का कार्यकारणभाव से समवस्थान त्िक-सन्निपात 
हैं। जब त्िक-सन्निपात होता है, तब उसी समय इन्द्रिय में विकार उत्पन्न होता है । यह विकार 
सुख-दु खादि वेदता के भ्रनुकल होता है । इस विकार के सदृश विषय का सुखादिवेदनीयाकार 
परिच्छेद ( ज्ञान ) होता है। इस परिच्छेद को स्पर्श कहते हैं। यह 'स्पर्ण' इच्द्रिय का स्पर्श 
करता है, क्योकि यह इन्द्रिय-विकार के सदृश है । अथवा, यो कहिए कि यह इच्द्रिय से स्पृप्ट 
होता है, इसीलिए इसे स्पर्श कहते हे । 

'स्पशे' का कर्म मनस्कारादि अन्य चार चैत्तो का सन्निश्रयत्व है । थूत्र में कहा है कि 
वेदना, सज्ञा, सस्कार का प्रत्यय स्पर्श है । इसीलिए सूत्र में उतत है कि इन्द्रिय-वियय इन दो के 
सन्निपात से विज्ञान की उत्पत्ति होती है, स्पर्श की उत्पत्ति त्रिक-सन्निपात से होती है और श्रन्य 
जैत्तो की उत्पत्ति इन्द्रिय-विषय-विज्ञान-स्पर्श-चतुष्क से होती है । 

प्रभिधमंसमुच्चय ( स्थिरमति इसका भ्रनुसरण करते है ) की शिक्षा है कि स्पर्ण वेदना 
का सन्निश्नय है| सुखवेदनीय स्पर्श के भ्रत्ययवश सुखावेदना उत्पन्न होती है । 

२. मनस्कार--मतस्कार चित्त का झभोग ( आभु जन ) है । इसका कर्म झालम्वन में 
चित्त का आवजन है । सघभद्र के श्रनुसार मनस्कार चित्त को झआलम्वन के अप्विमुख करता है । 


१ या पुत्र पिता का परिच्छेद हैं | 


४४४६ बौद्ध-घर्म-दर्शन 

अभिधघरमंसमुच्चय के अनुसार ( सघभद्र के भी ) मनस्कार झालम्बन में चित्त का घारण 
करता है । शुआन-च्वाँग इन व्याख्यानों को नहीं स्वीकार करते। उनका कहना है कि 
पहले को स्वीकार करने से मनस्कार सर्वंग नहीं होगा और दूसरा व्याख्यान मनस्कार और 
समाधि को मिला देता है । 

३. वेदना--वेदना का स्वभाव विपय के आाह्वादक, परितापक और इन दोनो श्राकारो 
से विविध स्वरूप का श्रनुभव करना है । वेदना का कर्म तृप्णा का उत्पाद करना है, क्योकि 
यह सयोग, वियोग तथा न सयोग, न वियोग की इच्छा उत्पन्न करती है । सघभद्र के अ्रनुसार 
वेदना ठो प्रकार की है विपय-वेदना स्वभाव-वेंदना । पहली वेदना स्वालम्बन-विपय का 
अनुभव है, दूसरी वेदना तत्सहगत स्पर्श का अनुभव है । इसीलिए, भगवान्‌ सुखवेदनीय स्पर्श 
ग्रादि का उल्लेख करते हे । केवल द्वितीय बेदना “वेदना-स्वलक्षण' है; क्योकि प्रथम सामान्य 
चैत्तो से विशिष्ट नही है। सभी चैत्त विपय-निमित्त के अश्रनुभव हे, यह मत अययथार्थ है। 
१. वेदना सहज स्पर्श को आलम्बन नही बनाती । २ इस आ्राघार पर कि यह स्पर्ण सदृश उत्पन्न 
होता है, हम नही कह सकते कि वेदना स्पर्श का अनुभव करती है, क्योंकि उस अवस्था में सर्वे 
निष्यन्द-फल वेदनास्वभाव होगा । ३ यदि वेदना स्वहेतु, श्र्थात्‌ स्पर्श का अनुभव करती है, तो 
इसे 'हेतुवेदबा' कहना चाहिए, 'स्वन्ाववेदना' नहीं। ४ श्राप नहीं कह सकते कि जिस 
प्रकार राजा अपने राज्य का उपभोग करता है, उसी प्रकार वेदना स्पर्शज वेदना के स्वभाव का 
श्रनुभव करती है और इसलिए इसे ( बेदना ) स्वभाववेदना कहते है । ऐसा करने से भ्रापको 
अपने इस सिद्धान्त का परित्याग करना पडेंगा कि स्वसवेदन नहीं होता । ५- यदि आप उसे 
इसलिए स्वभाववेदना की सन्ना देते हे, क्योकि यह कभी अपने स्वभाव का परित्याग नहीं 
करती, तो सर्व धर्म को स्वभाववेदना कह प्कते हैं । 

वस्तुत , विपय-वेदना अन्य चैत्तो से पृथक्‌ है, क्योकि यदि श्रन्य चैत्त विषय का 
अनुभव करते है, तो केवल वेदना विपय का अनुभव आह्वादक, परितापक आकार में 
करती है । 

४ संज्ञा--सन्ञा का स्वभाव विपयनिमित्त का उद्ग्रहण है। विषय आलम्बन का 
विशेष है, यथा नील-पीतादि । इससे आालम्बन की व्यवस्था होती है। उद्ग्रहण का प्र 
निरूपण है, यथा जब हम यह निरूपित करते है कि यह नीला है, पीत नही है । सज्ञा का कर्म 

( जब यह मानसी है ) नाना अ्रप्मिधान और प्रज्ञप्ति का उत्पाद है । जब विषय के निमित्त 
व्यवस्थित होते हे, यथा यह नील है, नील से अन्य नही है, तभी इत निमित्तो के भनुरूप 
श्रभिधाव का उत्पाद हो सकता है । 

५ चेतना--चेतना का स्वन्ञाव चित्त का अभिसस्कार करना है । इसका कर्म चित्त का 
कुशलादि में नियोजन है। अर्थात्‌, चेतना कुशलादि सम्बन्ध में विषय का ग्रहण करती है, 
विपय के इस निमित्त का ग्रहण कर वह कर्म करती है ! वह चित्त का इस प्रकार तियोजन 
करती है कि चित्त कुशल, अकुशल, अब्याक्ृत का उत्पाद करता है । 


श्रष्टादश श्रंध्याय ४४७ 


शालय-विज्ञान की वेदना 


यह झ्रालय-विज्ञान स्पष्ट वेंदनाओं का न प्रभाव है, न आलम्बन । वसुबन्धु कहते हैं--- 
बपेक्षा वेदना तत्न', यहाँ की वेदना उपेक्षा है । आलय उपेक्षा-वेदना से सम्प्रयुक्त है । आलय- 
विज्ञान और अन्य दो वेदनाओ में अ्रनुकूलता नही है। यह विज्ञान का आकार ( दर्शनभाग) 
भ्रपदुतम है, और इसलिए उपेक्षा-वेदना से इसकी अनुकूलता है। यह विज्ञान विपय के अनु- 
कूल-प्रतिकूल निमित्तो का परिच्छेद नही करता । यह सूक्ष्म है और अन्य बेदनाएँ झ्रौदारिक 
है। यह एकजातीय, अविकारी है और श्रन्य वेदनाएँ विकारशील हैं। यह अ्रविच्छिन्न सन्‍्तान 
है और वेदनाञ्रो का विच्छेद होता है । 

आलय विज्ञान से सम्प्रयुक्त वेदना-विपाक है, क्योकि यह प्रत्यय का आश्रय न लेकर 
केवल श्राक्षेपक कम से अ्रभिनिव॒ त होती है । यह वेदना कुशलाकुशल कर्म के वल से स्वरस- 
वाहिनी है, भरत यह केवल उपेक्षा हो सकती है। अन्य बेदनाएँ विपाक नही हे, किन्तु 
विपाकज हे , क्योकि वह प्रत्यय पर, अनुकूल-प्रतिकूल विषय पर, आश्चित हे । 

'.. आलय की यह वेदता आत्मप्रत्यय का प्रभव है । यदि सत्त्व श्रपने आलय को स्वकीय 
अ्रभ्यन्तर श्रात्मा अवधारित करते है, तो इसका कारण यह है कि आलय-विज्ञान सदाकालीन 
श्रौर सभाग है। यदि यह सुखा? और दु खावेदनाओ से सम्प्रयुक्त होता, तो यह भ्रसभाग होता, 
श्र इसमें श्रात्मसंज्ञा का उदय न' होता । 

यदि आलय उपेक्षा से सम्प्रयुक्त है, तो यह अकुशल कर्म का विपाक क से हो सकता है? 
आप स्वीकार करते हे कि शुभ कर्म उपेक्षा-वेदना का उत्पाद करते है (कोश ४, १० १०६) 
इसी प्रकार, अकुशल कर्म को समझना चाहिए ।। वस्तुत , यथा अव्याकृत कुशल-अकुशल के 
विरुद्ध नही है (कुशल-अकुशल कर्म अव्याकृत धर्म का उत्पाद करते हे), उसी प्रकार उपेक्षा- 
वेंदना सुख-दु ख के विरुद्ध नही है । 

आालय-विज्ञान विनियत चंत्तों से सम्प्रयुकत्त नही है। वस्तुत “छन्द' अ्भिप्रेत वस्तु कीं 
झअभिलाया है । आलय कर्मवल से स्वरसेन प्रवत्तित होता है और अभिलाप से अपरिचित है । 
अधिमोक्ष' निश्चित वस्तु का अवधारण है। आलय-विज्ञान अपटु है, और अवधारण से 
वियुक्त है। 'स्मृति' सस्क्ृत वस्तु का अभिस्मरण है। आालय दुर्वेल है और अभिस्मरण से 
रहित है। समाधि' चित्त का एकत्रर्थ में आसग है । आलय का स्वरसेन प्रवत्तंत होता है, 
और यह प्रतिक्षण नवीन विषय का ग्रहण करता है । 'प्रज्ञा' वस्तु के गृण आदि का प्रविचय है । 
आलय सूक्ष्म, अस्पष्ठ और प्रविचय में असमर्थ है। विपाक होने से आलय कुशल या 
क्लिष्ट चत्तो से सम्प्रयुक्त नही होता । कौझृत्यादि चार श्रनियत (या अव्याक्ृत) धर्म विच्छित्न 
हें। यह विपाक नही हे । 
भ्रालय झ्ौर उसके चेत्तों का प्रकार 

वसुबन्धु कहते हैं कि आलय-विज्ञान अ्रनिवृत्त-अ्रव्याकृत है 


इंच बौद्ध -घर्म-वर्शन 


धर्म तीन प्रकार के हँ-कुशल, अ्रकुशल अव्याकृत । अव्याकृत दो प्रकार का है-निवृत, 
भ्रनिवृत। जो मनोभूमिक श्रागन्चुक उपक्लेशो से आवृत है, वह निवृत्त है। इसका विपयंय 
अनिवृत है। अनिवुत के चार प्रकार है, जिनमें एक विपाक है। (कोश २, पृ० ३१५) 

आलय-विज्ञान एकान्तेन श्रनिवृताव्याकृत है, और इसका प्रकार विपाक है। यदि गह 
कुशल होता, तो प्रवृत्ति (समुदय-दु ख) श्रमम्भव होती । यदि यह विलष्ट, अर्थात्‌ भ्रकुशल या 
निवृताव्याकृत होता, तो निवृत्ति (निरोध-मार्ग ) श्रसम्भव होती । कुशल या विलष्ट होने से यह 
वासित नहो सकता, अत आलय अनिवृताव्याकृत है। इसी प्रकार, आसय से सम्प्रयुक्त 
स्पर्शादि अनिवृताव्याकृत हे । विपाक से सम्प्रयुक्त स्पर्शादि भी विपाक है! उनके आक़ार 
झ्औौर आलम्बन भी आलय के समान अपरिच्छिन्न है। अन्य चार श्रोर आलय-विज्ञान से यह 
नित्य अनुगत हे । 


प्रतीत्यसमुत्पाद 


क्या यह भ्रालय-विज्ञान एक और अभिन्न आससार रहता है ? भ्रथवा, सन्तान में इसका 
प्रवत्तेत होता है ? क्षणिक होने से यह एक और अभिन्न नही है । यह झालय-विज्ञान प्रवाहवत्‌ 
स्रोत में वत्तमान होता है । वसुवन्धु कहते हे 'तच्च वत्तंते स्नोतसौघवत्‌” । श्रत , यह न शाश्वत 
है, न उच्छिन्न । श्रनादिकाल से यह सन्‍्तान विना उच्छेद के श्रव्युपरत प्रवाहित होता;है। यह 
सनन्‍्तान दीजो को धारण करता है और उनको सुरक्षित रखता है। यह प्रतिक्षण उत्पन्न और 
निरुद्ध होता है। यह पूर्व से श्रपर में प्रवत्तित होता है। इसका हेतु-फलभाव है। यह उत्पाद 
श्रौर निरोध है, अत. यह आत्मवत्‌ एक नही है, प्रधानवत्‌ (साख्य) शाश्वत नही है । 'तच्च 
दत्तंते', इससे शाश्वत सज्ञा व्यावृत्त होती है । 'स्रोत' शब्द से उच्छेद सज्ञा व्यावृत्त होती हैं । 
आलय-विज्ञान के सम्बन्ध में शुझ्नान-च्वाँग जो कुछ यहाँ कहते है, वह प्रतीत्यसमुत्पाद 
पर भी लागू होता हूँ । प्रतीत्यसमृत्पाद हेतु-फल-भाव की धर्मता है । यह स्रोत के ओघ के 
तुल्य शाश्वतत्व श्रौर उच्छेद से अपरिचित हैं। आलय-विज्ञान के लिए भी यही दृष्टान्त है। 
यथा स्रोत का प्रवाह विना शाश्वतत्व या उच्छेद के सन्‍्तान रूप में सदा प्रवाहित होता है, भौर 
अपने साथ तृणकाष्ठ-गोमयादि को ले जाता हैँ, उसी प्रकार आलय-विज्ञान भी सदा उत्तन्न श्रौर 
निरुद्ध सन्‍्तान के रूप में न शाश्वत, न उच्छिन्न हो, क्लेश-कर्म का श्रावाहन कर सत्त्व को 
सुगतिया दुर्गति में ले जाता है, और उसका ससार से नि सरण नही होने देता। जिस 
प्रकार एक नदी वायु से विताडित हो तरगो को उत्पन्न करती है, किन्तु उसका प्रवाह उच्छिन्न 
नहीं होता; उसी प्रकार आलय-विज्ञान हेतु-प्रत्ययवश प्रत्युत्यन्न विज्ञान का उत्पाद करता है, किन्तु 
उसके प्रवाह का विच्छेद नहीं होता। जिस प्रकार जल के तल पर पत्ते और भीतर 
मछलियाँ होती है, और नदी का प्रवाह प्रवत्तित रहता हैँ, उसी प्रकार आलय-विज्ञान आभ्यच्तर 
वीज श्रौर वाह्म चैत्तो के सहित सदा प्रवाहित होता है । यह दृष्टान्त प्रदर्शितकरता हैं कि 
आ्रालय-विज्ञान हेतु-फल-भाव है, जो अनादि, श्रशाश्वत, श्रनुच्छिन्न है । स्लोत का अर्थ यहाँ 
देतु-फल की निरन्तर प्रवृत्ति है । इस विज्ञान की सदा से यह धर्मता रही है कि प्रतिक्षण फलो- 
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त्पत्ति होती है, और हेतु का विनाश होता है। कोई विच्छेद नही है, क्योकि फल की उत्पत्ति 
होती है। कोई शाश्वत्तत्व नही है, क्योकि हेतु का विनाश होता है । अशाश्वतत्व, अनुच्छेद 
प्रतीत्यसमृत्पाद का नय है। इसीलिए, वसुवन्ध्‌ कहते हे कि श्रालय-विज्ञान स्रोत के रूप में 
भ्रव्यपरत प्रवत्तित होता है । 
साध्यसिक आदि से तुलबा--मध्यमक (१,१) में प्रतीत्यसमुत्पाद का यह लक्षण 
दिया है श्रनिरोध श्रनुत्पादं अनुच्छेद अ्रशाइवतस्‌ । नागाजुन ने प्रतीत्यसमुत्पाद को 
शून्यत्ता का समानाथक माना है, और उनके अनुसार यह प्रकारान्तर से निर्वाण का दूसरा मुख 
(आबवर्स) है। शुआन-च्वाँग का लक्षण इस प्रकार होगा सोत्पादं सनिरोधम्‌ प्रनु- 
उ्छेदम्‌ । वह प्रतीत्यसमृत्पाद को सस्वभाव मानता है; क्योकि वह आलय-विज्ञान का 
स्वभाव बताया गया है । झ्ालय समुत्पाद-स्वभाव है, जो अ्रनादिकालिक प्रतीत्यसमुत्पाद, श्रर्थात्‌ 
हेतु-फल की निरन्तर प्रवृत्ति है । 
जो दृष्टान्त हम नीचे देते हे, उससे बढकर कौन दृष्ठान्त होगा, जो श्रालय के विविध 
श्राकारो को प्रदर्शित करे ? यह दृष्टान्‍्त लकावतार से उद्धृत किया गया है। शुआन-च्वाँग 
(पृ० १७५) इसका उल्लेख करते हे-क्या समुद्र पवन-प्रत्यय से श्रभ्याहत हो तरग उत्पादित 
करता है ? किन्तु, शक्तियो का (जो तरग को उत्पन्न करती हे ) प्रवत्तंन होता रहता है, श्र 
विच्छेद नही होता, उसी प्रकार विषय-पवन से ईरित हो श्रालयौघ नित्य विचित्र तरग-विज्ञान 
(प्रवृत्ति-विज्ञान) उत्पन्न करता है, और शक्ति (जो विज्ञान का उत्पाद करती है) प्रवत्तित रहती 
है। इस दृष्टान्त मे प्रवृत्ति-विज्ञानो की तुलना तरगो से दी गई है, जो सार्वलौकिक विज्ञान-रूपी 
नित्य स्नोत के तल पर उदित होते है । 
यह विचार करने की बात है कि यदि इस दृष्टि से देखा जाय, तो विज्ञानवाद विज्ञान- 
वाद न ठहरेगा, किन्तु अद्यवाद हो जायगा। अन्यत्न ( पृ० १६७-१६८ ) शुप्रान-च्वाँग 
कहते हें कि उनका आलय-विज्ञान एकजातीय और सर्वंगत सदाकालीन सन्तान हूँ । सक्षेप में, 
यह एक प्रकार का ब्रह्म है । 


श्रालय की व्यावृत्ति 
एक कठिन प्रइन यह है कि झ्ालय की व्यावृत्ति होती है या नही ? निर्वाण के लाभ 


के लिए, सर्व धर्म का सुखनिरोध करने के लिए, इस अव्युच्छिन्न श्रवाह को व्यावृत्त करना 
होता है। प्रश्न यह है कि प्रालय-विज्ञान की व्यावृत्ति अहँत्तव में होती है या केवल महावोधि- 
। 
के का अहेस्व' शब्द का प्रयोग करते हे ( विशिका, ५) । स्थिरमति फे भनुसार 
क्षय-ज्ञात और पनत्पाद-ज्ञान के लाभ से अरहैत्त्व होता है और उस श्रवस्था में प्रालयाश्रित 
दौष्ठुल्य का निरवशेष प्रहाण होता है। इससे श्रालय-विज्ञान व्यावृत्त होता है। यही अहंत्‌ 
की अवस्था है। प्रथम श्राचार्यो के अनुसार “अहत्‌' से तीव यानो के उन आारयों से आशय है, 
जिन्होने श्रशक्ष फल का लाभ किया हैं। यह आचार्य प्रमाण में योगशास्त्र के इस वाक्य 3 
उद्धृत करते हे. “अहंत्‌, प्रत्येकचुद्ध और तथागत आलय-विज्ञान से समनन्‍्वागत नहीं 


श्७छ 
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होते ।” यहाँ शुझ्रान-च्वॉग कहते हैं कि योगशास्त्र में इसी स्थल में यह भी कहा है कि 
ग्रवैवतिक वोधिसत्त्व में भी आलय नही होता । 


अर्मपाल के अ्रनुसार श्रचला भूमि से वोधिसत्त्व की अवैवत्तिक' सज्ञा हो जाती है। 
इस भूमि से उनमें श्रालय-विज्ञान नही होता और वह भी वसुवन्धु के 'अरहत्‌' में परिगणित 
होते हे । इसमें सन्देह नहीं कि इन वोधिसत््वों ने विपाक-विज्ञान के बलेश-बीजो का प्री 
सर्वथा प्रहाण नही किया है । किन्तु, इनका समुदाचरित चित्त-सन्तान सर्वविुद्ध है, और इस- 
लिए श्रात्मदृष्टि आदि मनस्‌ के क्लेश इस विपाक-विज्ञान में श्रात्मवत्‌ आ्रालीन नही होति, 
श्रत इन बोधिसत्त्वो की गणना अरहेंत्‌ में की गई है । 

तन्‍द के अनुसार प्रथम भूमि से ही वोधिसत्त्व ग्रवरवत्तिक होता है । प्रथम श्राचार्य भ्ौर 
धर्मेपाल इससे सहमत नहीं है । 

जो कुछ हो, वोधिसत्त्व की ऊर्ध्व भूमियों में सर्वे क्लेश-बीज का प्रह्मण होता है। 
विज्ञान-सन्तान के श्रनाख्रव होने से मनस्‌ का इस विज्ञान में आत्मवत्‌ अधिक अश्रभिनिवेश नही 
होता, अत वोधिसत्त्व का विज्ञान आलय-मूल की सज्ञा को खो देता है । 

शुक्रान-च्वॉँग कहते है कि हम नही मानते कि आ्रालय-विज्ञान की व्यावृत्ति से सर्वप्रकार 
के अष्टम विज्ञान का प्रहाण हीता है । 


प्रष्टम विज्ञान पर शुआ्लन च्वाँग का मत 


वस्तुत , सव सत्त्वों में अ्रष्टम विज्ञान होता है। किन्तु, भिन्न दृष्टियों के कारण इस अपष्टम 

विज्ञान के भिन्‍न नाम होते हैं । 

इसे चित्त ( 'चि' धातु से ) कहते हे, क्योकि यह विविध धर्मों से भावित, वीजो से 
थ्राचित होता है । 

यह आदान-विज्ञान है, क्योकि यह बीज तथा रूपीन्द्रियों का आदान करता हैं शौर 
उनका नाश नहीं होने देता । 

यह ज्ञेयाश्रय है, क्योकि अ्रष्टम विज्ञान क्लिष्ट और अनास्रव, संत धर्मों को जो ज्ञेय के 
विषय है, आश्रय देता है । 

यह बीज-विज्ञान है, क्योकि यह सव लौकिक और लोकोत्तर वीजो का वहन करता है । 

यह नाम तथा अन्य नाम (मूल, भवाग ससारकोटिनिष्ठस्कन्ध) अष्डम विज्ञान की 
सब प्रवस्थाओो के अनुकूल है ।. किन्तु, इसे आलय, विप्राक-विज्ञान, विमल-विज्ञान भी कहते 
हैं। इसे आलय इसलिए कहते हे कि इसमें सर्व साकलेशिक धर्म सगृहदीत हैं, श्रौर उनको वह 
निरुद्ध होने से रोकता है, क्योकि झात्मदृष्टि श्रादि आत्मवत्‌ इसमें श्रालीन है । केवल पृथजजन 
श्रौर शैक्षो के श्रष्टम विज्ञान के लिए आलय-सज्ञा उपयुक्त है, वयोकि शर्त और अवैवत्तिक 
बोधिसत्त्व में साक्लेशिक धर्म नही होते । 

भ्रष्टम विज्ञान विषाक-विज्ञान है, क्योकि ससार के आ्राक्षेपक शुभ-अशुभ कर्मों के विषाक ., 
का यह फल है । 
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यहसज्ञा पृथर्जन, यानद्वय के आर्ये तथा सब बोधिसत्त्वों के लिए उपयुक्त है, क्योकि 
इन सब सत्त्वों में विपाकभूत श्रव्याकृत धर्म होते हे । किन्तु, तथागतभूमि मे इस सन्ना का प्रयोग 
नही होता । 
अ्रष्टम विज्ञान विमल-विज्ञान है, क्योकि यह अति विशुद्ध और अनाख्नव धर्मों का 
श्राश्नय है । यह नाम केवल तथागत-भूमि के लिए उपयुक्त है । 
वसुबन्धु केवल आलय की व्यावृत्ति का उल्लेख करते है, क्योकि सकक्‍लेशालय के दोष 
गुरु होते हे, क्योकि दो साखव अ्रवस्थाओं मे से यह पहली अवस्था है, जिनका श्रार्य प्रहाण 
करता हैं। अष्टस विज्ञान की दो अवस्थाओं में विशेष करना चाहिए | एक सास्रव श्रवस्था 
है, दूसरी अनाखव । सास्रव को आलय या विपाक कहते है । इसका व्याख्यान ऊपर हो चुका 
है। अनाख्रव एकास्तेन कुशल है। यह ५ सर्वंग, ५ प्रतिनियत विषय श्रौर ११ कुशल चैत्त से 
सम्प्रयुक्त होता है । यह अकुशल और अ्नियत चैत्तो से सम्प्रयुक्त नही होता । यह सदा उपेक्षा 
वेदना से सहगत होता है। सर्व धर्म इसका विषय है, क्योकि आदर्श ज्ञान सर्व धर्म को 
श्रालम्बन वनाता है । 
ग्रालय-विन्नान के प्रवत्तंन को व्यावृत्त कर, अर्थात्‌ हेतु-फल-भाव और घर्मों के नित्य- 
प्रवाह को व्यावृत्त कर बोधिसत्त्व हेतु-प्रत्यय और धर्मो की क्ररता से अपने को स्वतन्त्र करते है 
और यह केवल विमल-विज्ञान से होता है । 
भ्रष्टम विज्ञान के पक्ष में श्रागम के प्रमाण श्रौर युक्तियाँ 
हीतयान में केवल सात विज्ञान माने गये है। किन्तु, शुआन-च्वाँग दोनो यानो के 
आरगम से तथा युक्‍क्ति से अष्टम-विज्ञान को सिद्ध करते है । 
सहायान--महायान के शास्त्रों मे आालय की बडी सहिमा है। महायानाभिधर्मसूत्र मे 
कहा है कि आालय-विज्ञान सूक्ष्म स्वन्नाव है और इसकी क्रिया से ही इसकी अभिव्यक्ति होती है । 
यह अ्नादिकालिक है और सब धर्मो का समाश्रय है । बीज-विज्ञान होने से यह हेतु (धातु) है 
शक्तियों का अविच्छित्न सन्‍्तान होने से वह धर्मो का उत्पादन करता हैं। समाश्रय होने से 
यह आदान-विज्ञान है, क्योकि यह बीजो का आदान करता है, और प्रत्युत्पन्न धर्मों का आश्रय 
है । इस विज्ञान के होने पर प्रवृत्ति और निवृत्ति दोनो होती है। इस विज्ञान के कारण ही 
प्रवृत्तिभागीय घर्मो का आदान होता है, और इसी के कारण निर्वाण का अधिगम भी होता है। 
वस्तुत , यही विज्ञान निवृत्ति के अनुकूल धर्मों का, निर्वाण के बीजों का, श्रादान करता है । 
सन्धिनिर्मोचन में कहा है कि आदान-विज्ञान गम्भीर और सूक्ष्म है। वह सव बीजो को 
धारण करता है और झोघ के समान प्रवर्तित होता है। इस भय से कि कही मूढ पुरुष इसमें 
श्रात्मा की कल्पना न करे, मेने मूढ पुरुषो के प्रति इसे प्रकाशित नही किया है। लकावतार में 
भी प्रालय को “ओघ' कहा है, जिसका व्युच्छेद नही है और जो सदा प्रवत्तित होता है । 
श्रच्य निकायो के सत्नो में भी छिपे तौर से श्रालब-विज्ञान को स्वीकार किया है। 
महासाधिक-निकाय के आगम में इसे मूल-विज्ञान कहते है। चक्षुविज्ञानादि को मूल की 
सज्ञा नही दी जा सकती । श्रालय-विज्ञान ही अन्य विज्ञानों का मूल है। 


डर वौद्ध-घमं-वर्शन 


स्थविर और विभज्यवादी इसे 'भवाग-विज्ञान' कहते हैं। “भव 'धातुव्रय हैं; 'अरग' का 
ञ्र्थ हेतु है। अत , यह विज्ञान धावरुत्रय का हेतु हैं। एक आलय-विज्ञान ही जो स्वंगत और 
श्रव्युच्छिन्न है, यह विज्ञान हो सकता है । 

वुद्धघोप' के अनुसार यह भवाग ही भ्रगृत्तर (१ ।१०) का 'प्रभासर चित्त? हू (अत्य- 
सालिनी, १४०) । 

महीशासक आलय को 'ससारकोटिनिष्ठस्कन्ध/ (कोश, ६।१२) कहते है। यह वह 
स्कन्ध-धर्म है, जो ससार के अ्रपरान्त तक अ्रवस्थान करता हैं (व्यूत्पत्ति में श्रपरान्तकोटिनिप्ड 
हैँ ) । वस्तुत , झ्रालय-विजान का भ्रवस्थान वज्रोपम-पर्यन्त है | रूप का उपरम श्रारूप्य में होता 
हे । आ्लय-विज्ञान के व्यतिरिक्त अन्य सर्व विज्ञान का उपरम श्रसनिदेवों में तथा श्रन्यत्र 
होता है । विप्रयुक्त सस्कार रूप तथा चित्त-चैत्त से पृथक्‌ नही है | श्रत , जि स्कन्ध सका 
उल्लेख महीशासक करते हैँ, वह आलय-विज्ञान के अतिरिक्त कुछ और नही हो सकता । 

सर्वास्तिवादियो के एकोत्तरागम में भी आलब'” का उल्लेख हैँ | इस सूत्र में कहा है, 
सत्त्व आलय में रत दौतने हे, उसमे उनको समोद होता है (अ्रगत्तर, २।१३१ “श्रालयारामा 
भिकखवे पजा आलयबरता शालयस [म्‌] मुदििता') । इस वचन से स्पष्ट हैं कि आलय राग का 
आलम्बन है । इसमें सत्वों का तवतक आ्रासग होता है, जबतक वद्ओोपम समाधि द्वारा आलय का 
विच्छेद नही होता । इसे वह अपनी श्राध्यात्मिक झ्रात्मा श्रवध्रारित करते है । कामवीतराग 
योगी और साय॑ में थी आत्मस्नेह होता है, यद्यपि वह पचकामगुणों से विरक्‍्त होते हैं । 
पृथजन और शक्ष दोनो का अ्रश्मिप्वण आलय-विज्ञान में होता है, चाहे श्रन्य उपादान- 


स्कन्धो मे उनकी रति हो या न हो। इसलिए, एकोत्तरागम को आलय शब्द से 'आलब- 
विज्ञान! इष्ट है । 


१ बीजधारकक चित्त 


आलय को सिद्ध करने मे युक्ति यह है कि वह चित्त वीजो का धारक हूँ। यदि 
यह न हो, तो कोई श्रन्‍्य चित्त नही है, जो साक्नेशिक और व्यावदानिक धर्मों के वीजो को 
धारण करे। 
सोत्रान्तिक (मूल)-- कहते है कि स्कन्ध वासित होते हैँ और बीजो को धारण करते 
हैं। दा्प्टान्तिको के अनुसार पूर्व क्षण अपर क्षण को वासित करता है । भ्रन्य सौत्रान्तिक कहते हैं 
कि विज्ञान-जाति वासित होती है । शुआन-च्वाँग कहते हे कि यह तीनो मत अयुक्त है | पच- 
स्कन्ध वीजो को धारण नही करते । प्रवृत्ति-विज्ञानों का विच्छेद निरोध-समापत्ति में तथा श्रन्‍्य 
वार आसनिक अवस्थाओ (निद्रा, मूच्छो, असज्ञि-समापत्ति, असन्निदेव) में होता हँ। श्रत , 
वह निरन्तर वीजो को धारण नही कर सकते । विज्ञानो कौ उत्पत्ति इन्द्रिय-अर्थ-मनस्कार से 
होती है और यह उगल-पअकुशल-अव्याकृत इन विजातीय स्वभावों के होते है। श्रत , वह एक 
दूसरे को वासित नही कर सकते। 
स्का 2 , यह स्यप्ट हे किसूत्र का इन प्रवृत्ति-विजानों से आशय नही है, क्योंकि मह 
जा का झादान नहीं करते । यह इस अर्थ में चित्त नही है कि यह धर्मों के बीजो का सचय 
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करते है । इसके अ्रतिरिक्त श्रालय-विज्ञान, जो सदा श्रव्युच्छिन्न रहता है, एकजातीय है, गौर 
तिलपुष्पवत्‌ है, वासित होता है। एक सर्वबीजक चित्त के श्रभाव में क्लिष्ट और श्रनाक्षव 
चित्त, जो प्रवृत्तिधर्म है, बीजो का उत्पादन नही करेगे, और पूर्व बीजो की वृद्धि न करेगे, 
प्रत उनका कोई सामथथ्य न होगा । पुत यदि प्रवृत्ति-धर्मो की उत्पत्ति बीजो से नहीं होती, 
तो फिर उनकी उत्पत्ति कैसे होगी । क्या आप उनको स्वयम्भू मानते हे ” रूप और विश्रयुक्त 
भी सर्ववीजक नही हे । यह चित्तस्वभाव नहीं है। यह बीजो का आदान कैसे करेंगे ? चैत्त 
उच्छिन्न होते है । इनकी विकल्पोत्पत्ति है। यह स्वतन्त्र नही है । यह चित्तस्वभाव नही है । 
प्रतः, यह बीजो को धारण नही करते । इसलिए, हमको प्रवृत्ति-विज्ञान से भिन्न एक चित्त 
मानना होगा, जो सर्वबीजक है । 

।. एक सौत़ान्तिक मानते है कि छ प्रवृत्ति-विज्ञानो का सदा उत्तरोत्तर उदय-व्यय होता 
है, और यह इन्द्रिय-पर्थादि का सन्निश्रय लेते है। प्रवृत्ति -विज्ञान के क्षणों का द्रव्यत्व में 
भ्रन्यथात्व होता है, किन्तु यह सव क्षण समान रूप से विज्ञप्ति है। विज्ञान-जाति का अन्यथात्व 
नही होता । यह अवस्थान करती है । यह वासित होती है। यह जाति सर्ववीजक है | अत , 
इनके मत में साक्लेशिक श्र व्यावदानिक धर्मों के हेतु-फल-भाव का निरूपण करने के लिए 
अ्रष्टम विज्ञान की कल्पना भ्रद्ावश्यक है । 

इस मत का खण्डन करने के लिए शुआन-च्वाँग चार युक्तियाँ देते हे “८ 

१. यदि आपकी विज्ञान-जाति एक द्रव्य है, तो श्राप वैशेपिको के समान 'सामान्य- 
विशेष' को द्रव्य मानते हे । यदि यह प्रज्ञप्तिसतू है, तो जाति-बीजो की धारक नही हो सकती, 
क्योकि प्रज्ञप्तिसत्‌ होने से यह सामर्थ्य-विशेष से रहित है । 

२ आपकी विज्ञान-जाति कुशल है या अकुशल ? क्योकि यह अव्याकृत नही है, 
इसलिए यह वासित नहीं हो सकती। क्या यह अव्याकृत है ? किन्तु, यदि चित्त कुशल या 
ग्रकुशल है, तो कोई अ्रव्याकृत चित्त नही है। आपकी विज्ञान-जाति यदि अव्याकृत और स्थिर 
है, तो यह व्युच्छिन्न होगी । वस्तुत , यदि द्रव्य कुगल-अर्दुदल है, तो जाति अव्याकृत नहीं हो 
सकती। महासत्ता के विपक्ष में विशेष सत्ता का वही स्वभाव होगा, जो द्रव्यो का है । 

३. आपकी विज्ञान-जाति सज्ञाहीन श्रवस्थाओ्रों में तिरोहित होती है। यह स्थिर 

नहीं है। इसका नैरन्तर्य नहींहै। अत, यह वासित नहीं हो सकती और सबीजक 
नही है। है 
४. अन्तत , जब अहत्‌ और पृथग्जन के चित्त की एक ही विज्ञान-जाति है, तब विलप्ड 
श्रौर अनास्रव धर्म एक दूसरे को वासित करेगे | क्या आप इन निरर्थक वाद को स्वीकार करते 
है? इसी प्रकार, विविध इन्द्ियों की एक ही जाति होने से बह एक दंग को ताक का 
किन्तु, इसका आप प्रतिषेध करते हूँ । भरत , श्राप वहू नही कह सकते कि विज्ञान-जाति हित 
होती है । दा्ष्टान्तिक कहता है कि चाहे हम द्रव्य का विचार करें या जॉति का, प्रवृत्ति-विज्ञानो 
के दो समनस्तर क्षण सहभू नहीं है। शत , यह वासित नही हो सकते, क्योकि वासित करने- 
बाले और वासित होनेवाले को सहभू होता होगा । 
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सौत्ान्तिक मतो की परीक्षा समाप्त होती है। श्रव हम ब्रन्य निकायो की 
परीक्षा करेगे । 

महसाधिक--महासाघिक विनान-जाति को विचार-कोटि में नही लेते। यह मानते हैं 
कि प्रवृत्ति-विज्ञान सहभू हो सकते हैं। किन्तु, यह वासना के बाद को नही मानते। ग्रतः, 
प्रवृत्ति-विज्ञान सवीजक नहीं हैं। 

स्थविर--यह वीज-द्रव्य के अस्तित्व को स्वीकार नही करते । इनके श्रनुसार रूप या 
चित्त का पूर्व क्षण स्वजाति के अनुसार उत्तर क्षण का वीज होता है। इस प्रकार, हैतु-फल- 
परम्परा व्यवस्थापित होती है। यह वाद अ्युकत है, क्योकि-- 

१ यहाँ वासना का कोई कृत्य नहीं है। पूर्ण क्षण वासित नही करता, श्रर्थात्‌ 
बीज की उत्पत्ति नहीं करता। यह उत्तर क्षण का वीज कंसे होगा, क्योंकि यह उसका 
सहभू नही है? 

२. एक वार व्युच्छिन्न होने पर रूप या चित्त की पुनरुत्पत्ति न हो सकेगी। (जब 
ऊध्वे धातु में उपपत्ति होती है, तव रूप-सन्तान व्यूच्छिन्न होता है । ) 

३ दो यानो के श्रर्णक्षों का कोई श्रन्य स्कन्ध न होगा। उनके स्कन्धों का सन्तात 
निर्वाण में निरुद्ध न होगा, क्योंकि मरणासन्न अशक्ष के झप श्र चित्त अनागत रूप और 
चित्त के बीज हैं । 

४ यदि दूसरे श्राक्षेप के उत्तर में स्थविर कहते हैं कि रूप और चित्त एक दूसरे के 
बीज हैं ( जिससे ऊध्त धातु के भव के पण्चात्‌ रूप की पुनरुत्पत्ति होती है ), तो हम कहेंगे 
कि न रूप ओर न प्रवृत्ति-विज्ञान वासित हो सकते हैं । 

सर्वास्तिवादिनु---त्रैयध्विक धर्मो का अस्तित्व है । हेतु से फल की उत्पत्ति है, जो पर्याय 
में हेतु है । फिर, क्यो सवीजक विज्ञान की कल्पना की जाय ? वस्तुत , सूत्र का वचन है कि चित्त 
वीज है, चित्त क्लिप्ट शुद्ध धर्मों का उत्पाद करता है । सूत्र ऐसा इसलिए करता है, क्योकि 
सूप की भ्रपेक्षा चित्त का सामर्थ्य कही अ्रधिक है, किन्तु इसको यह विवक्षित नही है कि चित्त 
सबीजक है । 

यह वाद अयुक्‍त हैँ, क्योकि श्रतीत-अ्रनागत धर्म न नित्य हैं और न प्रत्युत्पश्न । 
श्राकाशपुष्प की तरह यह अवस्तु है । पुन इनकी कोई क्रिया नही है। श्रत , यह हेतु नहीं 
हो सकते | 

श्रत , श्रष्टम विज्ञान के अभाव में हेतु-फल-भाव नही होता 

भावविवेक--यह व्विलक्षणवाद को वहीं मानता । यह लक्षणों का प्रतिषेध् करता है, 
इसलिए इसे अलक्षण महायान कहते है । अनुमानाभास से यह आलय-विज्ञान झौर श्रत्य 

धर्मों कः प्रतिपेध करता है। यह नय सूत्र का विरोध करता है। चार श्रार्यसत्यों की सत्ता का 
प्रतिपेघ करना, हेतु-फल का प्रतिषेध करना मिथ्यादृष्टि है । | 

किन्तु, भावविवेक कहता है कि हम सवृति-सत्य की दृष्टि से इन सब धर्मो' का प्रतिषेध 
नहीं करते । हम इनके तत्त्व, सत्य होते का ही प्रतिषेध करते हैं । 
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शुग्मान-च्वाँग कहते हैं कि मिथ्यादृष्टि के तीथिक भी ऐसा ही कहते है । यदि धर्म 
वस्तुसत्‌ नही है, तो बोधिसत्त्व ससार का त्याग करने के लिए, बोधिसम्भार के लिए क्यो प्रयत्त- 
शील होगे , कोन बृद्धिमान्‌ पुरुष कल्पित शल्ुओ का (क्लेशो का) उन्मूलन करने के लिए 
शिलापुत्रक (-5 कुशल धर्म ) को लेने जायगा और उत्तका उपयोग सेना की भाँति करेगा ? 

अत , एक सबीजक चित्त है, जो साकलेशिक-व्यावदानिक धर्मों का और हेतु-फल का 
समाश्रय है । यह चित्त आलय है । 


२. विपाकचित्त 


ग्रालय-विज्ञान के सिद्ध करने के लिए हम एक युक्‍्ति दे चुके है कि यह बीजो का 
धारक है। दूसरी युक्‍ति यह है कि सूत्र के अनुसार एक विपाक-चित्त है, जो कुशल-अकुशल 
कर्म से अभिनिवुत होता है। यदि आलय नही है, तो इस विपाक-चित्त का अ्रभाव 
होता है। 

१. छ विज्ञान व्युच्छिन्त होते है। यह सदा कर्म-फल नही होते । यह विपाक-चित्त 
नही है। हम जानते हे कि जो धर्म विपाक हैँ, उनका पुन. प्रतिसन्धान एक वार व्युच्छिन्न 
होने पर नही होता ( यथा जीवितेन्द्रिय ) । जब विज्ञानषट्क कर्म से अभिनिवृ त॒ होता है; 
यथा शब्द, तब उनका निरन्तर सन्तान नहीं होता। अतः, वह विपाकज है, विपाक 
नही है। 

२ एक विपाक-चित्त मानना होगा कि जो आराक्षेपक कर्म के समकक्ष है, जो धातुत्नय मे 
पाया जाता है, जो सदाकालीन है, जो भाजन-लोक और सेन्द्रियक काय में परिणत होता है, 
जो सत्त्व का समाश्रय हूं । 


वस्तुत , क- चित्त से पृथक्‌ भाजन-लोक और सेन्द्रियक काय नही हैं । ख विप्रयुकत 
(विशेष कर जीवितेन्द्रिय) द्रव्यसत्‌ नही है । ग॒प्रवृत्ति-विज्ञान सदा नही होते । झ्रालय के 
अभाव मे कौन भाजनलोक और काय में परिणत होगा ? अन्तत , जहाँ चित्त है वहाँ सत्त्व है, 
जहाँ चित्त नही है, वहाँ सत्त्त नही है। यदि आप आलय को नही स्वीकार करते, तो कौन-सा 
धर्म--पाँच असज्ञि-अवस्थाओ में --सत्त्व का आश्रय होगा ? 

३ समापत्ति की अवस्था में, यथा श्रसमाहित अवस्था मे, चाहे समापत्ति मे उपनिध्यान 
हो या न हो, (निरोध-समापत्ति में ) सदा कायिकी वेदना होती है। इसी कारण समाधि से 
व्यूत्यात कर योगी सुख या शारीरिक थकावट का अनुभव करता है । अत , समापत्ति की सब 
अवस्थाओं में एक विपाक-चित्त निरन्तर रहता है । 

४ हम उन सत्त्वों का विचार करें, जो बुद्ध नही है । आप यह स्वीकार करते हूँ कि 
क्षण-विशेष में उनके छ विज्ञान श्रव्याकृत और विपाक होते है । जिस काल में इन सत्त्वों के 

किसी श्रन्य जाति के विज्ञान ( कुशल-अकुशल ) होते हूँ या जब इस जाति के विज्ञान 
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होते है, तव उनका एक विपाक-चित्त भी होता है, क्योकि जबतक वह बुद्ध नही है, तवतक 
वह सत्त्व है । 
३. गति श्रौर योनि 

सूत्र में उपदिष्ट है कि सत्त्व पाँच गतियो और चार योनियों में समरण करते हैं 
अ्रप्टम विज्ञान के श्रभाव मे हम नहीं देखते कि गति और योनि क्‍या हूँ । 

१ गति को निरन्तर रखनेवाला, सर्वंगत, असकीर्ण द्रव्यसत्‌ होना चाहिए | यदि वह 
धर्म, जो विपाक नही है, यथा प्रायोगिक कुशल, गति में पर्यापनन होते, तो गति सक्रीर्ण होती । 
क्योकि, जब एक सत्त्व (कामघातु का सच््च ) रूपधातु के एक कुशल-चित्त का उत्पाद करता, 
तब वह एक ही समय में मनुष्य श्रौर देवगति का होता [ कोश ३, पृ० १२)। विपाक-रूप 
( श्रीपचयिक से श्रन्यत्र, कोश १, पृ० ६६ ) और कर्महेतुक पाँच विज्ञान गति में पर्यापन्न 
नही हैं, क्योकि श्रारुप्य में रूप और पचविज्ञान का भश्रभाव है । सव भवों में उपपत्तिलाभिक 
धर्म और कर्महतुक मनोविज्ञान होते है । इन धर्मों मे नैरन्तर्य नही होता । 

विप्रयुकत द्रव्यसत्‌ नही है, अत उनका क्‍या विचार करना ? 

२. केवल विपाक-चित्त श्रौर सम्प्रयुक्त चैत्तो में चारो लक्षण होते है, और यह गति 
तथा योनि है । तथागत के कोई अव्याकृत, कोई विपाक-धर्म नही है । श्रत., वह ग्ति-योनि में 
सगृहीत नही हे। उनमें कोई सास्रव धर्म नही हें। श्रत , वह धातुआ्रो में सगृहीत नही है । 
भगवान्‌ के प्रपच-वीज निरुद्ध हो चुके हे । 

गति-योनि, विपाक-चित्त और तत्सम्प्रयुक्त चैत्त के ही स्वभाव के है। यह वस्तुत 
विपाक हैं। यह विपाकज नही है | पग्रत यह अप्टम विज्ञान है । 

४. उपादान 

सूत्र के अनुसार रूपीन्द्रिय काय उपात्त है। भ्रष्टम विज्ञान के अभाव में इस काय का 
उपादाता कौन होगा ? 

यदि पाँच रुपीन्द्रिय अपने भ्रधिष्ठान के सहित ( 'शब्द' को वर्जित कर नौ रूपी आाय- 
तन ) उपात्त होते हे, तो बह भ्रवश्य एक चित्त के कारण है, जो उनको स्वी7त करता है। छ 
प्रवृत्ति-विज्ञानो के अ्तिरिवत यह चित्त केवल विपाक-चित्त हो सकता है। यह पूर्वक्ृत कर्म 
से आक्षिप्त होता है। यह कुशल-विलष्टादि नही है। यह केवल श्रव्याकृत है। यह तीनो 
धातुओं में पाया जाता है, इसका निरन्तर सन्तान है । 

सूत्र का यह कहने का आशय है कि प्रवृत्ति-विज्ञान में उपादान की योग्यता नहीं हैं, 
क्योकि वह सभाग नही है, धातुत्रय में पाये नही जाते और इनका निरन्तर सन्‍्तान नही हीता । 

पूजन का यह कहने का अ्निप्राय नही है कि केवल विपाक-चित्त मे यह सामर्थ्य है, क्योकि इसका 
पह श्र्थ होगा कि बुद्ध का रूपकाय जो कुशल श्रनाख्रव है, बुद्ध के चित्त से उपात्त नहीं हैं, 


नयोकि बुद्ध में कोई विपाक-धर्म नही है । यहाँ केवल साखव काय की बात है श्रौर केवल विपाक- 
चित्त इस काय को उपात्त करता है। 
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५. जीवित, उष्स और घिज्ञान 


सूत्र के अनुसार जीवित, उष्म और विज्ञान अन्योन्य को आ्राश्रय देकर सन्तान में अव- 
स्थान करते है । हमारा कहना है कि अष्ठम विज्ञान ही एक विज्ञान है, जो जीवित भर उष्म का 
समाश्रय हो सकता है । 


१. शब्द, वायु आदि के समान प्रवृत्ति-विज्ञान का नैरन्‍्तर्य नही है, श्रौर यह विकारी 
है। यह समाश्रय की निरन्तर क्रिया से समर्थ नही है । अत , यह वह विज्ञान नही है, जिसका 
सूत्र में उल्लेख है। किन्तु, विपाक-विज्ञान जीवित और उदष्म के तुल्य व्युच्छिन्न नही होता, 
और विकारी नही है, श्रत उसकी यह क्रिया हो सकती है । श्रत., यही विज्ञान है, जो जीवित 
और उपष्म का समाश्रय है। 


२ सूत्र में उपदिष्ट है कि यह तीन धर्म एक दूसरे को श्लाश्चय देते है, भर श्राप 
मानते हैं कि जीवित और उष्म एकजातीय और श्रव्युच्छिन्न है । तो क्या यह मानना युक्त है 
कि यह विज्ञान प्रवृत्ति-विज्ञान है, जो एकजातीय और अव्युच्छिन्न नही है ? 

३. जीवित और उदष्म सास्रव धर्म है । भ्रत , जो विज्ञान इनका समाश्रय है, वह अनास्रव 
नही है। यदि आप श्रष्टम विज्ञान नही मानते, तो बताइए कि कौन-सा विज्ञान आरूप्य-धातु के 
सत्त्व के जीवित का आश्रय होगा ( आारूप्य में अनाख्रव प्रवृत्ति-विज्ञान होता है ) । 

ग्रत:, एक विपाक-विज्ञान है। यह श्रष्टम विज्ञान है । 
$- प्रतिध्षन्धि-चित्त श्रोर सरण-चित्त 

१. सूत्रवचन है कि प्रतिसन्धि श्रौर मरण के सभी सत्त्व श्रचित्तक नही होते। 

समाहित्त-चित्त नही होते, विक्षिप्त-चित्त होते है । प्रतिसन्धि-चित्त और मरण-चित्त केवल अष्टम 
विज्ञान हे । इन दो क्षणों मे चित्त तथा काय अ्रस्वप्निका निद्रा या श्रतिमूर््छ की तरह मन्द 
होते है । पटु प्रवृत्ति-विज्ञान उत्थित नही हो पाते । 
ह इन दो क्षणों में छः प्रवृत्ति-विज्ञानों की न सविदित विज्ञप्ति-क्रिया होती है, न इसका 
सविदित आालम्बन होता है। अर्थात्‌, उस समय इन विज्ञानो का समुदाचार नही होता, जैसे 
प्रचित्तक भ्रवस्था में उनका समुदाचार नहीं होता । क्योकि, यदि प्रतिसन्धि-चित्तं श्रोर मरण- 
चित्त, जैसा कि आपका कहना है, प्रवृत्ति-विज्ञान हे, तो उनकी विज्ञप्ति-क्रिया और उनका 
आलम्बन सविदित होना चाहिए । 

इसके विरुद्ध अ्रष्टम विज्ञान श्रति सूक्ष्म और श्रसविदित होता है। यह श्राक्षेपक कर्म 
का फल है, अत यह वस्तुत विपाक है। एक नियतकाल के लिए यह एक अव्यूच्छिन्न और 
एकजातीय सन्‍्तान है। इसी को प्रतिसन्धि-चित्त श्रौर मरण-चित्त कहते हूँ । इसी के कारण इन 
दो क्षणो में सत्त्व अचित्तक नही होता और विक्षिप्त चित्त होता है। 

२. स्थविरों के अनुसार इन दो क्षणों मे एक सूक्ष्म मनोविज्ञान होता है, जिसकी 
विज्ञप्ति-क्रिया और भ्रालम्बन असविदित है । 

प्र्प 


५ रू हु 
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यह सूक्ष्म विज्ञान श्रप्टम विज्ञान ही हो सकता है; वयोकि कोई परिचित मनोविज्ञान 
ग्रसविदित नही है । 

३. मरण के समीप 'शीत' स्प्रप्टव्य काय में ईपत्‌-ईपत्‌ उन्पन्न होता है। यदि कोई 
भ्रष्टम विज्ञान न हो, जो काय को स्वीकृत करता है, तो शन -शर्न जीत का उत्पाद न हो । यह 
भ्रष्टम विज्ञान काय के सब भागों को उपात्त करता है। जहाँ से यह श्रपना उपग्रहण छोडता है, 
वहाँ शीत उत्पन्न होता है, क्योकि जीवित, उष्म भर विज्ञान श्रमम्प्रयु्त नही है । जिस भाग में 
शीतोत्पाद होता है, वह सत्त्वाख्य नही रहता । 


पहले पाँच विज्ञानो के विशेष श्राश्रय हूँ । यह समस्त काय को उपगृहीत नही करते । शेप 
रहा छठा विज्ञान--मनोविज्ञान । यह काय में सदा नही पाया जाता । यह प्राय व्युच्छिन्न 
होता है, और हम नही देखते कि तब शीतोत्पाद होता है । इसका श्रालम्बन स्थिर नही है। 
श्रत , श्रष्टम विज्ञान सिद्ध है । 
७, विज्ञान श्रौर नामरूप 


सूत्र के अ्रनुसार नामरूप-प्रत्ययवश विज्ञान होता है, श्रौर विज्ञान-प्रत्ययवश नामरूप 
होता है । यह दो धर्म नडकलाप के सदृश अन्योन्याश्रित हूँ श्रौर एक साथ प्रवत्तित होते हैं । 
प्रश्ण है कि यह कौन-सा विज्ञान है ? 


इसी सूत्र में नामरूप का व्याख्यान है नामन्‌ से चार अ्रूपी स्कन्ध और रूप से 
कललादि समझना चाहिए। यह हिक नामरूप ( पचस्कन्ध ) और विज्ञान नडकलाप के 
समान अन्योन्याश्रय से श्रवस्थित हे । यह एक दूसरे के प्रत्यय है, यह सहभू हे श्रौर एक दूसरे से 
पृथक्‌ नही होते । 

क्या आपका यह कहना है कि इस नामन्‌ से पचविज्ञान-काय दृष्ट है, श्रौर जो विज्ञान 
इस नामन्‌ ( और रूप ) का आश्रय है, वह मनोविज्ञान है? किन्तु श्राप भूल जाते है कि 


कललादि श्रवस्था में यह पाँच विज्ञान नही होते, और इसलिए उन्हे नामन्‌ की सज्ञा नही दी 
जा सकती । 


पुन छ प्रवृत्ति-विज्ञान का नैरन्तय नही है। वह नामरूप के उपादान का सामर्थ्य नही 
रखते । यह नही कहा जा सकता कि वह नामरूप के प्रत्यय हे । 

अत , 'विज्ञान' से सूत्र को अष्टम विज्ञान इष्ट है। 
८. भ्राहार 


सूत्रवचन है कि सब सत्त्व आहार-स्थितिक है । सूत्रवचन है कि श्राहार चार है-- 
कवडीकार स्पर्ण, मत्त सचेतन और विज्ञान । मन सचेतन छन्द सहरवत्तिनी सामख्रव चेतना है, जो 
मनोज्ञ वस्तु की अभिलापा करती है । यह चेतना विज्ञान-सम्प्रयुक्त है, किन्तु इसे आहार की संज्ञा 
तभी मिलती है, जब यह मनोविज्ञान से सम्प्रयुक्त होती है । 
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विज्ञानाहार का लक्षण आदान है । यह साम्रव विज्ञान है। पहले तीन श्राहारो से 
उपचित होकर यह इन्द्रियों के महाभूतो का पोषण करता है। 


इसमे आाठो विज्ञान सग्रहीत है, किन्तु यह श्रष्टम है, जो श्राह्दर की सज्ञा प्राप्त 
करता है। यह एकजातीय है, यह सदा सन्‍्तानात्मक है । 

इस चारो को आहार इसलिए कहते हैं कि यह सत्त्वों के काय और जीवित के 
भ्राधार हे। कवडीकार केवल कामधातु में होता है, भ्रन्य दो तीन धातुआ्रो में होते हैं) यह तीन 
चौथे पर आश्रित है । चौथे के रहने पर ही इनका अस्तित्व है। 

प्रवृत्ति-विज्ञानो के अतिरिक्त एक श्र विपाक-विज्ञान है। यह एकजातीय (सदा 
अव्याकृत ), निरन्तर, त्रधातुक है श्रौर काय-जीवित का धारक है । भगवान्‌ जब कहते है कि 
सब सत्त्व आहार-स्थितिक है, तब उनका अभिप्राय इस मूल विज्ञान से है । 


६, निरोध-समापत्ति 

सूत्र के अनुसार, “जो सज्ञावंदित-निरोध-समापत्ति मे विहार करता है, उसके काय-वाक- 
चित्त-सस्कार का निरोध होता है, किन्तु उसकी आयु परिक्षीण नही होती, उष्म व्यूपशान्त नही 
होता, इन्द्रियाँ परिभिन्‍त नही होती और विज्ञान काय का परित्याग नही करता ।” यह विज्ञान 
अ्रष्टम विज्ञान ही हो सकता है। अन्य विज्ञान के आकार श्रौदारिक शौर चचल हूं। 
सूत्र को एक सूक्ष्म, अचल, एकजातीय, सर्वंगत विज्ञान इष्ट है, जो जीवितादि का प्रादान 
करता है । 

सर्वास्तिवादी के अनुसार यदि सूत्रवचन है कि विज्ञान काय का परित्याग नही करता, 
तो इसका यह कारण है कि समापत्ति से व्युत्थान होने पर विज्ञान की पुनरुत्पत्ति होती है । 
वह नही कहते कि चित्त-सस्कारी का इस समापत्ति में मिरोध होता है, क्योकि चित्त या विज्ञान 
का उत्पाद और निरोध उसके ससस्‍्कारो के साथ होता है। या तो सस्कार काय का त्याव नहीं 
करते या विज्ञान काय का त्याग करता है । 

जीवित, उष्म, इन्द्रिय का वही हाल होगा, जो विज्ञान का। श्रत , जीवितादि के समान 


विज्ञान काय का त्याग नही करता। 
यदि बह काय का त्याग करता है, तो यह सत्त्वाख्य नही है। कोई कंसे कहेगा कि निरोध- 


समापत्ति में पुदूनल निवास करता है । 
यदि यह काय का त्याग करता है, तो कौन इन्द्रिय, जीवित, उष्म का आदान करता है ? 


आदान के अ्रभाव में यह धर्म निरुद्ध होगे । ृ 
यदि यह काय का त्याग करता है, तो प्रतिस धान कैसे होगा ? व्युत्यान-चित्त कहाँ से 


आयगा ? ु 
वस्तुत , जब विपाक-विज्ञान काय का परित्याग करता है, तव इसकी पुनरुत्पत्ति पुतर्भव 


के लिए ही होती है । 
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सौत्नास्तिक ( दार्ष्शान्तिक ) मानते है कि निरोध्-समापत्ति में चित्त नही होता। यह 

कहते है कि दो धर्म अन्योत्यवीजक हँ--चित्त और सेन्द्रियक काय। चित्त उस काय का बीज है, 

जो आरूप्य-भव के पश्चात्‌ प्रतिसन्धि ग्रहण करता है, शरीर काय (रूप) उस चित्त का वीज है, 
जो अचित्तक समापत्ति के पश्चात्‌ होता है । 


यदि समापत्ति की अवस्था में वीजधारक विज्ञान नही है, तो अ्रवीजक व्यत्यान-चित्त की 
कैसे उत्पत्ति हौगी ? हमने यह सिद्ध किया है कि श्रतीत, अ्रनागत, विप्रयुक्त वस्तुसत्‌ नही हे 
प्रौर रूप वासित नही होता तथा वीज का धारक नही होता। पुन विज्ञान श्रचित्तक अवस्थाग्रो 
में रहता है, क्योकि इन श्रवस्थाओं में इन्द्रिय-जीवित-उप्म होते है; क्योकि यह अवस्थाएँ 
सत्त्वाख्य की अ्रवस्थाएँ हैं । अत , एक विज्ञान है, जो काय का त्याग करता है । 


अन्य सौत्रान्तिको का मत है. कि निरोध-समापत्ति में मनोविज्ञान होता है । किन्तु, इस 
समापत्ति को अ्रचित्तक कहते हूँ । सौत्नान्तिक उत्तर देते हँ कि यह इसलिए हैं कि पचविज्ञान 
का वहाँ अभाव होता है। हमारा कथन है कि इस दृष्टि से सभी समापत्तियों को अचित्तक' 
कहना चाहिए। पुत मनोविज्ञान एक प्रवृत्ति-विज्ञान है। इसलिए, इस समापत्ति में इसका 
अभाव होता है, ज॑ से अन्य पाँच का होता है । 


यदि इनमें मनोविज्ञान है, तो तत्सम्प्रयुक्त चैत्त भी होना चाहिए | यदि वह है, तो 
सूत्रवचन क्यो है कि वहाँ चित्त-सस्कार ( वेदना और सज्ञा) का निरोध होता है ? इसे सज्ञा- 
वेदित निरोध-समापत्ति क्यो कहते है ? 


०.) 


जव सौत्नान्तिक यह मानतें हे कि निरोध-समापत्ति में चेतता औौर अन्य चैत्त होते है, 
तव उन्हें यह भी मानना पडेगा कि इसमे वेंदना और सन्ना भी होती है। किन्तु, यह सूत्रवचन के 
विरुद्ध है। अत , इस समापत्ति में चैत्र नहीं होते। 


एक सौत्ान्तिक ( भदन्त वसुमित्र ) कहते हे कि समापत्ति में एक सूक्ष्म चित्त होता है, 
किन्तु चैत्त नहीं होते । 


यदि चैत्त नही है, तो चित्त भी नहीं है। यह नियम है कि धर्म नही होता, जब उसके 
संस्कारों का श्रभाव होता है 
यह सौत्ान्तिक मानते हे कि निरोध-समापत्ति मे चैसो से श्रसहगत मनोविज्ञान होता 
है। इसके विरोध में हम यह सूत्र उद्धृत करते हैं ---“मनस्‌ और धर्मों के प्रत्ययवश मनोविज्ञान 
उत्पन्न होता है। त्विक का सस्लिपात स्पर्श है। स्पर्श के साथ ही बेंदना, सज्ञा और चेतना 
होती है ।” यदि मनोविज्ञान है, तो त्रिक-सन्निषातवश स्पशे भी होगा और वेदनादि जो स्पर्श 
के साथ उत्पन्न होते है, वह भी होगे। हम कैसे कह सकते हे कि निरोध-समापत्ति मे चैत्तो से 
असहगत मनोविज्ञान होता हैं। पुत यदि निरोध-समापत्ति चैत्तो से विय॒क्त है, तो उसे चैत्त- 
निरोध-समापत्ति कहना चाहिए। है 
हमादा सिद्धान्त यह है कि निरोध-समापत्ति में प्रवृत्ति-विज्ञान काय का परित्याग करते है, 
ओर जव सूत्र कहता कि विज्ञान काय का त्याग नही करता, तव उसका अभिप्राय अष्टम 


हु 
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विज्ञान से है। जब योगी निरोध-समापत्ति में समापनत्र होता है, तब उसका आशय शान्त-शिव 
ग्रादान-विज्ञान को निरुद्ध करने का नही होता । 
,. यही युकक्‍्तियाँ असज्ञिसमापत्ति और भ्रसज्ञिदेवो के लिए है। 

१०. संक्लेश-व्यवदान 

सूत्र में उक्त है कि “चित्त के सक्‍लेश से सत्त्व सक्लिष्ट होता है; चित्त के व्यवदान से 
सत्त्व विशुद्ध होता है | 

इस लक्षण का चित्त अष्टम विज्ञान ही हो सकता है। 

संक्लेश--साकले शिक धर्म तीन प्रकार के है--१« त्रैधातुक क्लेश, जो दर्शन-हेय श्रौर 
भावना-हेय है; २ अक्ुशल, कुशल साख्रव कर्म, ३. आक्षेपक कर्म का फल, परिपूरक 
कर्म का फल । 


१. क्लेश-बीजों के धारक श्रष्टम विज्ञान के अभाव में वलेशोत्पत्ति अ्रसम्भव हो 
जाती है। जब (क) धातु का भूमि-सचार होता है, जब (ख) अक्लिष्ट चित्त की उत्पत्ति 
होती है । 

२. कर्म और फल के बीजों के धारक अष्टम विज्ञान के अभाव में कम और फल की 
उत्पत्ति अहेतुक होगी, चाहे वह धातु-धूमि-सचार के पश्चात्‌ हो या निरुद्ध स्वभाव के धर्म की 
उत्पत्ति के पश्चात्‌ हो । का 

हम जानते हे कि रूप और अन्य धर्म बीज-धारक नहीं हैँ । हम जानत हूँ कि अतीत 
धर्म हेतु नही है । े 

के पे यदि कर्म और फल की उत्पत्ति अहेतुक है, तो त्रधातुक कर्म और फल हे 
योगी के लिए क्यों न होगे, जो निरुपधिशेष निर्वाण मे प्रवेश कर गया हैं और कलश 
हे 5० सस्कार ) तभी सम्भव है, जब 5822 कक ही । 
यदि अपष्टम विज्ञान न हो, तो यह हेतु-प्रत्ययता सम्भव नहीं है । यदि सस्कार से उत्पन्न विज्ञान 
'नतामरूप' में सम्हीत विज्ञान होता, तो सूत्र में यह उक्त होता कि सस्कार-प्रत्ययवश तामहप 
के कि ( पृ० ३७-३८ ) कहते हैं कि ग्रालय-विज्ञान के विना ससार-प्रवृत्ति युवत 
नही है। आलय-विज्ञान से अन्य सस्कार-प्रत्यय-विज्ञान युक्त नही है। सस्कारःप्रत्यय-विज्ञान 
के अभाव मे प्रवत्तिका भी अभाव है। यदि आलय-विज्ञान नही है, तो ससस्‍्कार-प्रत्यय- 
प्रतिसस्धि-विज्ञान की कल्पना या सस्कारभावित षड्विज्ञाव-काय की कल्पना हो कक | 
किन्तु, पहले विकल्प में जो सस्कार-प्रातिसन्धिक विज्ञान के अत्यय इष्ट हैं, तह 32207 
निरुद्ध हो चुके। जो निरुद्ध है, वह असत्‌ है, और जो असत्‌ है, उसका प्रत्ययत्व नहीं है । 
अत , यह युक्त नही है. कि सस्कार-प्रत्यय प्रतिसन्धिविज्ञान है । पुन भतिसन्धि कह 
नामरूप भी होता है, केवल विज्ञान नही होता। किन्छु, सूत्र में है कि सस्काउ्यटए | 
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होता है। सृत्रवचन में 'नामरूप' शब्द नहीं है। इसलिए, कहना चाहिए कि सस्कार-प्रत्यय 
तामरूप है, विज्ञान नही। ओर, विज्नान-प्रत्यय-नामरूप कहाँ मिलेगा ? क्या झआ्राप कहेंगे कि 
उत्तरकाल का नामरूप इष्ट है? तो प्रातिसन्धिक नामरूप से इसमें क्‍या आत्मातिशय 
है, जो वही विज्ञान-प्रत्यय हो, पूर्व विज्ञान-प्रत्यय न हो, पूर्व सस्कार-प्रत्यय हो, उत्तर न 
हो ? अ्रत , मस्कार-प्रत्यय नामरप ही हो । प्रतिसन्धि-विज्ञान की कल्पना से वया लाभ ? अत, 
सस्कार-प्रत्यय प्रतिसन्धि-विज्ञान युक्त नही है। सस्कार-परिभावित पड़विज्ञान भी सस्कार- 
प्रत्यय-विज्ञान नही है । इसका कारण यह है कि यह विज्ञान विपाक-वासना या निष्यन्द-बासना का 
अपने में ग्राधान नहीं कर सकते, क्योकि इनमें कार्रित्र का निरोध है । यह अ्नागत में भी नही 
कर सकते, क्योंकि उस समय अ्रनागत उत्पन्न नही है, भौर जो अ्रनुत्पन्त है, वह अ्रसत्‌ है। 
उत्पन्न पूर्व भी असत्‌ है, क्योंकि उस समय वह निरुद्ध हो चुका है | पुन निरोध-समापत्ति श्रादि 
अ्चित्त + अवस्थाओं मे सम्कार-परिभावित चित्त की उत्पत्ति सम्भव नही है । विज्ञान-प्रत्यय 
नामरूप न हो, पडायतन न हो, एवं यावत्‌ जातिप्रत्यय जरा-मरण न हो । इससे ससार-प्रवृत्ति 
ही न हो। इमलिए, अविद्या-प्रत्यय, सस्कार-प्रत्यय, आलय-विज्ञान श्रीर विज्ञान-प्रत्यय 
प्रतिसन्धि में नामरूप होता है। यह नीति निर्दोष है । 

तीन व्यवदान--व्यावदानिक धर्म तीन प्रकार के हैं--लौकिक मार्ग, लोकोत्तर मार्ग 
ओर क्लेशच्छेद का फल | 


इन दो मार्गों के वीजो का धारण करनेवाले अप्टम विज्ञान के अभाव में इत दो भागो 
का पण्चात्‌ उत्पाद असम्भव है । क्या आप कहेंगे कि इनकी उत्पत्ति श्रहेतुक है ? तो झ्रापको 
मानना होगा कि निर्वाण में वही आश्रय पुनरुत्पत्न हो सकता है । यदि अरष्टम विज्ञान न दों, जो 
सवेदा लोकोत्तर मार्ग के धर्ंता-बीज का धारण करता है, तो हम नही समझ सकते कि कैसे 
दर्शन-मार्ग के प्रथम क्षण की उत्पत्ति सम्भव है। वस्तुत , सास्नव धर्म (लौकिकाग्न घर्म ) भिन्‍म 
स्वभाव के हैं और इस मार्ग के हेतु नही हो सकते | यह मानना कि प्रथम लोकोत्तर मार्ग अहेतुक 
है, वीद्धधर्म का प्रत्याख्यान करना है । यदि प्रथम की उत्पत्ति नही होती, तो अन्य भी उत्पन्त 
नही होगे | अ्रत , तीन यानो के मार्ग और फल का अ्रभाव होगा । 

अ्रष्टम के अभाव में क्लेश-प्रहाण फल अ्रसम्भव होगा । 

स्थिरमति कहते हे कि आलय-विज्ञान के न होने पर निवृत्ति भी न होगी। कर्म श्रौर 
क्लेश मसार के कारण हूँ । इनमे क्लेश प्रधान हू । क्लेशो के आधिपत्य से कर्म पुरर्भव के आ्राक्षेप 
में ममर्थे होते है, अन्यथा नहीं । इस प्रकार क्लेश ही प्रवृत्ति के प्रधानत मूल है । अत , इनके 
प्रहीण होने पर ससार का बिनिवत्तन होता है, श्रन्यथा नही । किन्तु, आलय के विना यह 
प्रहाण युक्त नही है । क्‍्यी युवत नही है ? सम्मुख होने पर क्लेश का प्रहाण हो सकता है या 
जव उसकी वीजावस्था होती है। यह इप्ट नही है कि सम्मुख होने पर क्लेश का प्रहाण हो । 
प्रहाण-मार्ग में स्थित सत्त्वों का क्‍्लेण, जो वीजावस्था में ही है, नही प्रहीण होता । 
वलेश-वीज अपने प्रतिपक्ष से ही प्रहीण होता है । और प्रतिपक्ष-चित्त॒ भी वलेश- 
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बीज से अनुषक्त इष्ट हैँ। किन्तु, क्लेशबीजानुषक्त चित्त क्लेश का प्रतिपक्ष नहीं हो 
सकता और क्लेश-बीज के प्रह्मण के बिना संसार-निवृत्ति सम्भव नहीं है। अत , यह मानना 
होगा कि आलय-विज्ञान अवश्य है, जो अन्य विज्ञानों के सहभ्‌ क्लेश तथा उपक्लेश से भावित 
होता है , क्योकि वह अपने बीज से पुष्टि का आदान करता हूँ । जब वासना वृत्ति का लाभ करती 
है, तब सन्‍्तति के परिणाम-विशेष से नित्त से ही क्लेश-उपक्लेश प्रवत्तित होते है । इनका बीज 
श्रालय में व्यवस्थित है । यह तत्सहभू क्लेश-प्रतिपक्ष-मार्ग से अपनीत होता हे । इसके अ्रपनीत 
होने १९ इसके आश्रय से क्लेशो की पुनरुत्पक्ति नही होती । इस प्रकार, सोपधिशेष निर्वाण 
का लाभ होता है तथा पूर्ब-कर्म से आक्षिप्त जन्म के निरुद्ध होने पर जब अन्य जन्म का 
प्रतिसन्धान नही होता, तब निरुपधिशेप निर्बाण होता है । इस प्रकार, श्रालय-विज्ञान के होने पर 
ही प्रवृत्ति श्रौर निवृत्ति होती है, अन्यथा नही । 


तुलना---इन विविध युक्तियो और आगम के वचनो के आधार पर शुआन-च्वॉग सिद्ध 
करते हैं कि आालय-विज्ञान वस्तुसत्‌ है। बौद्धों के धमंतावाद (फेनामेनलिज्म) को श्रात्मा के 
सदृश किसी वस्तु के आधार की झ्रावश्यकत, थी । हम यह भी देखते है कि क्षणिक हेतु-फल-भाव 
का यह अव्युच्छिन्न ओघ प्राचीन प्रतीत्यसमुत्पाद का समुचित रूप था । 


शुआन च्वाँग कहते हे कि श्रालय-विज्ञान के श्रभाव में जो धर्मों के बीजों का धारण 
करता है हेतु-फल-भाव अ्रसिद्ध हो जायगा । जैसा हमने ऊपर देखा हूँ, क्षणिक होने के कारण 
विज्ञान निरन्तर व्युच्छिन्न होते हे श्रौर इसलिए वह स्वत मिलने का सामर्थ्य नही रखते, जिसमे 
वह सूत्र बन सके, जो धर्मों के बीजो का धारण करे और इस प्रकार ने रन्‍्तये व्यवस्थापित करे | 
धर्मों को जोडनेवाली यह कडी और यह नैरन्तरय झआलय-विज्ञान से ही हो सकता है । 

आलय-विज्ञान के बिना कर्म और फल की उत्पत्ति अहेतुक होगी । वस्तुत , कर के 
विना धर्म स्वत बीज के वहन में समर्थ नहीं है, क्योकि अतीत धर्म का अस्तित्व नहीं है और 
वह हेतु नही हो सकता । आ्ालय के विना हेतुप्रत्ययता अ्सम्भव हूं । 

यह कहा जायगा कि भ्रालय-विज्ञान का सिद्धान्त बौट्धों के मूल धमंवाद का प्रत्याज्यात 
है । नागाज न ने सर्वप्रथम इसका प्रत्याख्यान किया था । उन्होने धर्म॑-तरात्म्य, धर्मों की नि स्व- 
भावता का वाद प्रतिष्ठापित किया था। उन्होने धर्मसज्ञा का विवेचन किया श्र कालवाद का 
निराकरण किया । उन्होने सिद्ध किया कि धर्म शून्य है। शुआन-च्वाँग एक दूसरे विचार से 
आरम्भ करते हे, किन्तु वह भी धर्मवाद के कुछ कम विरुद्ध नही है । क्षणिक धर्मो और चैत्तो 
का निरन्तर उत्पाद एक नित्य अ्धिष्ठान चाहता है, किन्तु बौद्ध-धर्म के मूल विचार इस कल्पना 
के विरुद्ध हैं । 

शश्रान-च्वाँग आलय-विज्ञान की नितान्त आ्रावध्यकता मानते हैं, क्योकि इसके विना सत्त्द 

सति-योति मे ससरण नही कर सकते । विज्ञानवाद तथा उपनिपदु-वेदान्त-साख्य-वैशेषिक विचारों 


में भेद इतना ही है कि यह मानते हे कि अधिष्ठान (जिसे यह आत्मा या उुझ्प कहत है) से 
और स्थिर द्रव्य है, जब कि विज्ञानवादी मानते है कि यह आश्रय उन्ही धर्मों का समुदाय हैं, मे 


रू & 
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श्रनादि है श्रौर जो श्रनन्तकाल तक उत्पन्न होते रहेंगे । एक उसको अचल पर्वत की तरह देखता 
है, दूसरा जलोध की तरह। विज्ञानवादी ने द्रव्य को अ्रपना पुराना स्थान देना चाहा, किन्तु 
यह ,सत्य है कि इस द्रव्य को उन्होंने एक जलौघ के सदृश माता। पुन इनके अनुसार यह 
आश्रय स्वय धर्म है और पूर्व धर्मो की वासनाओ से बना है। 


शुआन-च्वाँग कहते हूँ कि यह आलय-विज्ञान अत्यन्त सूक्ष्म है और विज्ञप्ति-क्रिया 
तथा श्रालम्बन में यह श्रसविदित है । यह मरण के उत्तर तथा प्रतिसन्धि के पूर्व रहता हैं। 
पुन यह प्रतिसन्धि-चित्त और मरण-चित्त है। यह विज्ञान का आलब जो अनियत ग्रौर अस- 
विदित हूँ, जो प्रतिसन्धि-काल से विद्यमान है, जो अस्व्रप्निका निद्रा में ही प्रकट होता है । यह 
आ्रात्मा का रूपान्तर नही हूँ तो क्‍या हू ? 


यहाँ आालय-विज्ञान के वही लक्षण है, जो श्रात्मा के हैं, और इसके मिद्ध करने के 
लिए शुआन-च्वाँग ने जो प्रमाण दिये हे, वही प्रमाण कुछ वेदान्ती ब्रह्मन-आ्रात्मन्‌ को सिद्ध 
करने के लिए देंगे । कलल में, सुपुष्ति में, मरणासन्न पुरुष में, नामरूप के अभाव में जब 
विज्ञान-विशेष नही होते, केवल यह अस्पष्ट, स्वंगत विज्ञान शेप रहा जाता हूँ | इसके विता 
इन क्षणो में स्थिति नही होती । आलय-विज्ञान की सिद्धि इससे भी होती है कि काय-जीवित 
को धारण करने के लिए विज्ञानाहार की ग्रावश्यकता हू । यह आलय एकजातीय, सनन्‍्तानात्मक 
और निरन्तर है । यह काय-जीवित का धारक है। काय के लिए यह जीवितेन्द्रिय के समान है । 
चित्त का यह भ्रावश्यक धारक है । यह सर्व चित्त और जीवन का आधार हूँ | श्रालय-विज्ञान 
और धर्म अन्योन्य हेतु-प्रत्यय हैँ ओर सहभू हैं । 

विपाक-विज्ञान का सबिभग विवेचन समाप्त हुआ । अ्रव हम मतनाख्य द्वितीय परिणाम 
का विचार करेंगे। 


विज्ञान का द्वितीय प्रिणान सतत 


यह द्वितीय परिणाम है । वसुवन्धु त्रिशिका में कहते हें--/आलब-विज्ञाद का श्राश्नय 
लेकर और उसको आलम्वन वनाकर मनस्‌ का प्रवत्तन होता हूँ । यह मन्यनात्मक है ।” यह 
मनोविज्ञान से भिन्न है । यह मनोविज्ञान का आश्रय है । पूर्से कहते हैं कि प्राचीन वौद्धधम्म में 
छ विज्ञान माने गये थे --चक्षुविज्ञानादि पचविज्ञानकाय और मनोविज्ञान, जो इन्द्रियार्थ और 
अतीतादि धर्म का ग्रहण करता है । यह विज्ञान निरन्तर व्युच्छिन्न होते हे । विज्ञानवाद में एक 
सातवाँ विज्ञान मनसू और एक आठवाँ आलय अधिक है । मनस्‌ मनोविज्ञान से भिन्न हैँ। मनस्‌ 
अ्रन्तरिन्द्रिय, अन्त करण हैँ, क्योकि यह केवल आलय को ही आालम्वन वनाता है । यह मनस्‌ 
आलय के समान सन्‍्तान में उत्पन्न होता हूँ । निद्रादि अ्रचित्तकावस्था में इनका अवस्थान 
होता है। विज्ञानवादी कहता हैँ कि यह सूक्ष्म है । यह मनस्‌ आये में अनासख्रव तथा अन्य सत्त्वो 
में सदा क्लिष्ट होता है । मनस्‌ को प्राय 'क्लिष्ट मनस्‌! कहते हैं। इसी के कारण पृथग्जन 
श्रार्य नही होता, यद्यपि उसका मनोविज्ञान आये का क्यो न हो । 
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शुआन-च्वाँग कहते हें कि सनस्‌ का आश्रय आलय-विज्ञान है। सब चित्त-चैत्तो के तीन 
आश्रय हे : १. हेतु-अत्यय आश्रय---यह प्रत्यय-बीज है, जिसे पूर्वधर्म छोडते हे । २ अधिपति- 
प्रत्यय झाश्रय (इसे सहभू-आश्रय भी कहते हे ) । ३. समचन्तर-प्रत्यय आश्रय--यह पूर्व निरुद्ध 
मनस्‌ है। मनस्‌ में आठ विज्ञान सयुह्ीत हे । इसे कास्त-प्रत्यय या इन्द्रिय कहते है । 
हीनयान के लिए यह हेतु-प्रत्ययता पर्याप्त है । प्रत्येक पूर्वर्म अपर धर्म को उत्पन्न कर 
निरुद्ध होता है । इसके विपरीत शुआन-च्वाँग का मत है कि ऐसी हेतु-प्रत्ययता धर्मों की गति का 
निरूपण करने के लिए श्रपर्याप्त है। शुआन-च्वाँग यहाँ धर्मपाल को उद्धत करते है, जो कहते 
हैं कि बीजाश्नय में पूर्व-चरिम नही है । यह सिद्ध नही है कि वीज के विनाश के पश्चात अद्ु 
की उत्पत्ति होती है। और, यह ज्ञात है कि अ्चि शौर दीप अस्योन्य-हेतु और सहभ-हेतु 
हँतु-फल का सहभाव है, इसलिए एक अधिपति-प्रत्यय आश्रय की आ्रावश्यकता है। सब चित्त-चत्त 
इस श्राश्रय के कारण होते है और इसके विना इनका प्रवत्तंव नही होता । इसे सहभ-आाश्रय या 
सहभू-इन्द्रिय भी कहते हे । इसीलिए, मचस्‌ का आश्रय केवल बीज नही हैं, किन्तु आलय-विज्ञान 
स्वय है । 
आलय-विज्ञात के लिए प्रइन है कि क्या इसको सहभू-आश्रय की आवश्यकता नही है, 
और क्‍या यह स्वयं अवस्थान करता है ? अथवा क्या यह कहना चाहिए कि यह अन्य सबका 
आश्रय है, और पर्याय से अन्य सब इसके आश्रय है, और यह आश्रय उन वीजो के रूप में हे, 
जिन्हें दूसरे उसमे सगृहीत करते है ? शुआन-च्वाँग कहते हैँ कि आलय-विज्ञान, जो सबका मूल 
ग्राश्नय है, स्वय अपने आश्वित मचसू और तदाश्नित चित्त-चैत्त (प्रवृत्ति-विज्ञान) का आश्रय लेता 
है । दूसरे शब्दों मे, जहाँ एक ओर आलय-विज्ञान निरन्तर विज्ञप्तियों का प्रवत्तंव करता है, वहाँ 
यह सदा विज्ञानों के उच्छेद ( वीज ) से जो उसमें सगृहीत होते है, पुन निर्मित होता है। 
यह कहना आवश्यक है, क्योकि इसके विना शुआन-च्वाँयग का आलय-विज्ञान केवल ब्रह्मनू- 
आत्मन्‌ होता । 
समनन्‍्तर प्रत्यय-आश्रय के अभाव में चित्त-चैत्त उत्पन्न नही होते । चैत्त प्रत्यय है, ऋान्त 
( क्रम ) आश्रय नही है । किन्तु, चित्त आश्रय है, अत चित्त दोनो हैं । 


सनस्‌ के श्ाभय 
मनस के आश्रय के सम्बन्ध में हम यहाँ विविध मत्तों का उल्लेख करेंगे । 
सन्‍्द के अनसार मनस का आश्रय सम्भूत अप्टम विज्ञान नही है, किन्तु अप्टम विज्ञान के 
बीज है । यह मनस्‌ के ही बीज हे, जो भ्रप्टम में पाये जाते हे, व्योकि मनस्‌ भब्युच्छिन्न है। इस- 
लिए हम यह नही कह सकते कि इसकी उत्पत्ति एक सम्भूत विज्ञान के सहभू-आश्नय से होती हू । 
घर्मरापल के अनुसार मनस्‌ का आश्रय सम्भूत अप्टम विज्ञान और अप्टम के वीज दोनो है 
यद्यपि यह अव्यच्छिन्न है, तथापि यह विकारी है, और इसलिए इसे प्रवृत्ति-विन्नान कहते 
अत , हमको कहना चाहिए कि सस्भूत भ्ष्टम इसका सहभू-आशक्षय है । 
हेसु-प्रत्यय-क्षाश्रथ--नत्द और जिनपुत्न के अवुनार फलोत्पाद के लिए बीज का 
अवश्य नाश होता है। किन्तु, घ्मपाल कहते हे कि यह सिद्ध नही है कि बीज के विदाण ऐै 
श्६ 


४६६ बोद्ध-घमं-वर्शन 


पश्चात्‌ श्रकुर की उत्पत्ति होती है, और हम जानते है किञ्र्चि श्रौर दीप अन्‍्योन्य-हेतु और 
सहभू-हेतु है । वह कहते हैं कि वीज ओर सम्भूय धर्म अ्न्योन्योत्पाद करते है और सहभू है । 
इसीलिए, योगणास्त्र ( ५। १२ ) में हेतु-प्रत्यय का लक्षण इस प्रकार दिया है--अनित्य धर्म 
( बीज और सम्भूय धर्म ) अ्रन्योन्य-हेतु हे, और पूर्वे बीज अपर बीज का हेतु है । 


इसी प्रकार महायान-सग्रह में कहा है कि आलय-विज्ञान श्रौर ( सम्भूय ) विलष्ट धर्म 
एक दूसरे के हेतु-प्रत्यय है ।! यथा नडकलाप होते है, श्रीर एक साथ श्रवस्थान करते है । इसी 
ग्रन्थ मे ( ३८५६ ।३ ) अन्यत्न कहा है कि वीज और फल सहभू हे । 


अत , वीजाश्रय में पूर्व-चरिम नही है । अष्टम विज्ञान और उसके चैत्तो का आ्राश्नय उनके 
बीज हैं । 


सहमू-श्राश्य या भ्रधिपति-प्राश्षय--नन्द के मत में पाँच विज्ञान ( चक्षुविज्ञानादि ) 
का एकमात्र सहभू-आाश्चय मनोविज्ञान है, क्योकि जब पच्रविज्ञानकाय का समुदाचार होता है, 
तव मनोविज्ञान भी अ्रवश्य होता है। जिन्हें इन्द्रिय कहते हैं, वह पचविज्ञानों के सहभू- 
ग्राथ्य नही है, क्योकि पचेन्द्रिय वीजमात्न हँ, जैसा कि विशतिका (कारिका, € ) मे कहा है । 
इस कारिका का यह अभिप्राय है कि द्ादशायतन की व्यवस्था के लिए और आत्मा मे प्रतिपन्न 
तीर्थिको का खण्डन करने के लिए बुद्ध पाँच विज्ञान के वीजो को इन्द्रिय सज्ञा देते है । 


सप्तम और अणष्ठम विज्ञान का कोई सहभू-श्राश्रय नही है, क्योकि इनका बडा सामर्थ्य है 
ओर इस कारण यह सन्‍्तान मे उत्पन्न होते है । 


मनोविज्ञान की उत्पत्ति उसके सहभू-श्राश्नय मनस्‌ से है । 


स्थि <मति के मत में पाँच विज्ञानो के सदा दो सहभू आश्रय होते हे... पाँच रूपीन्द्रिय 
ओर मनोविज्ञान । मनोविज्ञान का सदा एक सहभू आ्राश्यय होता है और यह मनस्‌ है। जब यह 
पाँच विज्ञानो का सहभू होता है, तव इसका रूपीन्द्रिय भी श्राश्रय होता है। मनस्‌ का एक ही 
सहभू श्राश्नय है और यह श्रष्टम विज्ञान है । अष्टम विज्ञान विकारी नही है। यह स्वत धृत 
होता है, अत्त इसका सहभू आश्रय नही है । 


स्थिर्मति नन्‍्द के इस मत को नही मानत कि रूपीन्द्रिय पाँच विज्ञानों के वीजमात्र है । 

वह कहते है कि यदि यह बीज है, तो यह हेतु-प्रत्यय होगे, श्रधिपति-प्रत्यय॒ नही । पाँच विज्ञान 

के वीज कुशल-अ्रकुशल होगे। अत , पाँच इन्द्रिय एकान्तेन अव्याकृत न होगी, जैसा शास्त्र 

कहते है । पाँच विज्ञान के बीज “उपात्त' नही है । यदि पचेन्द्रिय वीज है, तो वह उपात्त न 

होगी । यदि पाँच इन्द्रिय पाँच विज्ञानों के बीज हे, तो मनस्‌ को मनोविज्ञान का बीज मातना 

पडेगा। पुन योगणास्त्र में चक्षुर्विज्ञानादि के तीन आ्राश्रय बताये हे । यदि चक्षु चक्षुरविज्ञान 
का बीज है, तो इसके केवल दो आ्ाश्रय होगे । 

घमंपाल इन शआ्राक्षेपरो को दूर करते है। वह कहते है कि इन्द्रिय वीज हैं । किन्तु, यह वह 

वीज नही, जो हेंतु-प्रत्यय है, जो प्रत्यक्ष पाँच विज्ञानो को जन्म देते है, किन्तु यह करमे-बीज है, 


भ्रष्टादद श्रध्याय ४६७ 


जो अ्रध्िपति-प्रत्यय हैं, जो पचविज्ञान काय को अभिनिरव॒ त करते हैं। किन्तु, स्थिरमति इस 
निरूपण से सन्तुष्ट नही है। वह इसका उत्तर देते हे । 


शुभचन्द्र प्राय स्थिरमति से सहमत है। किन्तु, वह कहते हैँ कि अ्ष्टम विज्ञान का 
एक सहभू आश्रय होता चाहिए । वह कहते हे कि अष्टम विज्ञान भी ग्न्य विज्ञानों के सद्श 
एक विज्ञान है । अत , दूसरो की तरह इसका भी एक सहभू झाश्रय होना चाहिए । सप्तम और 


श्रष्टम विज्ञान की सदा सहमग्रवृत्ति होती है। इसके मानने में क्या आपत्ति है कि यह एक 
दूसरे के आश्रय है ? 


शुझचन्द्र का मत है कि अष्टम विज्ञान (सम्भूय विज्ञान) का सहभू आश्रय मनस है । 
जब कामधातु और रूपधातु में इसकी उत्पत्ति है, तब चक्षु आदि खूपरीन्द्रिय इसके द्वितीय आ्राश्रय 
होते है। बीज का आश्रय सम्भूय अष्टस या विपाक-विज्ञान है | जिस क्षण में बह इसमें वासित 
होते है, तब उनका आश्रय वह विज्ञान भी होता है, जो वासित करता है । 


धर्मपाल के मत मे पाँच विज्ञानों के चार सहभू आश्रय है-पचेन्द्रिय, मनोविज्ञान, सप्तम, 
अष्टम विज्ञान । इन्द्रिय पच-विज्ञान के समविपय-शआ्राश्रय हे, क्योकि यह उन्ही विषयों का ग्रहण 
करती हैँ । मनोविज्ञान विकल्पाश्रय है । मनोविज्ञान सविकल्पक है, किन्तु अ्रविकल्पक विज्ञानों 
का आश्रय है | मतस्‌ सक्‍लेश-व्यवदान-आ्राश्रय है, क्योकि इसपर इनका सक्लेश श्रथवा व्यवदान 
आश्वित है। भ्रष्टम विज्ञान मूलाश्रय है। मनोविज्ञान के दो सहभू श्राश्रय हे--सप्तम और भ्रष्टम 
विज्ञान । जब पचविज्ञान इसके श्राश्रय होते है, तब यह अधिक पदु होता है, किन्तु मनोविज्ञान 
के भ्रस्तित्व के लिए पचविज्ञान श्रावश्यक नही हैँ, अत वह उसके आश्रय नहीं माने जाते। 
मनस्‌ का केवल एक सहभू भ्राश्रय है । यह अष्टम विज्ञान है, यथा लकावतार (१०२६६) में 
कहा है--आलय का आश्रय लेकर मन का प्रवत्तंत होता है । शन्य प्रवृत्ति-विज्ञानो का प्रवत्तंन 
चित्त (आलय) और मनस्‌ का आश्रय लेकर होता है । 


अष्टम विज्ञान का सहभू आश्रय सप्तम विज्ञान है । योगशास्त्र (६३। ११) में कहा है कि 
सदा आलय और मनस्‌ एक साथ प्रवत्तित होते हैं। अन्यत्ञ कहा है कि झ्रालय सदा विलिप्ट पर 
आश्चित होता है । “'विलष्ट' से “मनस्‌” इष्ट है। 
यह सत्य है कि शास्त्र में उपदिष्ट है कि तीच श्रवस्थाओं मे (अहेत्‌ में, निरोध-समापत्ति- 
काल मे, लोकोत्तर मार्ग मे ) सनस्‌ का अभाव होता है। किन्तु, इसका यह अर्थ है कि इन तीन 
श्रवस्थाओं में निरवत मनस्‌ का श्रभाव होता है, सप्तम विज्ञान का नहीं। इसी प्रकार चार 
ग्रवस्थाओ में ( श्रावक, प्रत्येकबुद्ध, अवैवत्तिक वोधिसत्त्व, तथागत) आलय की व्यावृत्ति होती है, 
किन्तु अष्टम विज्ञान की नही होती । 
जब अष्टम विज्ञान की उत्पत्ति काम-रूपधातु में होती है, तब पाँच सपीन्द्रिय भी प्राश्नय- 
रूप में गृहीत होती हे । किन्तु, अष्टम विज्ञान के लिए आश्रय का यह प्रकार आवश्यक चहे है । 
आलय-विज्ञान के बीज (वीज-विज्ञान) विषय का ग्रहण नहीं करते । अत्त त्रीज 
आश्रय नही हैं । 


४६८ बौद्ध-धर्म-दर्शन 


सम्प्रयकत धर्म (चंत्त) का वह विनान आश्रय है, जिससे वह सम्प्रयुवत है । इस विज्ञान 
के ग्राश्नय भी चैत्त के श्राश्षय है । 

समननन्‍्तर-प्रत्यव-प्राश्रय श्लोर ऋान्त-प्राश्षय--ननन्‍्द के मत में पच्रविज्ञान का उत्तरो- 
त्तर क्षण-सन्तान नही होता; क्योकि इसका श्रावाहन मनोविज्ञान से होता है । श्रत , मनोविज्ञान 
उनका एकमाक्त क्रान्त-म्राश्नय है। क्रान्त-ग्याश्य मार्ग का उद्घाटन करता है श्रौर पथ-प्रदर्शक 
होता है। (पचविज्ञान के समन्तर मनोविज्ञान होता है । चक्षुविनान के क्षण के उत्तर चक्षू- 
विन्नान या श्रोत्न-विज्ञान का क्षण नही होता, किन्तु मनोविनान का क्षण होता है । ) 


मनोविज्ञान का सन्तान होता है । पुन पचविज्ञान इसका श्रावाहन कर सकते है । श्रत , 
छ प्रवृत्ति-विज्ञान इसके ऋरान्त-आश्रय हें । 

सप्तम और अप्टम विज्ञान का अपना अ्पना-सन्तान होता है। अ्रन्य विज्ञान इसका 
ग्रावाहन नही करते । अ्रत , सप्तम और अप्टम क्रम से इनके ऋान्त-श्राश्नय हे । 

स्थिरससि के मत में नन्‍्ढ का मत यथार्थ है, यदि हम अवशित्व की अवस्था मेँ, विपय से 
विज्ञान का सहसा सन्तिपात होन की अवस्था में, एक ही विपय से सन्दिपात की अवस्था में, 
पचविवात का प्रचार करें। पित्तु वसशित्व की अवस्था का, निष्यन्द-विज्ञान का, उद्भूत वृत्ति 
के विगय का हमको विचार करता है । 

बुद्ध तथा श्रन्तिम तीन भूमियो के वोधिसत््व विपय-वशित्व से समन्‍्वागत होते हे । 
इनकी इन्द्रियों की क्रिया स्वस्सेन होती है । यह पर्येपणा से वियुक्त होता है । एक इन्द्रिय की 
क्रिया दूसरी इन्द्रिय से सम्पन्न हो सकती है । क्या आप कहेंगे कि इन श्रवस्थाओ्ं में पचविज्ञान 
का नन्तान नही होता ? 


विपय के सन्िपात से पचविज्ञान की उत्पत्ति होती है। किन्तु, निष्यन्द- विज्ञान का 
आवाहन-व्यवसाय मनस्कार के वल से, विलष्ट अथवा अनास्रव मनस्कार के वल सेहोता है। 
इन पाँच का (मनोविज्ञान के साथ) विषय में समवधान होता है। श्राप यह की से नही स्वीकार 
करते कि एक विज्ञान (पचविन्नान) सन्‍्तान है ? 

उद्भूत वृत्ति के विपय में सम्मुखीभाव से काय और चित्त ध्वस्त हो जाते है । उस समय 
पचविज्ञानकाय अ्रवश्यमेंव सन्‍्तान में उत्पन्न होते है । 


उष्ण नरक मे (अ्रग्नि के उद्भूतवृत्तित्व से) तथा क्रीडा-प्रदूषिक देवों मे ऐसा होता 
है। अत , पचविज्ञान का क्रान्त-आशथय छ विज्ञानों में से कोई भी एक विज्ञान हो सकता हैं । 
वस्तुतः, या तो वह अपना ही सन्तान बनाते हे, या श्रन्‍्य प्रकार के विज्ञान से उनका श्रावाहन 
होता हैं । 

मनोवितान--जव पचविज्ञान की उत्पत्ति होती है, तव मनोविज्ञान का एक क्षण 
अवश्य वर्तमान होता है । यह क्षण मनोविज्ञान के उत्तर क्षण को श्राकृष्ट करता है, और उसका 
उत्पाद करता हूँ। इस द्वितीय क्षण के यह पाँच क्रान्त-श्राश्रय नही हैँ। श्रत, पूर्ववर्त्ती 
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मनो विज्ञान इसका ऋान्त-आश्रय है। अ्रचित्तकावस्था आदि में मनोविज्ञान व्युच्छिन्न होता है । 
जब पश्चात्‌ इसकी पुन उत्पत्ति होती है, तब सप्तम और अष्टम विज्ञान इसके क्रान्त-आ्राश्रय 
होते हे । 

नतद का विचार है कि अ्चित्तकावस्था के पश्चात्‌ मनोविज्ञान का क्रान्त-आश्रय सभाग 
श्रतीत क्षण (+> इस अवस्था से पूर्व का मनोविज्ञान ) होता है । इस बात को नन्‍्द उन पाँच 
विज्ञानों के लिए क्यों नही स्वीकार करते, जिनकी पुनरुत्त्ति उपच्छेद के पश्चात्‌ होती हे ? यदि 


पचविज्ञान के लिए यह वाद युक्त नही है, तो मनोविज्ञान के लिए भी नही है । 
सप्तम और अष्टस विज्ञाघ--जब प्रथम वार समता-चश्नान से सम्प्रयुक्त मनस्‌ की उत्पत्ति 


होती है, तब यह प्रत्यक्ष ही मनोविज्ञान के कारण होती है । अत , मनोविज्ञान इसका कान्त-श्राश्रय 


है । मनस्‌ का ऋल्त-आश्रय मनस्‌ भी है । 
इसी प्रकार, आदर्श ज्ञात से सम्प्रयुक्त श्रष्टम विमल विज्ञान की उत्पत्ति सप्तम और पष्ठ 


विज्ञान के कऋरान्त-आश्रय से होती है । श्रष्टम विज्ञान का कान्त-आश्रय अ्ष्टम भी है । 

धर्मपाल कर मत--स्थिरमति का सिद्धान्त सुष्ठु नही है । 

कौन से धर्म क्रान्त-आश्रय हो सकते है ” जो धर्म सालम्बन हैं, जो अ्रधिपति हे, जो 
समनन्तर-प्रत्यय हें। जिन धर्मों में यह लक्षण होते हैे---अधिपति-चित्त के पूर्व क्षण--वह 
उत्तर चित्त-चैत्त के प्रति ऋन्‍्त-आश्रय होते हे, क्योंकि वह मार्ग का उद्घाटन करते हैँ आर 
उनको इस प्रकार आक्रृष्ट करते हे कि उतकी उत्पत्ति होती है । यह केवल चित्त है, चैत्त या 
रूपादि नही है । जो है 

एक ही द्याश्रय में आठ विज्ञान एक साथ त हो सकते है । एक विसभाग विज्ञान 
दूसरे विसभाग विज्ञान का क्रान्त-ञ्राश्नय कैसे हो सकता है। यदि कोई यह कहे कि यह 
क्रान्त-प्राभ्रय हो सकता है, तो यह परिणाम निकलता है कि विसभाग विज्ञान एक साथ उत्पन्न 
नही हो सकते । किन्तु, यह सर्वास्तिवादिनू का मत है । हे 

एक ही आश्रय में भिन्न विज्ञान-चाहे अल्पसख्या में या बहुसख्या मे--एक साथ 
उत्पन्न होते है । यदि ,कोई यह मानता है कि यह एक दूसरे के समनत्तर-प्रत्यय हूँ, तो रूप भी 
रूप का समनस्तर-प्रत्यय होगा । किन्तु, शास्त्र कहता है कि केवल चित्त-चंत्त समनन्तर-प्रत्यय है । 

हमारा सिद्धान्त है कि आठ विज्ञानो मे से प्रत्येक स्व॒जाति के धर्मों का करान्त-आश्रय है। 


चैत्तो के लिए भी यही नियम है । 


मनस्‌ का श्आालस्वन मो सली के 
अब हम मतस्‌ के आलम्बन का विचार करते हू । मनसस्‌ का झआलम्बन वही विज्ञान है, 


जज है, अर्यात्‌ श्रालय-विज्ञान हैं। हम यह भी विचार करेगे कि आलम्वन 
प्रालय-विज्ञान का स्वभाव है या यह केवल उसका आकार है, जिन्हें आालय-विज्ञान स्वस्सेन 
घारण करता है ( वीज, चत्त, धर्म )ी। 

मस्व का मत--मनस्‌ का आलम्वन आलय-विन्नान का स्वभाव और तत्सम्प्रयवत चैत्त 
हक जज और आलय-विज्ञान के वीज मनस्‌ के झालम्बन नही है । वस्तुत , योगणास्त्र 
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के अनुसार मनस्‌ आात्मग्राह और अआ्रात्मीयग्राह से सदा सहगत होता है, यह श्रालय को आत्मवत्त 
और तत्मम्प्रयुक्त धर्मो को श्रात्मीय अवधारित करता है । यह धर्म श्रालय के चेत्त है । श्रत , 
यह उससे व्यतिरिक्त नहीं है। अ्रत, यह व्याख्यान उन बचनों के विरुद्ध नही है, जिनके 
अनुसार मनसू का आलम्बन केवल आलय-विजान है । 
चिन्नरभानु का मत--तसन्‍्द का मत अ्रयवत है । उनके मत के समर्थत में कोई शास्त्रवचन 
नहीं है । मनस्‌ का आलम्वन दर्शनभाग श्रौर निमित्तमाग है । मनस्‌ इनको क्रम से प्रात्म, 
आत्मीय श्रवधारित करता है । किन्तु, उन दो भागों के स्वभाव आलय में (स्वस वित्ति-भाग में) ही है। 
स्थिरसति का मत--चित्र भानु का मत भी अयुक्‍त है । मनस्‌ स्वय आलय-विज्ञान और 
उनके वीजो को भ्रालम्बन बनाता हैं। बह आलगय को आत्मनू और बीजो को झआात्मीय श्रव- 
धारित करता है। वीज भूतसद्द्वव्य नही है, किन्तु प्रवुत्ति-विज्ञान के सामर्थ्यमात्र है । 
धर्मपाल का मत--स्थिरमति का व्याख्यान अयक्त है । एक झौर रूप-बीजादि विज्ञान- 
स्कन्ध नही है । ब्रीज भूतसन्‌ हे | यदि यह सावृत असत्‌ हो, तो यह हेतु-प्रत्यय न हो। दूसरी 
ओर मनस्‌ सदा सहज सत्कायदृष्टि से सहगत होता है। यह एकजातीय निरन्तर सन्तान में 
स्वससेन प्रवत्तित होता हैं। क्या मनस्‌ का आत्मा और आात्मीय को अलग-अलग अवधारित 
करना सम्भव है ? हम नहीं देखते कि कंसे एक चित्त के शाश्वत उच्छेद आदि दो श्रालम्बन 
झ्रौर दो ग्राह हो सकते हैँ, और मनस्‌ के, जो सदा से एकरस प्रवर््तित होता है, दो 
उत्तरोत्तर ग्राह नही हो सकते । घर्मपाल का निश्चय है कि मनस्‌ का आलम्बन केवल दर्शनभाग 
है, न कि अन्य भाग , क्योकि यह भाग सदा एकजातीय निरन्तर सनन्‍्तान होता है, और नित्य 
तथा एक प्रतीत होता है, और क्योकि यह सव धर्मो का ( चैत्तो को वर्जित कर) निरन्तर 
आश्रय है। इसी भाग को मनस्‌ श्रध्यात्म श्रात्मा अवधारित करता है। किन्तु, शास्त्रवचन है 
कि मनस्‌ में आत्मीयग्राह होता है। यह एक कठिनाई है। हमारा कहना है कि यह 
भाष्याक्षेप है । 
धर्मणाल के मत का यह परिणाम है कि विज्ञानवाद, जो मूल में अद्वयवाद था, 
आ्त्मवाद की ओर झुकता है। श्रालय-विज्ञान में एक दर्शनभाग को मुख्यत विशिष्ट करना 
श्रौर यह कहना कि केवल यही श्राकार, यही भाग, मनस्‌ का आलम्बन है, कंदाचित्‌ यह कहने 
के वरावर हो जाता कि आलय-विजान अव्यक्त ब्रह्म भी नही, आत्मा के समान है । 
जवतक मनम्‌ श्रपरावृत्त है, तवतक मनस्‌ का आलय-विज्ञान ही एकमात्र श्रालस्वन 
होता है । जब आश्रय-परावृत्ति होती है, तव अ्रष्टम विज्ञान के श्रतिरिक्त भूततथता और अर 
धर्म भी इसके आ्ालम्बन होते है । 
सनस्‌ के सस्प्रयोग 
कितने चैत्तो से मनस्‌ सम्प्रयुक्त होता है ? मनस्‌ सदा चार क्लेशो से सम्प्रयुक्त होता है। 
यह चार मूल क्लेश इस प्रकार है --१. श्रात्ममोह यह अविद्या का दूसरा नाम है । यह भर्लित 
के विपय में मोह और अनात्मा में विश्नतिपत्ति उत्पन्न करता है । २. आत्मदृष्टि यह झात्मग्राह 
है, जिससे पुदूगल अनात्म धर्मो को झ्रात्मवत्‌ ग्रहण करता है। ३. आत्ममान यह गर्व है 


झंष्दाददा अ्रध्याय हक 


जो कल्पित आत्मा का आश्रय लेकर चित्त की उन्नति करता है। ४, श्रात्मस्नेह : यह आत्म- 
प्रेम है, जो आत्मा में अ्रभिष्वग उत्पन्त करता है । 
इन चार क्लेशो के अतिरिक्त श्रन्य चैत्तो से क्या मनस्‌ का सम्प्रयोग नही होता ? 
एक मत के अनुसार मनस्‌ का सम्प्रयोग केवल नी चैत्तो से होता है--चार मूल क्लेश 
झौर स्पर्शादि पाँच सर्वत्रग । 
कारिका में उक्त है कि आलय-विज्ञान सर्वत्रग से सहगत है। यह दिखाने के लिए 
कि मनस्‌ के सर्वत्रग झालय के सर्वत्नणों के सदृश अनिवृताब्याकृत नही हे। कारिका कहती है 
कि यह उनसे अन्य है । चार क्लेश और पाँच सर्वत्रग मनस्‌ से सदा सम्प्रयुक्त होते है । मनस्‌ 
पाँच विनियत्, ग्यारह कुशल, उपक्लेश और चार भ्रनियत से सम्प्रयुकत नही होता । 
दूसरे मत के अनुसार कारिका का अ्रह श्रर्थ है कि मतस्‌ से सहगत चार क्लेश, अन्य 
( भ्र्थात्‌ उपक्लेश ) और स्पर्शादिपच होते है । 
तीसरे मत के अनुसार यह दस उपक्लेशो से सम्प्रयुक्त होता है । 
धर्मपाल के अनुसार सब विलष्ट चित्त श्राठ उपक्लेशो से सम्प्रयुक्त होता हैं। अत , मनस्‌ 
स्पर्शादि पाँच सर्वत्नग, चार मूल क्लेश, आठ उपक्लेश और एक प्रज्ञा से युक्त होता है । 
किन वेदनाओ से क्लिष्ट सनस्‌ सम्प्रयुक्त होता है ” एक मत के अ्रनुसार यह केवल 
सौमनस्य से सम्प्रयुक्त होता है, क्योंकि यह आलय को आत्मवत्‌ अ्रवधारित करता है और 
उसके लिए सौमनस्य और प्रेम का उत्पाद करता है। 
दूसरे मत के अनुसार मनस्‌ चार वेदनाओों से यथायोग सम्प्रयुक्त होता है । दुर्गति मे 
दौम॑तस्य से, मनुष्यगति, कामधातु के देवो की गति में, प्रथम-द्वितीय ध्यानभूमि के देवों में 
सौमनस्य से, तृतीय ध्यान-भूमि के देवो मे सुखावेदना से, इससे ऊध्व उपेक्षा-वेदना से मनस्‌ 
सम्प्रयुक्त होता है । हि 
तीसरा मत हूँ, जिसके अनुसार मनस्‌ सदा से स्वरसेव एकजातीय प्रवत्तित होता है । 
यह अविकारी है । अत , यह उन वेदनाओ से सम्प्रयुवत नही है जा लक हैं। अत , 
यह केवल उपेक्षा-वेदवा से सम्प्रयुकत है । यदि इस विषय में आलय से भेद निदिष्ट करना होता, 
तो कारिका में ऐसा उक्त होता । ५ 
मनस्‌ के चैत्त निवृताव्याकृत है। मनसू से सम्प्रयुततत चार कलेश विलप्ट धर्म हे। हु 
मार्ग में अन्तराय है, अतः यह निवृत हे । यह नकुशल है, न की य  2 4 । 
मनस्‌ से सम्प्रयुक्त वलेशों का आश्रय सूक्ष्म है, उनका श्रवत्तन स्वसस्‍्मन हाता हू। 
ग्रत , यह श्रव्याकृृत हे । 


मनस्‌ के चैत्तो की कौन-सी भूमि है ॒ 
जब अष्टम विज्ञान की उत्पत्ति कामधातु में होती है, तव मनस्‌ से सम्प्रयुक्त चेतच (बचा 
आत्मदृष्टि ) कामाप्त होते हैं, और इसी प्रकार यावत्‌ भवान समझना चाहिए । को हर 
प्रवत्तित होते है, और सदा स्वभूमि के आलय-विज्ञान को प्रालम्बन बनाते है । यह ट ए्‌मि 
के धर्मों को कभी आलम्बन नही बनाते । आलय-विज्ञान में प्रत्येक भूमि के घीज हूं, किन्तु जब 


हल बौद्ध-घर्म -दशन 


यह किसी भूमि के कर्मों का विपाक होता है, तव कहा जाता है कि यह भूमिविशेष से उत्पन्न 
हुआ है । मनस्‌ आलय में प्रतिबद्ध होता है। श्रत , इसे आ्लय-विज्ञानमय कहते हूँ। अथवा 
मनस्‌ उस भूमि के बलेशों से बद्ध होता है, जहाँ श्रालय की उत्पत्ति होती है | आश्रय-परावृत्ति 
होने पर मनस्‌ भूमियों से वियुवत होता है । 

यदि यह क्लिप्ट मनस्‌ कुशल-क्लिप्ट-अ्रव्याकृत अ्रवस्थाओं में अविशेष रूप से प्रवत्तित 
होता है, तव उसकी निवृत्ति नही होती। यदि मनस्‌ को निवृत्ति नही होती, तो मोक्ष कहाँ से 
होगा ? मोक्ष का श्रभाव नही है, क्योकि श्रहंत्‌ के क्लिप्ट मनस्‌ नहीं होता । उसने भ्रशेष 
वलेश का प्रह्मण किया है। 

मनस्‌ से सम्प्रयुवत क्लेश सहज होते है | अत , दर्शन-मार्ग से उनका ( बीज रूप में ) 
प्रहाण या उपच्छेद नही होता, क्योकि इनका स्वरसेन उत्पाद होता है । क्लिष्ट होने के कारण 
यह श्रहेय भी नही है। 


इन क्लेशो के वीज जो सूक्ष्म हें, तभी प्रहीण होते हे, जब भवाग्निक क्लेश-बीज सक्ृत्‌ 
प्रहीण होते है, तब योगी श्रहंत्‌ होता है और क्लिप्ट मनस्‌ का प्रहमण होता है। श्रहत्‌ में 
वह वोधिसत्त्व भी सगृहीत हैं, जो दो यानो के अ्रशैक्ष होने के पश्चात बोधिसत्त्व के गोत् में 
प्रवेश करते है । 

निरोध-समापत्ति की श्रवस्था में भी क्लिप्ट मनस्‌ निरुद्ध होता है । यह श्रवस्था शान्त 
और निर्वाण-सदृश होती है । भ्रत , क्लिप्ट मनस्‌ उस समय निरुद्ध होता है, किन्तु मनस्‌ के 


बीजो का विच्छेदक नही होता । जब योगी समापत्ति से व्युत्यित होता है, तव मनस्‌ का पुत्र 
प्रवत्तंन होता है ) 


लोकोत्तर मार्ग मे भी क्लिष्ट मनस्‌ नहीं होता। लौकिक मार्ग से क्लिष्ट मनस्‌ का 
प्रवत्तेत होता है। किन्तु, लोकोत्तर मार्ग में नै रात्म्य-दशन होता है, जो झात्मग्राह का प्रतिपक्षी 
है। उस अ्रवस्था में क्लिप्ट मनस्‌ का प्रवत्तन नहीं हो सकता। अत , क्लिप्ट मनस्‌ निरुद् 
होता है। उससे व्युत्यित होने पर क्लिष्ट मनस्‌ का पुन उत्पाद होता है । 
श्रक्लिष्ट सनस्‌ 


स्थिरमति के अनुसार मनस्‌ अथवा सप्तम विज्ञान सदा विलप्ट होता हैं। जब क्लेशा- 
वरण का अ्रभाव होता है, तव मनस्‌ नही होता । वह अपने समर्थन में इन वचनो को उद्धृत 
करते हं---१. मनस्‌ सदा चार क्लेशो से सम्प्रयुक्त होता है ( विख्यापन, १), २* मल 
विज्ञान-सक्लेश का आश्षय है ( सग्रह, १), ३. मनस्‌ का तीन शअ्रवस्थाओं में अभाव 


होता है । 


धर्मंपाल कहते हैं कि जब मनस्‌ क्लिष्ट नहीं रहता, तब वह अपने स्वभाव 


(सप्तम विज्ञान) में अ्वस्थान करता है । वह कहते हे कि स्थिरमति का मत आगम और युवविति 
के विरुद्ध है । 


जै 
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१. सूत्नवचन है कि एक लोकोत्तर मनस्‌ है । 

२. अक्लिष्ट और क्लिष्ट मनोविज्ञान का एक सहभू और विशेष आश्रय होना चाहिए । 

३. योगशास्त्र में कहा है कि आलय-विज्ञान का सदा एक विज्ञास के साथ प्रवत्तंन 
होता है। यह विज्ञान मनस्‌ है। यदि निरोध-समापत्ति में मनस्‌ या सप्तम विज्ञान निरुद्ध होता 


है ( स्थिरमति ), तो योगशास्त्र का यह वचन अयथार्थ होगा, क्योकि उस अदस्था में आलय- 


विज्ञान होगा और उसके साथ दूसरा विज्ञान ( मनस्‌ ) ते होगा । 

४ योगशास्त्र मे कहा है कि विलष्ट मनस्‌ अहंत्‌ की अवस्था मे नही होता । किन्तु, 
इससे यह परिणाम न निकालिए कि इस अवस्था में सप्तम विज्ञान का अश्ाव होता है । शास्त्र 
यह भी कहता है कि अहंत्‌ की अवस्था मे आलय-विज्ञान का त्याग होता है, किन्तु आप मानते 
हैं कि अहंत्‌ में अष्टम विज्ञान होता हैं । 

५ अलकार और सग्रह में उक्त है कि सप्तम विज्ञान की परावृत्ति से समता-ज्ञान की 
प्राप्ति होती है। अन्य ज्ञानो के समान इस ज्ञान का भी एक तत्सस्प्रयुक्त भ्रनाख्रव विज्ञान ग्राश्रय 
होना चाहिए। श्राश्चय के विता आश्चित चैत्त नही होता । अ्रत , अ्रनात्रव सप्तम विज्ञान के 
श्रभाव मे समता-ज्ञान का अभाव होगा | वस्तुत , यह नही माना जा सकता कि यह ज्ञान प्रथम 
छ विज्ञानों पर आश्रित है, क्योकि यह आदर्श ज्ञान की तरह निरन्तर रहता है। 

६. यदि अशैक्ष की अवस्था में सप्तम विज्ञान का अभाव है, तो अ्रष्दम विज्ञान का कोई 
सहभू आश्रय नही होता । किन्तु विज्ञान होने से इसका ऐसा आश्रय होना चाहिए । 

७. आप यह मानते हैं कि जिस सत्त्व ने पुदूगल-तरात्म्य का साक्षात्कार नही किया है, 
उसमें आत्मग्राह सदा रहता है । किन्तु , जबतक धर्म-नैरात्म्य का साक्षात्कार नही होता, तबतक 
धर्मग्राह भी रहता है। यदि सप्तम विज्ञान होता है, तो इस धर्मग्राह का कौन-सा विज्ञान 
आश्रय होगा ? क्‍या अष्टम विज्ञान होगा ? यह असम्भव है, क्योकि अणष्टम विज्ञान प्रज्ञा से रहित 
है। हमारा निश्चय है कि यानह्वय के आर्यो में मनस्‌ का सदा प्रवत्तंन होता है, क्योकि उन्होने 
धर्म-वैरात्म्य का साक्षात्कार नही किया है। 

८ योगशास्त्र ( ५१, सग्रह ) एक सप्तम विज्ञान के श्रस्तित्व की आवश्यकता को 
व्यवस्थित करता है, जो कि षष्ठ का आश्रय है। यदि लोकोत्तर मार्ग के उत्पाद के समय या 
अ्रशैक्ष की अवस्था मे सप्तम विज्ञान का अभाव है, तो योगशास्त्र की युक्ति में द्विविध 
दोष होगा । * 

अत , पर्वोक्त तीन अवस्थाओ्रो में एक अक्लिष्ट मनस्‌ रहता है । जिन वचनो में यह 
कहा गया है कि वहाँ मनस्‌ का अभाव है, वह क्लिष्ट मनस्‌ का ही विचार करते हूं । बया; 
आ्रालय-विज्ञान का चार अवस्थाओं में अभाव होता है, किन्तु अ्ण्टम विज्ञान का वहां अभाव 


नही होता । नी 
मनस्‌ और सप्तम विज्ञान के तीन विशेष हैं। यह पुदुगल-दृप्टि से या घर्मंदृष्टि मे या 


समता-ज्ञान से सम्प्रयुक्त होता है । 
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जब पुद्गल-दृष्टि होती है, तब धर्मदृष्टि होती है, क्योकि श्रात्मग्राह धर्मग्राह पर 

प्राश्रित है । 
यानद्वय के आर्य आत्मग्राह का विच्छेद करते हैँ, किन्तु यह धर्म-नरात्म्य का साक्षात्कार 

नही करते । तथागत का मनस्‌ सदा ममता-्ञान से सम्प्रयुक्त होता है । बोधिसत्त्व का मनसू भी 
तब समता-ज्ञान से सम्प्रयुक्त होता है, जब वह दर्शन-मार्ग का श्रभ्यास करते हैं या जब वह 
भावना-मार्ग में धर्म-शून्यता-ज्ञान या उसके फल का अभ्यास करते हे । 
मनस्‌ की संजा 

मनस्‌ मन्यनात्मक है। लकावतार में कहा है--मनसा मन्यते पुन (१०४००)। 
सर्वास्तिवादिन कहते है कि श्रतीत मनोविज्ञान की सज्ञा मनस्‌ है। पप्ठ आश्रय की प्रसिद्धि के 
लिए ऐसा है। उनके अनुसार जब वह प्रवृत्त होता है, तव उसे मनोविज्ञान कहते है। किन्तु, 
यह कैसे माना जा सकता है कि अतीत और क्रियाहीन होनेपर इसे मनस्‌ की सज्ञा दी जा 
सकती है ? 

अत , छ विज्ञानो से अन्य एक सप्तम विज्ञान है, जिसकी सदा मन्यना क्रिया होती है, 
ग्रीर जिसे 'मनस्‌' कहते हूँ । 


मनस्‌ के दो कार्य हे । यह मन्‍्यना करता है, और आश्रय का काम देता है । 


विज्ञान का तृतीय परिणाम षड़्विज्ञान 


अ्रव हम विज्ञान के तृतीय परिणाम का वर्णन करेंगे। यह पड्विध है । यह विषय की 
उपलब्धि है । विपय छ प्रकार के हँ-रूप, शब्द, गन्ध, रस. स्प्रष्टव्य और धर्म । इनकी उपलब्धि 
विज्ञान कहलाती है । यह छ है--चक्षुविज्ञानादि । यह पड़्विज्ञान (विज्ञानकाय) मनस्‌ पर 
झाश्चित हैं । यह उनका समनत्तर प्रत्यय है। किन्तु, केवल पष्ठ विज्ञान को ही मनोविज्ञान 
कहते हैं, क्योकि मनस्‌ इसका विशेष आश्रय है। इसी प्रकार अन्य विज्ञानो को उनके विशेष 
श्राश्रय के अनुसार चक्षुविज्ञानादि कहते हैं । 


यह विज्ञान कुशल, अकुशल, अव्याकृत होते है । अलोभ-भ्रद्वेप-अ्रमोह से सम्प्रयुक्त 
कुशल विज्ञान हैं। लोभ-द्वेष-मोह से सम्प्रयुक्त .अकुशल हैं । जो न कुशल है, न अकुशल, वह 
भ्रव्याकृत हे । इन्हें अद्या , 'अनुभया' भी कहते हे । 
.__ पड़विज्ञानका च॑तसिको से सम्प्रयोग होता है। षड्विज्ञान सर्वत्रग, विनियत, कुशल 
चेत्तो से, क्लेश और उपक्लेश से, अ्रनियतो से, तीन वेदनाओं से सम्प्रयुक्त होते हे । 


एक श्रयन भूततथता का है। यह दिखाता है कि विज्ञानवाद माध्यमिक से कितनी दूर 
चला गया है। इसका समानार्थंक दूसरा शब्द धर्मता ( धर्मों का स्वभाव ) है । किन्तु, क्योकि 
वस्तुत धर्मों का स्वभाव गून्य ( वस्तु शून्य ) है, इसलिए तथता का समानवाची दूसरा शब्द 
पूल्यता है। यह श्रसस्क्ृत श्रौर नित्यस्थ है । नागार्जुन ने इसका व्याख्यान किया है। 
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किन्तु, स्थिरमति इसके कहने में सकोच नही करते कि यह खपुष्प के तुल्य प्रज्ञप्तिसत है । 
शुआन-च्वॉग इसका विरोध करते हे । वह कहते हें कि इस विकल्प में कोई भी परमार्य 
परमार्थ-सत्य न होगा ॥ तब किसके विपक्ष में कहेंगे कि सवृत्ति-सत्य है ” तब किसी का 
निर्वाण कैसे होगा ? 
इस प्रकार, निभृत-भाव से विज्ञानवाद परमार्थ-सत्य हो गया । 


विनप्तिमात्रता 

मूल, मनस्‌ और षड्विज्ञान इन तीन विज्ञान-परिणामों की परीक्षा कर शुआन-च्वाँय 
विज्ञप्तिमात्नता का निरूपण करते है। हम पूर्व कह चुके है कि आत्मा ( पुद्गल ) और धर्म 
विज्ञान-परिणाम के प्रज्ञप्तिमात्न हैं। यह परिणाम दर्शनभाग और निमित्तभाग के श्राकार 
में होता है। हमारी प्रतिज्ञा है कि चित्त एक है, किन्तु यह ग्राह्म-ग्राहक के रूप में श्राभासित 
होता है । अथवा, दर्शन और निमित्त के रूप में आभासित होता है। दूसरे शब्दों मे “विज्ञान 
का परिणाम, मन्यना करनेवाला और जिसकी मन्‍्यना होती है, जो विचारता है और जो विचारा 
जाता है, है। इससे यह अनुगत होता है कि आत्मा और धर्म नहीं है। श्रत ,जो कुछ है, 


वह विज्ञप्तिमात्ता है।” ( शुआन-च्वाँग ) 
वसुवन्धु लिशिका में कहते हे-- 
विज्ञानपरिणासो5यं बिकलपो यद्‌ विकल्प्यते । 
तेन तन्नास्ति तेनेदं सर्व विज्ञप्तिमात्रफस्‌ ॥ ( कारिका १७ ) 


विज्ञप्तिमात्रता की विभिन्न व्याज्याएं 
स्थिरसति ( पृ० ५३४५-३६ ) इस कारिका का भिन्न अर्थ करते हु--“विज्ञान का 
परिणाम विकल्प है। इस विकल्प से जो विकल्पित होता है, वह नहीं है। अत , यह सब 
विज्ञप्तिमात्र है ।” स्थिरमति इस कारिका के भाष्य में कहते हे कि त्रिविध विज्ञान-परिणाम 
विकल्प है : त्रैधातुक चित्त-चेत्त ( अनास्तव चित्त-चैत के विपक्ष में) जो अध्यारोपित का 
आकार ग्रहण करते है, 'विकल्प” कहलाते हैं, यथा ( मध्यान्तविभाग, १। १० ) कहा है- 
श्रभुतपरिकल्पस्तु चित्तचेतास्त्रिधाठुका: | पह विकल्प त्विविध है--समम्प्रयोग आलय-विज्ञान, 
क्लिष्ट मनसू और प्रवृत्ति-विज्ञान | इस त्रिविध विकल्प से जो विकल्पित होता है(“यद्विकल्प्यते') 
वह नही है। भाजनलोक, आत्मा, स्कन्ध-धातु-आययन, रूप शब्दादिक विकल्प से विकल्पित 
होते है । यह वस्तु नही हैं। अत , यह विज्ञान-परिणाम विकल्प कहलाता है; क्योकि इसका 
श्रालम्बन असत्‌ है । हम कैसे जानते हैँ कि इंसका आलस्वन असत्‌ है ? जो जिसका कारण है, 
वह उसके समग्र श्रौर अविरुद्ध होने पर उत्पन्न होता है, अन्यथा नहीं । किन्तु, माया, गन्धर्व- 
नगर, स्वप्त, तिमिरादि में विज्ञान विना आलम्बन के ही उत्पन्न होता है। यदि विज्ञान का 
उत्पाद आ्रालम्बन से प्रतिबद्ध होता, तो श्र्थाभाव से मायावि में विज्ञान न उत्पन्त होता । 
इसलिए, पूर्वनिरुद्ध तज्जातीय विज्ञान से विज्ञान उत्पन्न होता है, वाह्म श्रर्थ से नही । बाद्यार्व के 
नहोने पर भी यह होता है। पुन एक ही अर्थ में परस्परविरुद्ध प्रतिपत्ति भी देयोी गई है । 
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और एक का परस्पर विरुद्ध अनेकात्मकत्व युक्त नही है। श्रतड, यह मानना चाहिए कि विकल्प 
का आलम्वन अ्रसत्‌ है। यह समारोपान्त का परिहार है। अश्रव हम अपवादान्त का परिहार 
करते है । कारिका कहती है--तेनद स्व विज्ञप्तिमान्रकम्‌ | श्रर्थात्‌, क्योकि विषय के भ्रभाव 
में परिणामात्मक विकल्प से विकल्पित ('विकल्प्यते)) नहीं है, इसलिए सव विज्ञप्तिमात्न है । 
सर्व से आशय त्ैधातुक और अमस्क्वत से है (पृ० ३६ ) | विज्ञप्ति से अन्य कर्त्ता या करण 
नही है । 

स्थिरमति का यह श्रर्थ इस श्राधार पर है कि विकल्‍प के गोचर का श्रस्तित्व नही है । 
विकल्प का विषय असत्‌ है। इस प्रकार, विज्ञान की लीला स्वप्न-मायावत्‌ है । हम देखते है 
कि विज्ञानवाद का यह विवेचन अ्रव भी नागाजुन की शून्यता के लगभग अनुकूल है। 


धर्मंपाल का विज्ञानवाद इसके विपरीत स्वतन्त्र होने लगता है । श्रव वाक्य यह 
हो जाता है कि विज्ञान या विज्ञप्ति में सव कुछ है। घमंपाल कहते हैँ कि दर्शनभाग और 
निमित्तभाग के श्राभास में विज्ञान का परिणाम होता है। विज्ञान से तात्पर्य तीन विज्ञानो 
के प्रतिरिक्त ( झआालय-क्लिप्ट-मनस्‌, पइ्विज्ञान ) उनके चैत्त से भी है। पहले भाग को 
“विकल्प! कहते है, और दूसरे भाग को 'यदू विकल्प्यते' | यह दोनो भाग परनन्त्र है। भरत , 
विज्ञान से परिणत इन दो भागों के वाहर आत्मा और धर्म नही है। वस्तुत्त , ग्राहक-ग्राह्म, 
विकल्प-विकल्पित के बाहर कुछ नही है । इन दो भागो के बाहर कुछ नही है, जो भूतद्रव्य हो। 
अ्रत , सब धर्म सम्क्ृत--असस्क्षत, रुपादि वस्तुसत्‌ और प्रजप्तिसत्‌--विज्ञान के वाहर नही है । 
सामासिक रूप से 'विजप्तिमात्नता” का अर्थ यह है कि हम उस सबका प्रतिपेध करते है, जो 
विज्ञान के वाहर है ( परिकल्पित-आरात्मा और धर्म )। किन्तु, हम चेत्त, भागद्य, रूप श्र 
तथता का प्रतिषेध नही करते, जहाँतक वह विज्ञान के वाहर नही है । 

ननन्‍द के सत में केवल दो भाग हे । दर्शनभाग निमित्तभाग में परिणत होता है। यह 
निमित्तभाग परतन्त्र है, और वहि स्थित विपय के रूप में अवभासित होता है। नर 
सवित्तिभाग नही मानते । उनके लिए परिकल्प ( विकल्प ) और परिकल्पित, अर्थात्‌ ग्राहक 
और ग्राह्म निमित्तन्नाग के सम्बन्ध में दो मिथ्याग्राह हे। वस्तुत , जब कोई दर्शनभाग को 
प्रात्मतत्‌ धर्मवत्‌ अवधारित करता है, तव यह भी निमित्तम्नाग के सम्बन्ध मे एक ग्राह ही है । 
यह ग्राह विना आलम्बन के नही है। ह 


क्योकि, विकल्प निमित्तभाग का ग्रहण वहि स्थित आत्मधर्म के आकार में करता है, 
इसलिए गृहीत एवं विकल्पित श्रात्मधर्म का स्वभाव नही है। 
अत , सव विजप्ति-मात्र है । अभूत-परिकल्प का अस्तित्व सव मानते है । 
कम अन मात्र शब्द से विज्ञान के अव्यतिरिकत धर्मों का प्रतिषेध नही होता । अत , तथता, 
'चत्तादि वस्तुसत्‌ है । | 
2. शुश्चान-च्वाँग का इस कारिका का अ्र्थ ऊपर दिया गया है। वह तरागाजू-त के 


: वाद के समीपवर्त्ती एक पुराने वाद का उपयोग स्वतन्त्र विज्ञानवाद के लिए करते है,। 
यामांगुची का भी यही मत है । न्‍ 
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शुआन-च्वाँय अ्रपने वाद की पुष्टि मे झ्रागम से वचन उद्धृत करते है, भौर युक्तियाँ 
देते हैं । यहाँ हम आगम के कुछ वाक्य देते हे । दशभूमकसूत्र में उक्त है--चित्तमात्र मि् 
यदिद ज्रंधातुकम्‌ । पुन सन्धिनिर्मोचनसूत्र मे भगवान्‌ कहते हे --विज्ञान का आलम्बन 
विज्ञान-प्रतिभास-मात्र है। इस सूत्र मे मैत्रेय भगवान्‌ से पूछते हे कि समाधिगोचर विम्ब चित्त 
से भिन्न या अभिन्न है।। भगवान्‌ प्रश्त का विसर्जन करते हूँ कि यह भिन्न नही हे, क्योकि यह 
बिम्ब विज्ञानमात्र हें। भगवान्‌ आगे कहते हे कि विज्ञान का आलम्बन विज्ञान का प्रतिभास- 
मात्र है। मंत्रेय पूछते है कि यदि समाधिगोचर बिम्ब चित्त से भिन्न नही है, तो चित्त कैसे उसी 
चित्त का ग्रहण करने के लिए लौटेगा। भगवान्‌ उत्तर देते हे कि कोई धर्म अन्य धर्मे का ग्रहण 
नहीं करता, किन्तु जब विज्ञान उत्पन्न होता है, तब यह उस धर्म के आकार का उत्पन्न होता है 
प्रौर लोग कहते है कि यह उस धर्म को ग्रहण करता है । 
लकावतार मे है कि धर्म चित्त-व्यतिरिक्त नही हे । घनव्यूह में है-चित्त, मनस्‌, विज्ञान 
(पड्विज्ञान) का झआालम्बन भिन्‍्त-स्वभाव नदी है। इसीलिए, में कहत्ता हूँ कि सव (संस्कृत और 
ग्रौर असस्क्ृत ) विज्ञानमात्र हे, विज्ञान-व्यतिरिक्त वस्तु नही है। 
आागम और युक्‍क्ति सिद्ध करते हें कि आत्मा और धर्म असत्‌ हैँ । तथता या घर्मो 
का परिनिष्पन्त स्वभाव ( शून्यता ) और विज्ञान ( परतन्त्रस्वभाव ) अ्रसत्‌ नही हे । श्रात्म- 
धर्म सत्त्व से वाह्य हें । शून्यता और विज्ञान असत्त्व से वाह्य हे । यह मध्यमा प्रतिपत्‌ है । 
इसीलिए, मैत्नेय मध्यान्तविभाग मे कहते हे--अभूतपरिकल्प है । इसमें परमार्थत* हृय 
( ग्राह्म-प्राहक ) नही है। इस अभूत-परिकल्प में शुब्यता है । यह अभूत-परिकल्प शून्यता में 
है | श्रत , में कहता हूँ कि धर्म त शून्य है, न अ्रशून्य । वस्तुत असत्त्व है, सत्त्व है। यह मध्यमा 
प्रतिपत्‌ है । 
इसमें एकान्तेन शून्यता या अशून्‍्यता में निष्ठा नहीं है। अभूतपरिकल्पात्मक सस्क्ृत 
श्न्य नही है। पुन वह भ्राह्मग्राहक्भाव की रहितता होने से शून्य है । ,सर्वास्तित्व और सर्व- 
नास्तित्व इन दोनो अन्तो का यह मध्य है । 
पूरे एक टीका से उत्तर देते हें--साल्व चित्त या त्रंघातुक चित्त (अनाखव ज्ञान हा 
प्रत्तिपक्ष ) जो अभूतपरिकल्प है, है। किन्तु, हृय--प्राह्मग्राहक है आरत्म-धर्म--जो समारोपषित है, 
नही है । सासत्रव चित्त में शून्यता है, अर्थात्‌ इस चित्त में हयाभाव है। शूत्यता में साखव चित्त 
है। इस प्रकार, जो दृय-विनिमु क्त है, उसमे दय का समारोप होता है । 2, अत , धर्म शून्य नही 
है, क्योकि यह शून्य ओर अभूतपरिकल्प है । वह अशून्य नही है, क्योकि वहाँ इय ( ग्राह्म 
और ग्राहक, आत्मन्‌ और धर्म ) का अभाव है । जब श्रभूत परिकत्प है, हय नहीं है, अभूत- 
परिकल्प में शन्यता है, और शूल्यता में अभृूतपरिकल्प है, तव यही भावविवेक कौ किक 
गन्यता और ५ हीनयान के परमार्थत सत्त्व के बीच मध्यमा प्रतिपतृ है । भावविवेक के विरुद्ध 
हम सवृति, और परमार्थ इन दो सत्यो को मानते है, और हीतयान के विन्द्ध हम 
ग्राह्म-ग्राहक का प्रतिषेध करते हे। ,हम देखते हे कि किस प्रकार सूद्म रुप से हल्वे-हस्के 
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ग्रह्यय विज्ञानवाद नागाजु न के शून्यतावाद से पृथक्‌ होता है, किन्तु प्रकाइय रूप से स्वीकार 
नहीं करता । 


विज्ञप्तिमात्रता पर कुछ श्राक्षेप भर उसके उत्तर 

यदि वाह्यार्थ केवल श्राध्यात्मिक विज्ञान है, जो वाह्यार्थ के रूप में प्रतिभासित 
होता है, तो श्राप १ अर्थ के काल-देश-नियम का क्या व्याख्यान करतें हैं ( देश-विशेष 
में ही पर्वत दिखाई पडता है ), २ सन्तान के श्रनियम प्लौर क्रिया के श्रनियम को 
क्या व्याख्यान करते है ( सब लोग एक ही वस्तु देखते है, सव लोग जल पीते हूँ ) ! 
शुआन-च्वाग एक शब्द में उत्तर देते हूँ कि स्वप्न में जो दृश्य हम देखते है, उनका 
भी यही है । | 

विज्ञानवाद और शूबन्‍्यता के सम्बन्ध के विपय में एक दूसरा प्रइत है। क्या विज्ञप्ति- 
मातता स्वय शून्य नहीं है ? शुआन-च्वाँग कहते हैं--नही, क्योकि इसका ग्रहण नहीं होता 
( '्रग्राह्मत्वात! )। इसीलिए, धर्मों का ग्रहण वस्तुसत्‌ के रूप में होता है ( धर्मग्राह का 
विपर्यास ), यद्यपि परमार्थत वह केवल धर्मशन्‍्यता है। हम आरोपित धर्मों के श्रमत्त्व से धर्म- 
शन्यता मानते हे, न कि अ्रवाच्य और परिकल्पित रहित विज्ञप्तिमात्नता के अ्रसत्त्व के कारण । 
विज्ञप्तिमात्नता को धर्मशून्यता कहते हे, क्योंकि यह परिकल्पित नही है । 

विशतिका (कारिका, १७ ) की वृत्ति से तुलला कीजिए--कोई धर्म-नैरात्म्य में प्रवेश 
करता है, जब उसको यह उपलब्धि होती है कि यह विज्ञप्ति ही है, जो रूपादि धर्मों के आधार 
में प्रतिभासित होती है। किन्तु, आक्षेप करनेवाला कहता है कि यदि स्वेथा धर्म नही है, तो 
क्या विनप्तिमात्र भी नही है ” विज्ञानवादी उत्तर देता है कि हम यह नही कहतें कि धर्मों के 
परमार्थंत असत्त्व की प्रतिज्ञा करने से धर्म-नेरात्म्य में प्रवेश होता है, किन्तु उनके परिकल्पित 
स्वभाव का प्रतिपेंघ करने से होता है । उनका नैरात्म्य है; क्योकि उनका ग्राह्म-आहकभाव नही 
है। इस आत्मा से उनका नेरात्म्य है ( 'तेन आ्रात्मना तेषा नैरात्म्यम्‌' ) । केवल मूढ पुरुष 
उनका ग्राह्म-ग्राहकभाव मानते है । किन्तु, जो अतभिलाप्य आत्मा बुद्धो का विषय है, उसका 
नरात्म्य नहीं है ( वृत्ति, पृ० ६ ) । 

सवृति-सत्य के विपय में भी माध्यमिक श्रौर विज्ञानवाद में अन्तर होने लगता है । 
माध्यमिक्रो के श्रनुमार सवृति-सत्य, अर्थात्‌ धर्मों का आभास, जैसा कि इन्द्रियों को उपलब्ध 
होता है; श्रनधिष्ठान है। शून्य धर्मों से शून्य धर्म प्रभूत होते हे । इसके विपरीत, विज्ञानवादी 
के लिए सवृति-धर्मो का अ्रस्तित्व धर्मंता-तथता-विशेष के कारण है, यद्यपि साथ-ही-साथ वह 
शून्यता-विशेष-वश शून्य हैं । 

एक दूसरा श्राक्षेप है । यदि रूपायतन विज्ञान-स्वभाव है, तो विज्ञान रूप के लक्षणों 
के साथ क्यो प्रतिभासित होता है, और क्यो पव॑ंतादि कठिन और सभाग-सनन्‍्तान' का रूप- 
घारण करते हैं। इसका उत्तर यह है कि रूप विपयेस्त सज्ञा का भी स्वभाव है। तथाकर्थित 
रूप को द्रव्यसत्‌ के रूप मे गृहीत करने से विज्ञान विपर्यास का उत्पाद करता है, भौर स्वरसेने 
्रान्ति उत्पन्त करता है और यही उसकी मुख्य वृत्ति है । ! 


न 
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चोदक पुन. कहता है कि क्‍या आप प्रत्यक्ष विषय का प्रतिषेध करते हे ? उत्तर 
है कि जिस क्षण में रूप-शब्दाथ की उपलब्धि होती है, उस क्षण में यह वाह्यवत्‌ गृहीत 
नही होता । पश्चात्‌ मनोविज्ञान ( मनोविकलप ) वाह्म-सज्ञा को विपर्यासत उत्पन्न 
करता है। श्रत जो प्रत्यक्ष का विषय होता है, वह विज्ञान का निमित्तभाग है। यह निमित्त- 
भाग विज्ञान का परिणाममात्र है। अत्त , कहा जाता है कि यह है और विज्ञान ( दर्शनभ्ञाग ) 
भी है; जो निमित्तभाग की उपलब्धि करता है। किन्तु, यह सब केवल विकल्पधम 
हैं। सक्षेप मे, श्र्थ -रूप नही है, किन्तु रूपाभास है। यह वहि स्थित नही है, किन्तु 
बाह्याभास है । 
एक शरीर श्राक्षेप है. “आप कहते है कि जो रूप हम जाग्रत अवस्था में देखने हे, 
वह विज्ञान से व्यतिरिक्त नहीं है, यथा जो रूप स्वप्न में देखा जाता है। किन्तु, स्वप्न से 
जगकर हम जानते हे कि स्वप्न में देखा रूप केवल विज्ञान है, फिर जागते हुए हम क्‍यों 
नही जानते कि जाग्रतू अवस्था में देखा हुआ रूप विज्ञानमात्न है ” ( शकर, २।२२६ ) 
इसका उत्तर यह है कि जब हम स्वप्न देखते है, हमको जात नही हो सकता । जगने पर 
हमको स्मृति होती है कि हमने स्वप्न देखा है और हमको उसका स्वभाव ज्ञात होता है। इसी 
प्रकार जो रूप जाग्रत अवस्था में देखते हे, उसका भी यही हाल है । अभी तक हमारी सच्ची 
जागृति नही हुई है। जब बोधि का अधिगम होगा, तब ससार-विषयात्मक स्वप्न की स्मृति 
होगी और उनका यथार्थ स्वभाव ज्ञात होगा । इसके पूर्व हमारी स्वप्नावस्था है। इसीलिए, 
भगवान्‌ ससार की दीघेरात्रि का उल्लेख करते हे (विशतिका, कारिका, १७ ख-ग)। यह विचार, 
बकंले के अति समीप है । 
इस मत में ( अबसोलुट एकास्मिज्म ) वस्तु-प्रहण के सदृश विज्ञप्ति का क्रियात्मक 
ग्राकार नही है। विज्ञप्ति मायावत्‌ है। जब एक विज्ञान की उत्पत्ति होती है, तब यह्‌ विज्ञान 
वस्तुत सक्रिय नहीं होता। यह वाह्य धर्मो का प्रत्यक्ष ग्रहण नही करता, जिस प्रकार हाथ 
या चिमटी से कोई वस्तु पकडी जाती है । इसकी अ्रभिव्यक्ति उस प्रकार नही होती, ज॑से सूर्य 
अपने प्रकाश को फैलाता है। किन्तु, यह आदर्श के तुल्य है, और यह वाह्यार्थ के सदृश 
अवभासित होता है। सक्षेप में, कोई धर्म नही है, जो दूसरे धर्म का ( चित्त से वहि स्थित 
धर्म का ) ग्रहण करता है। किन्तु, जब विज्ञान की उत्पत्ति होती है, तव यह तत्मदूश आभासितत 
होता है ( सन्धिनिर्मोचन ) ! हि 
किन्तु, एक आक्षेप यह है कि विज्ञप्तिमातता का पर-चित्त-ज्ञान से कंसे सामजस्य होता है । 
अ्रथवा इसी को दूसरे प्रकार से यो कह सकते हे कि विज्ञप्तिमात्रता में मरा चित्त या तथा- 
कथित मेरी आत्मा का चित्त तथाकथित पर-चित्त को कैसे नहीं जानता ? इसका जो उत्तर 
दिया जाता है, वह कठिनाइयों से खाली नही है । किन्तु, इसकी युवित कुछ कम झपूर्व 
नही है । 3५०] 
हम अपने चित्त को पर-चित्त की अपेक्षा अधिक अच्छा नही जानते क्यो ? 
क्योकि, यह दो ज्ञान अज्ञात से श्राच्छादित होने के कारण स्वविषय की श्रनिर्वेचनीयता को 
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नही जान सकते, यथा वद्ध उसे जान सकते हे! इसका कारण यह है कि मनुष्यो में इस 
विपय की व्तिथ-प्रतिभासिता होती है, क्योकि उनमें अभिग्राह्म-ग्राहक्भाव का उपच्छेद 
नही हुआ है । 

पुनः शुआन-च्वाँग इस स्थान पर इसका प्रयत्न करते हूँ कि उनका विज्ञानवाद शुद्ध 
श्रात्मवाद मे पतित नहों। वह कहते है कि विज्ञप्तिमान्नतावाद की यह शिक्षा नही है कि 
केवल एक विज्ञान है, केवल मेरा विज्ञान है। यदि केवल मेरा विज्ञान है, तो दस दिशाओं 
के विविध पृथग्जन-आर्य, कुशल-अ्रकुशल, हेतु-फल सब तिरोहित हो जाते हैँ । कौन वृद्ध 
मुझे उपदेश देता है श्लौर किसको बुद्ध उपदेश देते हे । किस धर्म का वह उपदेश करते है 
आर किस फल के अधिगम के लिए ? 


किन्तु, विज्ञानवाद की यह शिक्षा कभी नही रही है । विज्ञप्ति से प्रत्येक सत्तत के आठ 
विज्ञान समझना चाहिए । यह विज्ञानस्वभाव हूँ । इनके अतिरिक्त विज्ञप्ति से विज्ञान-सम्प्रयुक्त 
छ प्रकार के चैत्त, दों भाग-दर्शन और निमित्त--जो विज्ञान और चैत्त के परिणाम है, 
विप्रयुक्त विज्ञान, जो चैत्त और रूप के आ्राकार विशेष है, श्रौर तथता, जो शून्यता को प्रकट करती 
है, और जो पूर्व चार प्रकार का यथार्थ स्वभाव है, समझता चाहिए। इसी अर्थ में स्व धर्म 
विज्ञान से भिन्न नही हैं । इसलिए, यह कहा जाता है कि सर्व धर्म विज्ञप्ति हे श्रौर मात्र 
शब्द इसलिए अ्रधिक है, जिसमें विज्ञान से भिन्न रूपादि द्रव्यसत्‌ के अस्तित्व का प्रतिपेश्ष 
किया जाय । 
जो विज्ञप्तिमात्नता की शिक्षा को यथार्थ जानता है, वह विपर्यास से रहित हो पुण्यसम्भार 
और ज्ञानसम्भार के लिए यत्तनशील होता है । धर्मशून्यता में उसका आाशु प्रतिवेध होता है, 
और वह महाबोधि का साक्षात्कार कर ससार से श्रर्दित जीवों का परित्नाण करता है। किन्चु 
सर्वथा अ्रपवादक, जो शून्यता की विपर्यास सज्ञा रखता है (भावविवेक ), झआगम और युक्ति का 
व्यपकर्ष करता है, श्रौर इन लाभो का प्रतिलाभ नही कर सकता । यह भ्रपवादक माध्यमिक हैँ, 
जो सर्वदा शून्यता का दावा करते हे और अद्वय विज्ञानवाद की ओर जो शून्यवाद का झुकावे 
है, उसका विरोध करते हू । रा 
एक मुख्य प्रश्न यह है कि किस प्रकार परमार्थ विज्ञानवाद का सामजस्य वाह्मलोक के 
व्यावहारिक अस्तित्व से हो सकता है। माना कि विज्ञान के वाहर कुछ नही है । तब बाह्य 
प्रत्यय के अ्रभाव में हम विकल्प की विविधता का निरूपण कंसे करते है ” प 
शुआन-च्वाग वसुवन्धु का उत्तर उद्धृत करते हे (ब्रिशिका, कारिका १5)-ार्गि 
वीज विज्ञान का अन्योन्यव उस-उस प्रकार से परिणाम होता है । इस विज्ञान से वह-वह 
विकल्प उत्पन्न होते हे ।' अर्थात्‌, विना किसी वाह्म प्रत्यय के आलय-बीज के विविध परिणाम 
होने के कारण, और सम्भूत श्रष्ट विज्ञानो की अन्योन्‍्य सहायता से, अनेक प्रकार के विकह्य 
उत्नन्न होते है । हे 
सब वीज विज्ञान से विविध शक्ति और वीज अभ्िप्रेत हे, जो अपने फल, अर्थात्‌ सर्व 
सस्कृत धर्मों का उत्पाद करतें हैं। यह फल मूल विज्ञान में विद्यमान हे । (इन शक्तियों या बीजों 
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की 'सर्ववीज' कहते हे , क्योकि वह चार प्रकार के फल का उत्पादन करते है (निष्यन्द, विपाक, 
पुरुषकार, श्रधिपति-फल ) । केवल विसयोग-फल वर्जित है। यह वीजो से उत्पन्न नही होता । 
यह असस्कृत है। यह फल वीज-फल नही है। सारे की भावना से इस फल की प्राप्ति होती 
है। बीज ज्ञान का उत्पाद करते हे, ज्ञान सयोजन का उपच्छेद करते है, और इसीसे विसयोग 
का सम्मुखीभाव होता है। किन्तु, बीज से सर्वे विकल्प का अनन्तर उत्पाद होता है । 

हम वीजो को “विज्ञान' से प्रज्ञप्त कर सकते है, क्योकि उनका स्वभाव विज्ञान में है। 
यह मूलविज्ञान से व्यतिरिक्त नही हे । कारिका 'बीज' और “विज्ञान' दोनो शब्दों का एक साथ 
प्रयोग इस कारण करती है कि कुछ बीज विज्ञान नही हँ , यथा साख्यों का प्रधान और कुछ 
विज्ञान बीज नही हे । यथा प्रवृत्ति-विज्ञान । 
अ्रष्टम विज्ञान के बीज (जो विकल्पो के हेतु-प्रत्यय है ) श्रन्य तीन प्रत्ययों की सहायता 
से उस-उस परिणाम (अन्यथाभाव ) को प्राप्त होते है, अर्थात्‌ जन्मावस्था से पाक-काल को प्राप्त 
होते है । यह तीन प्रत्यय प्रवृत्ति-विज्ञान है । सब धर्म एक दूसरे के निमित्त होते हे । 
इस प्रकार, आलयै-विज्ञान से अनेक प्रकार के विकल्प उत्पन्न होते हे । 
आगे चलकर शुआन-च्वॉग विज्ञानवाद की पुष्टि आलम्बन-प्रत्यववाद से करते हें । 
लक्षण इस प्रकार है--वह सद्धर्म जिसपर चित्त-चैत्त आ्राश्चित हे, और जो उन चित्त-चैत्तो से 
जात है, जो तत्सदृश उत्पन्न होते हे । 
वस्तुत', सर्व विज्ञान का इस प्रकार का आलम्बन होता है, वयोकि किसी चित्त का 
उत्पाद बिना आश्रय के नही हो सकता, विना उस अर्थ की उपलब्धि के वही हो सकता, जो उसके 
भ्रभ्यन्तर है । 
इसी से मिलता-जुलता एक दूसरा प्रश्न यह है कि यद्यपि आशभ्यन्तर विज्ञान है, तथापि 
वाह्म प्रत्ययो के अभाव में भावों की अव्युच्छिन्न परम्परा का क्या विवेचन हैं ” शुझ्रान-च्वॉग 
उत्तर भें वसुबन्धु की कारिका १६ उद्धृत करते हँ ++ 
कर्मगो. वासनाग्रहहंयवासनया सह ॥ 
क्षीण पुर्वविपकेडन्यद्‌ विपाक जनयन्ति तत्‌ ॥॥ 
“पूर्व विपाक के क्षीण होते पर कर्म की वासना ग्राहहय की वासना के साथ अन्य विपाक 
को उत्पन्न करती है ।* 
अर्थात्‌, पूर्वजन्मोपचित कर्म के विपाक के क्षीण होने पर कर्ंवासना (कर्मंबीज) झीर 
आत्मग्राह-धर्मग्राह की वासना (वीज) उपभुक्त विपाक से अन्य त्रिपाक का उत्पाद करनी है । 
यह विपाक आलय-विज्ञान है ! (स्थिरमति का भाष्य, पृ० ३७ )। 
शञ्मान-च्वाँग की व्याख्या इस प्रकार है--निश्चय ही सर्वे कर्म चेतना-कर्म है। और, 
कर्म उत्पन्‍्त होने के अन्तर ही विनष्ट होता है। अत , हम नहीं मान सबते कि यह स्वत 
फलोत्पादन का सामथ्य रखता है । किन्तु, यह मूल विज्ञान में फतोत्यादव बीज या पवित का 
६१ 


७८२ बौद्ध-धर्म-दर्श न 


ग्राधान करता है। इन शक्तियों की सज्ञा वासना है । वस्तुतः, यह्‌ शवितयाँ कर्मजनित वासना 
से उत्पन्त होती हे । 

इन शक्तियों का एक अ्रव्युच्छिन्न सन्‍्तान इनके परिपाक-काल-पर्यन्त रहता है | तब 
अन्तिम शक्ति फल अश्रभिनिवु त करती है । 

साथ-साथ शुआन-च्वाँग यह दिखाते हैं कि किस प्रकार वीजो की वासना का कायें ग्राहक 
और ग्राह्म इन दो दिशाग्रों में होता है । मिथ्या श्रात्मग्राह इन वासनाञ्रों और विपर्यास के 
बीजों के लिए सबसे अधिक उत्तरदायी है । इससे जो बीज उत्पन्न होते है, उनके कारण सत्त्वो 
में अपने-पराये का मिथ्या भेद होता है । चित्त की इस सहज विरूपता के कारण ससार-चक्र 
अनन्तकाल तक प्रवत्तित रहता है। इसके लिए वाह्म प्रत्ययो की कल्पना करने का कोई 
कारण नही है । अथवा श्राध्यात्मिक हेतु-प्रत्यय जन्म-मरण-प्रवन्ध (या धर्म-प्रवन्ध) का पर्याप्त 
विवेचन है। यह वाह्म प्रत्यय पर ग्राश्रित नही है, ञ्रत* यह विज्ञप्तिमात्न है। एक वार धर्मो 
की श्रनादिकालिक प्रवृत्ति से विज्ञप्तिमात्नता का सामजस्य स्थापित कर शुआन-क्वाँग त्विस्वभाव 
के वाद से इसका सामजस्य दिखाते हे । वौद्धागम में स्थान-स्थान पर स्वभावत्रय की देशना है । 


न्रिस्वभाववाद 


चीनी ग्रन्थों में विज्ञानवाद के निकाय का एक नाम “धर्मलक्षण-समय' है। तीन स्वभाव 
तीन लक्षण कहलाते हे (व्युत्पत्ति, पृ० ५८७) । बोधिसत्त्व भूमि में 'धर्मलक्षण' शब्द मिलता 
है । वहाँ भाव-अभाव से विमुक्त वस्तु को “धर्मलक्षण' कहा है। दूसरे शब्दों में यह वस्तु 
तथता', धर्मता है । 

वसुवन्धु ने 'त्रिस्वभाव-निर्देश' नामक एक ग्रन्थ लिखा हैँ । जी० तुची को नेपाल में मूल 
सस्क्ृत-ग्रन्थ मिला था। इसका प्रकाशन “विश्व भारती' से हुआ है । यहाँ हम धर्मपाल आदि 
आचार्यों का मत दे रहें है । 

स्वभाव तीन हँ--परिकल्पित, परतन्त् और परिनिष्पन्न । 
१ परिकल्पित स्वभाव 


स्थिरमति के अ्रनुसार जिस-जिस विकल्‍प से हम जिस-जिस वस्तु का परिकल्प करते है, 
वह-वह वस्तु परिकल्पितस्वभाव है । विकल्प्य वस्तु अनन्त हें । यह आ्राध्यात्मिक भर वाह्म 
है ।यहाँतक कि वुद्धधर्म भी विकल्प वस्तु है । जो वस्तु विकल्प का विषय है, उसकी सत्ता को 
अभाव है, अत यह विद्यमान नही है। अत , यह परिकल्पितस्वभाव है। 

नन्द के अनुसार अनन्त अ्रभूत परिकल्प या अ्भूत विकल्प है, जो परिकल्पना करते हे । 
उस-उस विकल्प से विविध विकल्प्य वस्तु परिकल्पित होते है । अर्थात्‌, स्कन्ध-झ्रायतन-घातु श्रादि 
श्रात्मधर्म के रूप मे मिथ्या गृहीत होते है । इन्हें परिकल्पितस्वभाव कहते है। यह स्वभाव 
परमार्थत नही है । 

धर्मेपाल के अनुसार, “विकल्प! वह विज्ञान है, जो परिकल्पना करता है। यह पष्ठ श्र 
सप्तम विज्ञान है, जो ग्रात्यन्‌ और धर्म में श्रश्मिनिविष्ट है। स्थिरमति के अनुसार यह आठो साखवें 
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विज्ञान और उनके चैत्त हे । स्थिरमति कहते हे कि सव साख्रव विज्ञान परिकल्पना करते हः 
क्योकि उनका अभूत, परिकल्प-स्वभाव है । इसके विपक्ष में धर्मपाल कहते है कि यह अ्रयथार्थ है 
कि सब साख्रव॒ विज्ञान परिकल्पना करते है। यह सत्य है कि त्रैधातुक सर्व विज्ञान अभूत 
परिकल्प' कहलाते है । इनकी यह सज्ञा इसलिए है, क्योकि साख्रव विज्ञान तत्त्व का साक्षात्कार 
नहीं करता । साख्रव चित्त ग्राह्म-ग्राहक के रूप में अवभासित होता है । इससे यह परिणाम 
सदा नही निकलता कि कुशल ग्थवा भअव्याक्ृत चित्त में ग्राह होता है, और यह आत्मधर्म की 
परिकल्पना से समर्थ है। वस्तुत , इस पक्ष मे बोधिसत्त्व तथा यानद्वय के श्रा्यों को पृष्ठलब्ध 
ज्ञान ( यह एक अनाखव ज्ञान है ) में ग्राह होगा, क्योकि यह ज्ञान ग्राह्म-ग्राहक के रूप में 
ग्रवभासित होता है। तथागत के उत्तर ज्ञान में भी ग्राह होगा, क्योंकि वुद्धभूमिसूत्र मे 
कहा है कि बुद्ध-ज्ञान ( आदर्श ज्ञान ) काय, भूमि आदि विविध प्रतिविम्बों को अवभासित 


करता है । 
इसमे सन्देह नही कि यह कहा गया है कि आलय-विज्ञान का आलम्बन परिकल्प के 

बीज हैं । किन्तु, यह नही कहा गया है कि यह विज्ञान केवल इसका ग्रहण करता है । 

सिद्धान्त यह है कि केवल दो विज्ञान--षष्ठ और सप्तम--परिकल्पना करते हे | कारिका 
में जो 'येन येन विकल्पेन! उक्त है, उसका कारण यह है कि विकल्प विविध हूँ । यह कौन 
वस्तु है, जिनपर विकल्प का कारित्न होता है? सग्रह के अनुसार यह वस्तु परतन्त्र है। यह 
निमित्तभाग है, क्योकि यह्‌ भाग विकल्प का आलम्वन-प्रत्यय है । किन्तु, प्रश्न है कि क्या परि- 
निष्पन्न भी इस चित्त का विषय नही है ” हमारा उत्तर है कि तत्त्व ग्रथवा परिनिप्पन्न मिथ्याग्राह 
का आलम्बन-विषय नही है । हाँ, हम यह कह सकते हैँ कि तत्त्व विकल्प्य वस्तु है, किन्तु तत्त्व 
पर विकल्प का कारित्त प्रत्यक्ष नही होता । 

परिकल्पित स्वभाव विकल्प का, मिथ्याग्राह का, विषय है? किन्तु यह आलम्बन-प्रत्यय 
नही है । इसका कारण यह है कि यह “वस्तु' सद्धम नही है । 

परिकल्पित स्वभाव क्‍या है ? इसमें और परल्नन्त् में क्या भेद है ? 

१ स्थिरमति के अनुसार अनादिकालिक झभूत वासनावश साखव चित्त-चंत्त दयाकार 
में उत्पन्न होता है, ग्राहक-ग्राह्म रूप में उत्पन्न होता है । यह दर्शनभाग और निमित्तभाग हे । 
मध्यान्त का कहना है कि यह दो 'लक्षण' परिकल्पित है। यह कूमे-रोम के समान असद्धर्म 
है। किन्तु, इनका आश्रय, श्र्थात्‌ स्वसवित्तिभाग प्रत्यय-जनित है। यह स्वभाव असद्धर्म 
नही है । इसे परतस्त्न कहते हे, क्योकि यह अभूतपरिकल्प प्रत्यय-जनित है । 

यह कैसे प्रतीत हो कि यह दो भाग असदुधर्म है ? आयम की शिक्षा है कि श्रभ्नत- 
परिकल्प परतन्त्र हे, और दो गराह परिकल्पित हैं 

२ धर्मपाल के अनुसार वासता-बल से चित्त-चंत दो भागो में परिणत होते हूँ | यह 
परिणत भाग हेतु-प्रत्ययवश उत्पन्न होते हे, और स्वमवित्तिभाग के सदश परतन्त्र हे । किन्तु, 
विकल्प सद्ध्म, अभाव, तादात्म्य, भेद, भाव-श्रभाव, भेदाभेद, न भाव न झभाव, ने झमंद, न 
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भेद इन मिथ्या सज्ञाओं का गहण करता है। उस विविध आकारों में दो-दो भाग परिकल्पित 
कहलाते हैं 


वस्तुतः, आगम कहता है क्रि प्रमाणमात्र, द्यमाव ( दो भाग ) और इन दो भागों 
की विविधता परतन्व है। आगम यह भी कहता है कि तथता को छोडकर शेप चार धर्म परतन्न्न 
में सगृहीत हूँ । 
यदि निमित्तमाग परतन्त्र नही है, तो वे दो भाग जो वद्ध के श्रनाखव पप्ठलब्ध ज्ञान हैं, 
परिकल्पित होगे । यदि आप यह मानते हे कि यह दो सांग परिकल्पित हे, तो उत्तर अ्रनास्रव 
ज्ञान की उत्पत्ति, विना एक निमित्तमाग को ग्रालम्बन बनायें होती है; क्योंकि यदि एक 
निमित्तभाग इसका आलम्बन होता, तो यह शझार्य-मार्ग में पर्यापन्न न होता । 
यदि दो भाग परिकल्पित है, तो बह आलम्वन प्रत्यव नहीं, क्योकि परिकत्पित असद- 
धर्म हे। दो भाग वासित नही कर सकते, वीजो का उत्पाद नहीं कर सकते, श्रत उत्तर बीज 
के दो भाग न होगे । 
बीज निमित्तन,म में सगृहीत हैँ, अत यह असदत्नर्म है । प्रत , बीज कं से हेतु 
प्रत्यय होगे ? 
यदि दो भाग, जो चित्त के बअष्यन्तर है, और बीजो से उत्पन्न होते है, परतन्त्र नहीं है, 
तो जिस स्वभाव को झ्राप परतन्त्र मानते है, श्र्थात्‌ सवित्ति साग जो इन दो भागों का आश्रय है, 
परतन्त्र न होगा, क्य्रोंकि कोई कारण नहीं है कि यह परतन्त्र हो, जब दो भाग परतन्त्र नही हे । 
अ्न जो प्रत्ययजनित है, वह परतन्त्र है । 
२ परतन्त्र स्वभाव 
'परतन्त्र' प्रत्यय से उद्भूत विकल्प है। यह श्राख्या 'प्रतीत्यममृत्पन्न' से मिलती-जुलती 
है । जो हेतु-प्रत्यय से उत्पन्न होता है, वह परतन्त्र है। एकमत से यह लक्षण केवल विलप्ट 
परतन्त्न का है। वास्तव में, अनाखव परनन्त्र को 'विकत्प' नही कहते । एक दूसरा मत यह है 
कि सब चित्त-चैत्त, चाहे सास्रव हो या श्रनाखव, “विकल्प' कहे गये हे । 
३ परिनिष्पन्न स्वभाव 
परिनिष्पन्न स्वभाव परतन्त्न की परिकल्पित से सदा रहितता है। यह अ्विकार-स्वभाव 
6 । यह ग्राह्म-प्राहक इन दो विकल्पों से विनिम्‌ कत होता है । इस स्वभाव की सदा ग्राह्म-प्राहक- 
भाव से अत्यन्त रहितता होती है । यह कल्पित स्वभाव की अत्यन्त शन्‍्यता है। अ्रतएव, यह 
परतन्त्र से न अन्य है, और न अनन्य, यथा अनित्यता अनित्य धर्मों से न अन्य है, और न 
अनन्य । 
3न शुझान-च्वाँग कहते है कि परिनिष्पन्न धर्मों का वस्तुसत्‌, अविपरीत, निष्ठागत 
और परिएूर्ण स्वभाव है । यह तथता से, श्रर्थात सत्त्व-असत्त्व से पथक शनन्‍्यता की अवस्था मे 
वस्तुग्रा के स्वभाव से मिश्वित हैं। अ्रत परिनिष्पन्न (-- तथता) परतन्त्र से न श्रन्‍्य है, न 
अनन्य । यदि यह इससे अभिन्‍न होता, तो तथता धर्मधातु ( परतन्त्र ) का वस्तुस्वभाव न 
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होती । यदि यह इससे अभिन्न होता, तो तथता न नित्य होती, और न॒पर्ण विशद्ध । परन 
यह कसे माता जाय कि परिनिष्पन्न स्वभाव ग्रोर परतन्त्र स्वभाव का न तानात्व है, और न 
एकत्व ? इसी प्रकार, अ्रनित्य, शून्य, अनात्म धर्म तथा अनित्यता, शूब्यता, नैरात्म्य न श्रन्य हें, 
न अनन्य । यदि अतित्यता सस्कारो से अन्य होती, तो सस्कार अनित्य होते, यदि अन्य 
होती, तो अनित्यता उनका सामान्य लक्षण न होती । वस्तुत धर्मता या तथता का धर्मो से 
एसा सम्बन्ध है, क्योकि परमार्थ और सबृति भअ्न्योन्याश्रित है। 

जबतक परिनिप्पन्न का प्रतिवेध, साक्षात्कार नही होता, तवतक यथाभूत परतन्त्र भाव 
को हम नहीं जान सकते । अन्य ज्ञान से परतन्त्र का प्रहण नही होता । 
स्वभावत्रय का चित्त से श्रश्नेद 


: इस विचारों के अनुसार शुश्रान-च्वाँग चित्त का इतिहास वताते हे । निःसन्देह सदा से 
चित्त-चेत्त अपने विविध आकारो (भागों) में श्पने को स्वत जानते हे, श्र्थात्‌ परतन्व॒ जो 
अपने को जानता है, सदा से स्वविजान का विपय है। किन्तु चित्त-चेत्त सदा पुद्गल-धर्मग्राह 
से सहगत होते है, श्रत वह प्रत्यय-जनित चित्त-चैत्तो के मिथ्या स्वभाव को यथार्थ मे नहीं 
जानते। माया-मरीचि-स्वप्तविषय-प्रतिविर्व-प्रतिभास-प्रतिश्रुत्क-उदकचन्द्र-निधितवत्‌ उनका 
अस्तित्व नही है, और एक प्रकार से है भी। घनव्यूह मे कहा है--“जबतक कोई तथता 
का दर्शन नही करता, वह नही जानता कि धर्म और सस्कार मायादिवत्‌ वस्तुसत्‌ नहीं हे, 
यद्यपि वह है ।” 

श्रत , यह सिद्ध होता है कि स्वभावत्रय (लक्षणत्रय) का चित्त-चत्त से व्यतिरेक 
नही है | चित्त-चैत्त और उनके परिणाम (दर्शवश्रौर निरम्ित्तभाग) का भ्रत्ययों से उद्भव 
होता है, और इसलिए मायाप्रतिबिम्बवत्‌ वह नहीं हे, और एक प्रकार से मानो वह है । इस 
प्रकार, वह मूढ पुरुषों की प्रवचता करते हें । यह सव परतन्त्र कहलाता है। 


मूढ परतन्त्रो को मिथ्या ही श्रात्मर्म श्रवधारित करते है । खपुष्प के सम/नन इस 
पग्वभ्ाव! का परमार्थत अस्तित्व नही है । यह परिकल्पित है । किन्तु, वस्तुत यह श्रात्मपर्म, 
जिन्हें एक मिथ्या सज्ञा परतन्त्र पर आरोपित' करती है, शून्य हे । चित्त के परमार्थ स्वभाव 
को (विज्ञान और दो भाग) जो आत्मधर्म की शन्‍्यता से प्रकाशित होता है, परिनिष्पन्न 
की सज्ञा दी जाती है। हम कहेंगे कि धर्मों का सत्‌-स्वभाव उनका विशुद्ध लक्षण या विज्ञान- 
शवित है, जो प्रत्येक प्रकार के साक्षात्कार से शून्य है। इस स्वभाव का विपरीत भाव सर्वंगत 
धर्म (फेनोमेनिज्म) है, और धर्मो का स्थूल भौर मिथ्या श्राकार ग्रात्मधर्म का प्रतिभास है । 
यह भी ध्यान में रखना चाहिए कि, इन संवी समष्टि विशुद्ध विज्ञानायतन रहता है । 


झसंस्कत धर्मों की जिस्वभावता 
इसके अनस्तर, शआान-च्वाँग इस विस्वभाववाद का प्रयोग ग्रावासादि शसरक्षत धर्म 
१ हि हि जल मे न 
के सम्बन्ध में करते है । वह कहते है कि विद्यान श्राकाशादि प्रभास के आकार मे १ 
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होता हैं। क्योकि पश्राकाश चित्त-निमित्त है, इसलिए ग्रह परतन्त्र में संगहीत होता है। 
किन्तु, मूढ इस निमित्त को द्रव्यमत्‌ करिपत करते हे । इस कत्पना में श्राकाश परिकल्पित है । 
प्रन्तत द्वव्य श्राकाश को तथता का एक अपर नाम अवधारित करने से ग्राकाश परिनिष्पन्न है । 
इसी प्रकार, शआ्आन-च्वॉग सिद्ध करते हैं कि अन्य अमस्कृत तथा रूप-वंदना-सन्ना-सस्कार- 
विज्ञान यह पाँच सस्कृत धर्म-दुष्टि के अनुसार परिकल्पित, परतन्त श्रौर तथता में सगृहीत हो 
सकते हूं । 


त्रिस्वभाव की सत्ता 


एक अन्तिम प्रश्न है कि वस्तु द्रव्यसत्‌ है या अ्रसत्‌। परिकल्पित स्वभाव केवल 
प्रश्नप्तिसत्‌ है; क्योंकि यह मिथ्या रुचि से व्यवस्थित होता है । परतन्त्न प्रज्ञप्ति और वस्तुसत्‌ 
दोनो है । पिण्ड, समुदाय (सचय, सामग्री), यथा घटादि, प्रज्ञप्ति हूं ) चित्त-चैत्त-रूप 
प्रत्यय-जनित है, श्रत॒ वह वस्तुसत्‌ हैं । परिनिष्पन्न केवल द्रव्यसत्‌ है, क्योंकि यह प्रत्यया- 
घीन' नही है । 

किन्तु, यह तीन स्वभाव भिन्न नही है , क्योकि परिनिष्पन्न परतन्त्न का द्रव्यसत्‌ स्वभाव है, 
श्रौर परिकल्पित का परतन्त्र से व्यतिरेक नही है । किन्तु, यद्यपि यह एक दृष्टि से भिन्न 
नही है, तथापि दूसरी दृष्टि से यह अ्रभिन्न नही है, क्योकि मिथ्याग्रह, प्रत्ययोद्भव और द्रव्यमत- 

स्वभाव भिन्न है । 
नि.स्वभ्ाववाद 


यह विचार णकर के वेदान्त-मत के श्रत्यन्त समीप है । शुझ्रान-च्वाँग इस खतरे को 
समझते है । माध्यमिको के प्रतिवाद करने पर वह इस प्रश्न का विचार करते हे कि यदि तीन 
स्वभाव हूँ, तो भगवान्‌ की यह शिक्षा क्यो है कि सब धर्म नि स्वभाव है । दूसरे शब्दों में यदि 
धर्म के तीन श्राकार है, तो भगवान्‌ का यह उपदेश क्यो है कि वह शून्य श्रौर ति स्वभाव है । 
यह प्रश्न बडे महत्त्व का है। यह देखना है कि शुआन-च्वाँग कंसे नागाजू न की शून्यता का 
त्याग कर वस्तुओं की विज्ञान-मत्ता को व्यवस्थित करते है । 

उनका उत्तर यह है कि इन तीन स्वभावो में से प्रत्येक अपने आकार मे नि स्वभाव है । 


विविध स्वभाव की त्िविध नि स्वभावता है । इस अभिसन्धि से भगवान्‌ ने सव धर्मों की ति स्व- 
भावता की देशना की है । 


परिकल्पित नि स्वभाव है, क्योकि इसका यही लक्षण है (“लक्षणेन”) । परतन्त् की 
नि स्वभावता इसलिए है, क्योकि इसका स्वयभाव नहीं है। परिनिष्पन्न की नि स्वभावता 
इसलिए है, क्योकि यह परिकल्पित अ्रात्मधर्म से शून्य है। परिनिष्पन्न धर्म परमार्थ है।यह 
भूततथता है । यह विज्ञप्तिमात्नता है । 


यह तीन नि स्वभावता ऋगश लक्षण-नि.स्वभावता, उत्पत्ति-नि स्वभावता और परमार्थ- 
नि.स्वभावता है । 
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शूयता की गम्भीरता से संसार विज्ञानोदधि के तल पर उठता है। यदि बुद्ध ने 
कहा है कि सर्व धर्म निस्‍्वभाव हे, तो इसका यह अर्थ नही है कि उनमे स्वभाव का 
परमार्थत अभाव है। यह वुद्धवचन नीतार्थ नहीं है। परतस्त्न और परिनिष्पन्न असत्‌ 
नही हे । किन्तु, मूढ पुरुष विपर्यासवश उनमे आत्मधर्म का अ्रध्यारोप करते है। 
वह॒ विपरीत भाव से उनका द्रव्यसत्‌ आत्मधर्म के रूप में ग्रहण करते हैं । यह परि- 
कल्पित स्वभाव है। इन ग्राहो की व्यावृत्ति के लिए भगवान्‌ सामान्यत कहते हे कि 
जो सत्‌ है (दूसरा-तीसरा स्वभाव) और जो असत्‌ है (प्रथम स्वभाव), दोनो नि स्वभाव हैं। 
यदि परिकल्पित लक्षणत निस्‍्वभाव है, तो परतन्त्र ऐसा नही है। परतन्त्र उत्पत्ति- 
निस्‍्वभाव है। इसका श्रर्थ यह है कि मायावत्‌ यह हेतु-प्रत्यय-वश उत्पन्न होता है, 
और यह परतन्त्र है। यह स्वयस्वभाव नही है, जैसा विपर्यासवश ग्राह होता है। भरत, 
हम एक प्रकार से कह सकते हे कि यह नि स्वभाव है, किन्तु वस्तुत यह सस्वभाव है । 

परिनिष्पन्न का विशेष रूप से विचार करता है। इसे भी हम उपचार से 
इस अर्थ में निस्वभाव कह सकते हें कि इसका स्वभाव परिकल्पित आात्मधर्म से 
परमार्थंत शून्य है। वस्तुत *, स्वभाव का इसमें अ्रभाव नहीं है। यथा यद्यपि महाकाश 
सब रूपो को आवृत करता है, और उसका प्रतिषेध करता है, तथापि रूपो की 
निस्‍्वभावता को प्रकट करता है, उसी प्रकार परमार्थ शून्यता से, श्ात्मधर्म की 
नि स्‍्वभावता से प्रकट होता है, और नि स्वभाव कहला सकता है। किन्तु, यह कम 
परमार्थ नही है, अत धर्मों की शून्यता का वचन नीतार्थ ही है । विज्ञप्तिमावता परमार्थ है । 
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विश अध्याय 


माव्यमिक-नय 
आचाय नागाजेन तथा चन्द्रकीत्ति के आवार पर ) 
माध्यमिक दशन का महत्त्व 

आचार्य नागाजन मध्यमक-शास्त्र के आ्रादि आचार्य हँ। बौद्ध विद्वान उनको 
अपर बुद्ध के समान सानते हे। नागाजु न की मध्यमक कारिका पर प्रसन्नपदा नाम का 
वृत्ति है। उसके रचयिता आचार्य चन्द्रकीत्ति हैँ। उन्होंने वृत्ति में कहा है कि तागाजु न के 
दर्शन-तेज में परवादियों के मत श्रीर लोक्मानस तथा उनके अ्रन्धकार ईनन्‍्धन के समान 
भस्म हो जाते है। उनके तीढदण तकं-शरो से ससारोत्यादक नि णेप अर्सिनाएँ नष्ट हो 
जाती है | चन्द्रकीत्ति ऐसे आचार्य के चरणो में प्रणिपात करके उनकी कारिका की 
विवृति करते हे, जो तर्कज्वाला' से आकुलित है। प्रसन्नपदा' नाम की वृत्ति के ह्वारा 
आचार्य का अन्निप्राय विवृत करते हूँ । चन्द्रकीत्ति के अनुसार आचाय के शास्त्र- 
प्रणयत का यह प्रयास दूसरो को प्रथम चित्तोत्याद से लेकर प्रज्ञापारमिता-नय के अविपरीत 

ज्ञान कराने तक के लिए है । आचार्य का बह प्रयास केवल करुणावश हैं । 

साध्यसिक-दर्शन का प्रतिपाद्य 

जो सकल मध्यमक-शास्त्र का अनिधेयार्थ है, उससे श्रभ्िन्न स्वभाव परमगुर तथागत का 
है, और वही प्रतीत्यममुत्पाद है। इसलिए, आचार्य नागाजुन शास्त्र के श्रारम्भ मं 


अनिरोधादि अप्ठ विशेषणों से विशिप्ट प्रतीत्यममृत्वाद को प्रकाशित करने हैं, और 


उपदेप्ठा तथागत की वन्दना करते हैं ।? आचार्य चन्द्रकीत्ति नागाजू न के एक-एक 
विशेषणों का अभिप्राय बताने हेँ। 


निरो ् हे अनिरोध' 7 
व क्षणभगता है, किन्तु तत्त्व में क्षणमगता नही है, अत. वह ह्‌। 
उत्पाद आत्मभावोन्मज्जन है, तत्त्व में ग्रात्मभावोन्मेप नहीं है, अत वह अनत्पाद' है । 

१ “तकज्वाला' आये भव्य की माध्यमिफकारिका पर ०क बृत्तिदें। उसका पूरा नाम मध्यम 


७ " बरतनी 
हदयवृत्ति त्ेज्वाला है। चन्ठ्रकीर्नि के अनुसार 'तकब्वाला? से आचाय॑ का मन्वत्य विक्ध 
इुआ है | 


« अनिरोधमनुत्यादमनुल्डेडमशाश्वतम 





अनेकार्थमनानाशमनागममनिर्गमम्‌ | 
यः प्रतीत्यममुत्पाद प्रपल्चोपशम शिव, दे शवामास सम्बुद्स्ते बन्‍्दे वदर्ता वरम ॥| 
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उच्छेदन सन्तान-प्रबन्ध का विच्छेद है, परन्तु तत्त्व में विच्छेद नही है, अत वह 
अनुच्छेद! है । 

सावकालिक स्थाणुता शाश्वतिकता है, परन्तु तत्त्व में वह नहीं है, अत वह 
अशाश्वत' है । 

तत्त्व मे न भिन्नाथंता है, व. अभ्निन्नार्थता, अत. वह 'अनेकार्थ! और 'अनानाय्थ' है ! 

तत्व में श्रामम और निर्गम नही है, श्रत वह “अझनागम' और '“अनिर्गमम' रूप हे । 

इन विशेषणों से निर्वाण की सर्वप्रपन्तोपशमता एवं उसका शिवत्व बोधित होता है। 
यह मध्यमक-शास्त्र का अप्रतिपाद्य एवं प्रयोजन है । 


हेतु-प्रत्ययो की अपेक्षा करके ही सकल भावों (पदार्थों) की उत्पत्ति होती है। श्राचार्य 
चन्द्रकीत्ति कहते हूँ कि इस नियम को प्रकाशित कर भगवान्‌ ने भावों की उत्पत्ति के सम्बन्ध में 
वादियों के विभिन्न सिद्धान्तो का-अहेतुवाद, एकहेतुवाद, विषमहेतुवाद ग्रादि का निराकरण किया 
है । इसलिए, विभिन्न वादियो का स्वक्ृतत्व, परक्ृतत्व, स्वपरोभयक्ृतत्व का सिद्धान्त निषिद्ध हो 
जाता है,। इन वादो के निषेध से वस्तुत. पदार्थों का सावृत-(अयथार्थ ) रूप उद्भावित होता है, 
भर यह सिद्ध होता है कि आर्य-ज्ञान की दृष्ठि से पदार्थ स्वभावत्त अनुत्पन्न हें। अ्रत , प्रतीत्य- 
समृत्पन्त पदार्थों में निरोधादि नही हे । 


आये जब प्रतीत्यसमुत्पाद का उवत विशेषणो से ज्ञान कर लेता है, तव स्वभावत. उसके 
प्रपचों का उपशम होता है। इसलिए, आचार्य प्रतीत्यसमुत्याद का विशेषण 'प्रपचोपशम' देते है । 
वह 'शिव' है, इसलिए कि वहाँ चित्त-चत्त श्रप्नवृत्त है। ज्ञानज्ेय-व्यवहार निवृत्त हे, 
इसलिए तत्त्व जाति-जरा-मरणादि उपद्रवो से रहित है । पूर्व अ्भिहित विशेषणों से विशिष्ट प्रतीत्य- 
समृत्याद की देशता ही मध्यमक-शास्त्न का अभीष्टार्थ हैं । भगवात््‌ वृद्ध ने ही। इसे अवगत कराया 
है, श्रत उनके 'अविपरीता्थेवादित्व” ( सत्यवक्ता होने से ) आचार्य ग्रसादानुयत होकर 
उन्हे 'बदता वर' आदि अनेक विशेषणो से विशेषित करते हे और प्रणाम करते है । 

चन्द्रकीति कहते है कि प्रतीत्यसमुत्पाद के इन विश्येपणों मे यद्यपि सर्वश्रथम तिरोध के 
निषेध का उल्लेख है, जब कि उत्पाद का प्रतिपेध पहले होता चाहिए। किन्तु, उत्पाद श्रार 
निरोध में पौर्वापर्य नही है, ससार का अनादिंत्व है; इसे स्पष्ट करने के लिए श्रतिरोध का प्रधम 
उल्लेख श्रावश्यक हुआ । 

स्वतः उत्पत्ति के सिद्धान्त का खण्डन 


अन्यवादी पदार्थों की उत्पत्ति स्वत , परत या उभयत स्वीकार करते है । परन्त आचार्स 
नागाज न पदार्थों की उत्पत्ति किसी तरह नही मातते । उनके मत में किसी भी देशिक या 
कालिक आधार में कोई भी झ्राधेय वस्त किसी भी सम्बन्ध से न स्वत उत्पन्न हाता है, ने परक्ष 
झौर न उभयत । 


प्र 
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वस्तु का स्वत उत्पाद माने, तो उत्पन्त की ही पुन. उत्पत्ति मानती पडेगी। स्वत' 
उत्पाद-पक्ष के खण्डन से परत उत्पाद का सिद्धान्त भी सिद्ध नही होता ! श्रागे चलकर हम परत 
उत्पाद का खण्डन करेगे । 


माध्यमिक की पक्षहीनता 


माध्यमिक का अपना कोई पक्ष नही है, और न कोई प्रतिज्ञा जिसकी सिद्धि के 
लिए वह स्वतन्त्न अनमान का प्रयोग करे । माध्यमिक स्वत उत्पादवादी साख्य के प्रतिज्ञार्थ 
का केवल परीक्षण करता है । साख्य अपनी प्रतिज्ञा की सिद्धि के लिए सचेप्ट है, इसलिए उनके 
वादो का खण्डन आचार्य चन्द्रकीत्ति विस्तार से करते हे । वह कहते हे कि किसी भी उपपत्ति से 
साख्य का स्वत उत्पादवाद सम्भव नहीं हैं। जो वस्तु स्वरूप से विद्यमान हैं, उसकी पुन 
उत्पत्ति निष्प्रयोजन है । यदि जात स्वरूप का ही जन्म मानें, तो कभी वस्तुआ्रो का श्रजातत्व 
(विनाश) सिद्ध नहीं होगा । 


माध्यमिक पर वादियो का एक विशेष श्राक्षेप है कि माध्यमिक का जब स्वपक्ष नही है, 
तब परपक्ष के खण्डन के लिए वह श्रनुमानादि का प्रयोग कैसे करता है। चन्द्रकीत्ति इसके 
समाधान में कहते है कि उन्मत्त के साथ तो हमारा विवाद नही है, भ्रत्युत हेंतु-दृष्टान्तवादियो 
के साथ है । ऐसे लोगो से विचार के लिए श्राचार्य को भी श्रपनी अनुमानप्रियता प्रकट करनी 
पडती है । वस्तुत , माध्यमिक का कोई पक्षान्तर नही है, इसलिए उसे अनुमान का स्वत्त्न प्रयोग 
करना युक्त नही है । विग्रहृव्यावत्तंनी मे आ्राचायें कहते हे कि यदि मेरी कोई प्रतिज्ञा होती, तो 
मुझपर अनुमान-सम्बन्धी दोप लगते, किन्तु मेरा कोई पक्ष नही है। मेरे पक्ष मे कोई प्रतिज्ञा 
इसलिए भी नही वनती कि प्रत्यक्ष ्रादि प्रमाणो से किसी वस्तु की उपलब्धि प्रमाणित नही 
होती । उपलब्धि हो, तब उसके लिए प्रवत्तंत, निवत्तंन या उसके साधन का प्रश्न उठ । 
अत , हमपर अ्रन्य वादियों का किसी प्रकार भी उपालम्भ नही है। श्रार्यदेव भी कहते हे कि 
सत्‌, असत्‌, सदसत्‌ इनमें से जिसका कोई भी पक्ष ही नही है, उसपर चिरकाल में भी कोई 
दोप आरोपित नही किये जा सकते । 


माध्यमिक को वादियों के झ्राक्षेपो का परिहार स्वपक्ष में दोषो के श्रप्रसगापादन (दोप 
न लगने की प्रणाली) से करना चाहिए। यथा स्वत उत्पादवादी साख्य से पूछता चाहिए 
कि श्राप कार्यात्मक स्व से स्वत उत्पाद मानते है या ऊारणात्मक ? प्रथम पक्ष मे सिद्धसाधनता 
(सिद्ध वात को ही सिद्ध करना) होगी, क्योकि कार्यात्मक का कार्यत्व स्वय सिद्ध है, विद्यमान 
है । द्वितीय पक्ष में विरुद्धाथता है; क्योकि कारणात्मना विद्यमान की अवस्था में ही उसका 
विरोधी कार्यात्मकत्व भी स्वीकार करना पडेगा | इस तक में विद्यमानत्व हेतु माध्यमिक का नहीं 
है, इसलिए सिद्धसाधनता या विरुद्धार्थता का परिहार उसे नही करना है । 


अन्यवादी कहते है कि जब माध्यमिक को स्वतन्त्र अनुमान का अभिधान नही करना है 
और उसके पक्ष में पक्ष-हेतु-दृष्टान्त भी असिद्ध है, तब वह साख्य के स्वत उत्पाद के प्रतिषेध 
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की अपनी प्रतिज्ञा का साधत कैसे करेगा, श्र पर की प्रतिज्ञा का निराकरण भी कैसे करेगा , 
क्योकि वादी-प्रतिवादी उभय-सिद्ध भ्रनुमान से ही निराकरण सम्भव होता हैं । एक ओर पूर्व॑- 
पक्षी अपने अनुमान को निदु ष्ट रखने के लिए दोषरहित पक्ष-हेतु-दृष्टान्तों का प्रयोग करेगा । 
किन्तु दूसरी ओर माध्यमिक उनमे दोषो का अमिधान करेगा नही, इस प्रकार वादी के दोषों 
का परिहार नहीं होगा, फलत माध्यमिक परपक्ष का निराकरण नही कर सकेगा। 


चन्द्रकीत्ति कहते हे कि जो व्यक्ति जिस अर्थ को जिन उपपत्तियो से निश्चयपूर्वक स्वय 
जानता है, वह अपना निश्चय दूसरों मे भी उत्पन्न करने की इच्छा से उन उपपत्तियों का 
उपदेश करता है। इस न्याय से यह सिद्ध होता है कि पर को ही स्वाभ्यूपगत प्रतिज्ञा की 


सिद्धि के लिए हेतु आदि का उपादान करना चाहिए, माध्यमिको को नही । वस्तुत , दूसरे के 
प्रति हेतु आदि का प्रयोग नही होता, बल्कि अपने पक्ष के निश्चय के लिए होता है। अन्य था, 
उसका पक्ष स्वय विसवादित हो जायगा, फिर वह दूसरे को स्वप्रतिज्ञा का निश्वय क्या करा 
सकेगा ? इसलिए, युक्‍क्तिहीन पक्ष का स्पष्ट दोष यही है कि वह स्वप्रतिज्ञार्थ के साधन में ही 
अपने को अ्रसमर्थ बना लेता हे । ऐसी अवस्था मे माध्यमिक को परपक्षीय अनुमान के वाधो- 
दुभावन से भी कोई प्रयोजन नही रहता । 


साध्यसिक की दोषोद्भ प्वन-प्रणाली 


चन्द्रकीत्ति एक विशेष वात की ओर घ्यान दिलाते हे । यद्यपि माध्यमिक की ग्रपनी 

कोई प्रतिज्ञा नही है, इसलिए उसे अनुमान के स्वतन्त्न प्रयोग की आवश्यकता नही पडती, फिर 
भी उसे परपक्ष के अनुमान-विरोधी दोषो की उद्भावना करनी चाहिए। इसके समर्थन में 
वह आचाय॑ बुद्धपालित की प्रणाली का उल्लेख करते है--पदार्थ स्वत ही उत्पन्न नही होते, 
क्योकि स्वात्मता विद्यमान की उत्पत्ति मानने मे कोई प्रयोजन सिद्ध नही होता । जैसे किसी को 
स्वात्मना विद्यमान घटावि के उत्पाद की श्रपेक्षा नही होती, इसी प्रकार स्वात्मना विद्यमान 
समस्त भावों का पुन उत्पाद मानता व्यर्थ है। इस प्रकार, साख्यो के अनुमान में माध्यमिक 
श्राचार्य बुद्धपालित ने साधम्यं, दृष्ठान्‍्त और हेतु के उपादान के द्वारा विरोध का उद्भावन 
किया है । 

माध्यमिक के श्रनुमान में हेतु और दृष्टान्त के अनभिधान का दोप नहीं दिया जा 
सकता, क्योकि स्वत उत्पादवादी साख्य के पक्ष में अभिव्यक्त घट की पुन श्रभिव्यक्ति अभीष्ट 
नही है। इस सिद्ध रूप को ही माध्यमिक दृष्टान्त के रूप मे ग्रहण करेगा । इसी प्रकार, सास्य- 
सम्मत अनभिव्यक्त शक्ति रूप को ही उत्पाद-प्रतिपेध से विशेषित करके माध्यमिक अपने अनु- 
मान में साध्य स्वीकार करेगा । इस प्रकार, माध्यमिक-पक्ष म सिद्धमाधनता और विरुद्धार्थता 
श्रादि दोप नही लगेगे। 

ग्थवा, स्वत उत्पादवाद के निरास के लिए माध्यमिक साख्य के उस अनुमान में 
दोषोद्भावन करेगा, जिससे साख्यवादी पुरुष से अतिरिक्त समस्त पदार्थों का स्वत उत्पाद सिद्ध 
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करता है; क्योकि माध्यमिक साख्य-सम्मत पुरुप के दृष्टान्त में ही ्वात्मना विद्यमानत्व' हेतु 
के बल से स्वत उत्पाद का निपेध सिद्ध कर देगा । साख्यवादी यदि कहें कि उत्पाद के निषेध 
से मुझ श्रभ्िव्यक्तिवादी का अनुमान बाधित नहीं होगा, तो यह ठीक नद्ढी है, वयोकि प्रनु- 
पलव्ध की उपलब्धि--अभिव्यक्ति और उत्पाद दोनों में समान ६। दाालिए, उत्पाद णब्द से 
अभिव्यक्ति का ही अभिधान है | उत्पाद शब्द में ग्रशिव्यवित स्वीकार करवा यनुवान्न नहीं है 
क्योंकि प्र्थवाक्य विपुल श्रथों के द्योतक होते हे । इसीलिए, वे अपेक्षित समस्त प्रर्प का सब्रह 
करके विशेष अर्थ के बोधन में प्रवृत्त होते है । 
यदि अनुमान के पक्ष, हेतु आदि प्रसग से विपरीत ग्रथों का बोघन करे भी, तो उसमे 

ध्यमिक का क्‍या सम्बन्ध ” क्योकि उसकी कोई स्वप्रतिन्ञा नही है, जिससे उसके सिद्धान्त का 
विरोध होता हो । और फिर, यदि प्रसागविपरीतता की श्रापत्ति से परवादी के पक्ष में दोप 
आते है, तो वह माध्यमिक को अ्रभीप्ट ही होगा। नि स्वभाववादी अपने प्रयोग से सस्वभाव- 
वादी के अनुमान को जब दोपपूर्ण सिद्ध करता है, तब भी प्रयोग-मात्र से प्रसगविपरीतार्थता 
(अपने सिद्धान्त के विरुद्ध जाना) का दोष साध्यमिक पर नही लगेगा, क्योकि शब्द दाण्डपाशिक 
के समान ववक्‍ता को अस्वतन्त्र नहीं वनातें, प्रत्युत्‌ वह वक्‍ता की विवक्षा का अनुविधान-मात्र 
करते है । बस्तुत , माध्यमिक पर-प्रतिज्ञा के प्रतिपेघ-मात्न से ही सफल है । 


प्राचार्य प्रसगापत्ति के द्वारा भी परपक्ष का निराकरण करते है । आचायंगण मध्यमक- 
दर्शन को अग्रीकार करके भी तकंशास्त्र में अपनी अ्रतिकुजलता आविप्कृत करने के लिए 
स्वतन्त्न अनुमान का प्रयोग करते हे । इनके ऐसे अनुमान्त-प्रयोगो से ताकिक पक्ष की ही दोप- 
राशि उपलक्षित होती है, ज॑से माध्यमिक का वह अनुमान-प्रयोग लीजिए, जिसमे वह साख्य- 
सम्मत पुरुष के दृप्टान्त में अनुत्पाद के साथ विद्यमानत्व-हेतु की व्याप्ति देखकर सर्वत्र 
आध्यात्मिक आयतनो का पारस्परिक दृष्टि से अनुत्पाद सिद्ध करता है ('श्राध्यात्मिकानि झ्राय- 
तनानि न परमार्थत॒ स्वतः उत्पन्नानि, विद्यमानत्वात्‌, चैतन्यवत्‌') । 


यहाँ प्रश्व उठता है कि माध्यमिक के इस अनुमान-प्रयोग में किस अ्र्थ की सिद्धि के 
लिए 'परमार्थत ” विशेषण है, क्योकि लोक-सवृत्ति (लोकवुद्धि ) से स्वीकृत उत्पाद 
अप्रतिपेध्य होता है । किन्तु माध्यमिको के मत में लोक-सवृत्ति से भी भावों का स्वत उत्पाद 
सिद्ध नही होता । माध्यमिक से इतर मतावलम्बियों की अपेक्षा से भी यह विशेषण सार्थक 
नही है, क्योक्ति भाध्यमिक परमत की उत्पाद श्रादि व्यवस्था को सवृत्या भी कहाँ स्वीकार 
करता है ? यह भी नही है कि सामान्य जन स्वत उत्पाद से प्रतिपन्न हो, जिनकी श्रपेक्षा से 
यह विशेषण सार्थक बने। बस्तुत , सामान्य जन स्वत, परत श्रादि के विचार में उतरता 
ही नहीं । हाँ, वह कारण से कार्य की उत्पत्ति की व्यवस्था अवश्य मानता है। 
यह हो सकता था कि जो लोग सावृतिक दृष्टि से भावों की उत्पत्ति मानते हे, उनके निरा- 
करण के लिए परमार्थ विशेषण सार््रंक हो । किन्तु, इस दृष्टि से जो श्रनुमान का प्रयोग होगा, 
वह अवद्य ही पक्ष-दोष, हेतु-दोप से ग्रस्त होगा । पक्ष-दोप तो इसलिए होगा कि पारमाधिक 
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बे 


रूप से चक्षुरादि आयतनो का स्वतः उत्पाद साना नहीं जाता | ऐसी अवस्था में अनमान का 
आधार ही असिद्ध है । यदि उत्पत्ति-प्रतिषेध के साथ “परमार्थ' का योग करे और अर्थ करे 
कि सावृत चक्ष्‌रादि की परमार्थत उत्पत्ति नही है, तो यह युक्त न होगा, क्योकि परपक्ष 
चक्षुगदि को वस्तुसत्‌ मानता है । उसे माध्यमिक की प्रश्नप्ति-सत्ता इष्ट नही है । इस प्रकार, 
आधार असिद्ध होगा और शअनुमान पक्ष-दोष से ग्रस्त होगा। 


चन्द्रकीत्ति यहाँ यह उद्भावन करते हें कि 'शब्द अनित्य हं' इत्यादि पक्ष को सिद्ध 
करने के लिए धर्म-सामान्य ( अनित्यता-साधारण ) और धर्मी-सामान्य ( शब्द-साधारण ) 
का ग्रहण करना चाहिए । अन्यथा विशेष. ग्रहण करने से अनुमान-श्रनुमेय-व्यवहार सदा के लिए 
समाप्त हो जायगा । शब्द और अनित्यता इस पक्ष और साध्य मे वादियों में यह विप्रतिपत्ति 
होगी कि यहाँ किस शब्द का ग्रहण करे। वौद्ध-सम्मत चातुर्महाभौतिक शब्द ले, तो वह अन्य 
मत में असिद्ध होगा। इसी प्रकार “अनित्यता' से वैशेषिकदि, सम्मत 'सहेतुक विनाश' 
अर्थ ले, तो वह वौद्धमत में असिद्ध है। बौद्ध-सम्मत “निहेंतुक विनाश' अर्थ करे, तो पर 
को असिद्ध होगा। ऐसी अवस्था में अनुमान के लिए धर्म-धर्मी सामान्य-मात्र का ग्रहण 
करना चाहिए, जिससे वादियो में तत््वकथा चल सके। अत , प्रकृत स्थल में भी परमार्थ 
विशेषण का उत्सर्ग करके धर्मीमात्न का ग्रहण करना चाहिए। 


किन्तु, विजञेष ध्यान देने पर यह तकंसम्मत मध्यमार्ग भी दोपपूर्ण ठहरता है, वयोकि 
जब उत्पाद-प्रतिषेध को साध्य बताते हे, तव उस साध्य-धर्म का धर्मी ( झ्राध्यात्मिक आयतन 
अपने मिथ्या रूप को प्रकट कर देता है, क्योंकि वह सत्त्व के विपर्यास-मातद्र से आ्रासादित है। 
इस प्रकार, उसका धर्म॑त्व ही च्युत हो जाता है। इस प्रकार, इस अनुमान में धर्मी की उपलब्धि 
सम्भव नही होगी, क्योकि अविपरीत ज्ञानवाले विद्वानू को विपर्यस्त वोध नही होगा, और इसके 
विना चक्षुरादि का सावृतधर्मित्व सिद्ध नही होगा। 


शून्यता-अशून्यतावादियो मे दृष्टान्त-याम्य भी नही होगा, क्योकि उनके मत मे पूर्वोक्त 
रीति से चक्षुरादि सामान्य न सावृत सिद्ध होगा और न पारमाथिक । 


इसी प्रकार, माध्यमिक, प्रतिवादी के या अपने अनुमान के सगस्त पक्ष, हेतु आ्रादि की 
असिद्धि निश्चित करता है। माध्यमिक अनेक प्रकार से यह सिद्ध कर देता है कि सभी सनुमान 
पक्ष-दोप, हेतु-दोष, अमिद्धार्थ, विरुद्धार्थ त्रादि दोषों से ग्रस्त हो जाते ह । जेसे--हीनयानी 
कहे कि आध्यात्मिक आयतनो के उत्पादक हेतु हैं, क्योकि तथागत से उनका निर्देश किया हैं, 
जैसे तथागत-मिर्दिष्ट शान्त निर्वाण स्वीकृत है। इस ग्रनुमान में माध्यमिक पूछेगा--तथागत 
का निर्देश! इस हेतु में तथागत का निर्देश नावृत है या परमार्थ । अथम पक्ष के सावृत होने के 
हेतु की अ्सिद्वार्थता स्पप्ट है । द्वितीय पक्ष इसलिए असिद्ध हे कि परमार्थ में निर्वत्य॑-निर्वत्तेंक- 
भाव ( कार्यकारणभाव ) असिद्ध है ! 


४६४ बौद्ध-धर्म-दर्शंन 


साध्यमिक स्वतन्त्र श्रनुमानवादी नहीं 


वादी माध्यमिक पक्ष पर आल्षेप करते हे कि आपने जैसे परकीय अनुमानो को दोष- 
सिद्ध किया है, उसी रीति से श्रापका प्रनुमान-प्रयोग भी दोप-दुष्ट हो जाता है। ऐसी अवस्था 
में परपक्षी ही क्यों उन दोपो का उद्धार करे । उभय पक्ष के दोपो के उद्धार का दायित्व उभय 
पर है। भरत , इन दोषों से श्राप कैसे बचते हे । 


|... 


चन्द्रकी्ति कहते हे कि स्वतन्त्न अनुमानवादी पर ही ये दोष लगते हे । हम स्वतन्त्र 
अ्रनुमानवादी नही है । हमारे अनुमानो की सफलता तो केवल पर-प्रतिन्ना के निर्षेध-मात्न में है। 
जैसे स्वतस्त्न अनुमानवादी चक्षु के द्वारा देखना स्वीकार करता है (“चक्ष्‌ पश्यति') | 
माध्यमिक पूछता है कि श्राप चल्षु का गआत्मदर्शन ( अपने को देखना ) तो स्वीकार नही 
करते श्रौर उनमे पर-दर्शन फ्री ग्विनाभूतता (चक्ष का दूसरे को अनिवार्यतः देखना) स्वीकार 
करते है । हम इसके विपरीत वटादि में स्वात्म-श्रदर्शन के साथ पर-दर्णन के अभाव का नियम 
पाते हें । श्रत , जब चल्नु में स्वात्म-दर्शन नही है, तो पर-दर्शन भी सिद्ध नहीं होगा । इस श्रकार, 
हम देखते है कि चक्षुरादि का नीलादि दर्शनवादियो के स्वप्रसिद्ध अनुमान के ही विरुद्ध है । 
माध्यमिक कहता है कि पूर्वोक्‍त प्रकार से हमे पर-पक्ष मे दोपों का उदृभावन-मात्र कर देना 
है । ऐसी स्थिति में मेरे पक्ष में उक्त दोप नहीं लग पाते, जिससे समानदोपता का प्रसंग 
उठाया जा सके। 


आचार्य चन्द्रकीत्ति कहते हे कि वादी-प्रतिवादियों में किसी एक पक्ष की प्रसिद्ध मान्यता से 
भी अनुमान वाधित हो जाता है । जो लोग प्रमाण या दोषो का उभयवदियों से निश्चित होता 
आवश्यक मानते है, उन्हें भी लौकिक व्यवस्था के अनुसार स्ववचन से भी स्वानुमान खण्डित 
होता है, यह मानना पडेगा । इस प्रकार, केवल उभय-प्रसिद्ध आगम से ही आगम-वाघा नही 
दी जाती, प्रत्युत स्वा्रसिद्ध आगम से भी आगम वाधित होता है। विशेषत , स्वार्थानुमान में 
सर्वत्न स्वश्नसिद्धि का ही महत्त्व है, उभय-प्र सिद्धि आवश्यक नही है। 


परतः उत्पादवाद का खण्डन 


आचार्य स्वत उत्पादवाद का खण्डन करके परत, उत्पाद का खण्डन करते हे । 

भावों की परत उत्पत्ति नही होती, क्योकि पर का अ्रभाव है। पदार्थों का स्वभाव 
प्रत्ययादि में (जो पर है ) नही है । मध्यमकावतार में परत उत्पत्तिवाद के खण्डन में चल्र- 
कीत्ति ने कहा है कि अन्य की श्रपेक्षा से यदि अन्य उत्पन्न हो, तो ज्वाला से भी अ्न्धकार 
होना चाहिए, और सबसे सब वस्तुओं क। जन्म होना चाहिए; क्योंकि कार्य के प्रति उसके अति- 
रिक्त अखिल वस्तुओं में परत्व श्रक्षुण्ण है । 


स्वत -परत इन दोनो से भी भावों की उत्पत्ति नही होगी; क्योकि उक्त रीति से जव, 
तक एक-एक में उत्पाद का सामर्थ्य नही है, तवतक मिलित में भी कहाँ से आयगा 
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भावो का अहेतुत उत्पाद भी नही होगा । श्रहेतुक उत्पाद माने, तो सर्वदर्शन-सम्मत 
कार्यका रणभाव के सिद्धान्त का विरोध होगा और अहेतुक गगन-कमल के वर्ण और गन्ध्र के 
समान हेतु-शून्‍न्य जगत भी ग्ृहीत न होगा । 
आचार्य चन्द्रकीत्ति कहते हे कि पूर्वोबित स्व, पर और उभय पक्षों मे ईब्वरादि का 
कत्त वाद अन्तभू त हैं, श्रत इन पक्षों के खण्डन से ईश्वरोत्पादवाद श्रादि समस्त पक्ष भी निरस्त 
हो जाते हे । इस प्रकार, हम देखते हें कि आचारय नागाजुन सब प्रकार से भावों के उत्पाद- 
सिद्धान्त का खण्डन करके पूर्वोक्त अनुत्पाद आदि से विशिष्ट प्रतीत्यसमृत्पाद का सिद्धान्त 
सुदुढ करते हे । आगे प्रतीत्यसमुत्पाद की सिद्धान्त-सम्मत व्याय्या दी जाती है । 


प्रतीत्यसमृत्पाद 


आचार्य चन्द्रकीत्ति प्रतीत्यसमुत्पाद!' से सापेक्षकारणता की सिद्धि के लिए उससे 
सम्बद्ध पूर्ववर्त्ती आचार्यों की विरुद्ध व्याख्याओं का निषेध करते हे और उसका सिद्धान्त- 
सम्मत श्र्थ करते है । 

चन्द्रकीत्ति के भ्रनुसार 'प्रतीत्य/ पद में प्रति, ई, का श्रथ प्राप्ति, श्र्थात्‌ अपेक्षा” है 
और उसका 'ल्यप्‌' प्रत्यय के साथ योग होने पर “प्राप्त कर अपेक्षा कर', होने पर” यह अर्थ 
होता है। 'समृत्पाद” शब्द समृ-उत्‌ पूर्वक पद्‌ धातु से निः्पन्न है, इसका भ्र्थ 'प्रादुर्भाव' है । 
इस प्रकार, 'प्रतीत्यसमुत्पाद' शब्द का मिलितार्थ है--“हेतु-प्रत्यय की अपेक्षा करके भावों का 
उत्पाद या प्रादुर्भाव ।” 

वीप्सार्थक व्युत्पत्ति का खण्डन--कुछ आचार्य 'ई' (इण्‌ ) को गत्यर्थक या विनाशार्थक 
मानते है और उसका तद्धितीय “यत्‌' प्रत्यय से 'इत्य? को व्युत्पन्न करते हूँ श्रौर उसका अर्थ 
“(विनाशी या 'विनाशशील' करते हे । पुत्र वीप्सार्थक 'प्रति' से युक्त 'इत्य' का समुत्पाद के 
साथ समास करते हैँ (प्रति प्रति इत्याना समुत्पाद )। इस पक्ष में प्रतीत्यसमुत्पाद का 
समृदित अर्थ 'पुनः-पुन विनाशशील भावी का उत्पाद होता है। चन्द्रकीत्ति इस श्रर्थ का 
खण्डन करते हे । 

चन्द्रकीत्ति वादी-सम्मत व्याख्या की आलोचना में कहते हूँ वि प्रतीत्यममुत्पाद की 
वीप्सा्थंक व्युत्यत्ति भगवान्‌ के कुछ वचनो मे अवश्य संगत होगी। जैसे--“हे भिक्षुओं ।* 
तुम्हे प्रतीत्यसमृत्पाद की देशना दू गा, जो प्रतीत्यसमृत्याद को जानता है, वह बर्म को जानता है 
इत्यादि। किन्तु, जहाँ देशना में साक्षात्‌ रूप से अर्थ-विशेष (कोई एक श्रर्थ) अगीरुत है 
भ्ौर उस अर्थ का विज्ञान एक इन्द्रिय से होना बताना है, वहाँ प्रतीत्यसमुत्याद की वीप्सा- 
थंता असगत होगी । जैसे भगवान्‌ की यह देशना लीजिए--““चक्ष श्रौर रुप को प्राप्त कर 
चक्षुविज्ञान उत्पन्न होता है” (चक्षु भ्रत्तीत्य रूपाणि च उत्पयते चक्षुचिनानम्‌ )। यहाँ 
चक्ष्‌रिन्द्रियहेतुक ज्ञान है, और वह एकार्थक है। ऐसे ज्ञान की उत्पत्ति में वीग्मार्थ की पौन - 





१ “प्रतीत्यसमुत्याद वो भिक्षवों देशयिष्यामि | य प्रतीत्वसम॒त्राद पश्यति स थम पर्यति | 
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पुन्यता कैस सम्भव होगी ? (पौन पुन्य के लिए अ्र्थों की प्रनेचता आवश्यक है) | इसके विपरीत 
प्रतीत्यममृत्पाद को यदि प्राप्त्यथक मानते है, तो यह दोप न॑ होगा , क्योंकि अ्रर्थविशेष 
श्रगीकृत हो या न हो, दोनों श्रवस्थाओ्रो में प्रतीत्य की जाप्त्यर्थता सम्भव हैँ | जहाँ कोई श्रथ॑- 
विशेष (कोई एक ञ्र्थ) अगीकृत न हो, उस सामान्य स्थल मे प्रतीत्य का ध्र्थ प्राप्त कर' होगा । 
जहाँ श्र्थ-विशेप अगीछृत है, वहाँ भी चक्षु प्रतीत्य' “चक्षु प्रा त' कर' देखकर भ्रर्थ होगा। 


यदि कोई कहे कि विज्ञान अरूपी है, उसकी चल्षु से प्राप्ति नहीं होगी। यह ठीक 
नही है । क्योंकि, जिस प्रकार “यह मिक्षु फल ( निर्वाण)-प्राप्त है” (प्राप्तफलोथ्य भिक्षु ) 
इस वाक्य में प्राप्ति अभ्युपगत है, उसी प्रकार यहाँ भी प्राप्ति श्रभीष्ट है । चन्द्रकीत्ति कहते हूं 
कि माध्यमिक 'प्राप्य” शब्द का पर्याय 'प्रेष्य' मानते हूँ । इसे श्राचार्य श्रपने सृत्त में भी स्वीकार 
करते है ( तत्तत्‌ प्राप्य समुप्पन्द नोत्पन्न तत्स्वभावत ) । 


इदम्प्रत्ययता का सण्डन-कुछ लोग प्रतीत्यसमृत्पाद का अर्थ इदम्प्रत्ययत्ता-मात्र करते हे 
झ्रौर इसमें “अस्मिन सति इद भवति, अ्रस्योत्पादाद्‌ इदम्‌ उत्पद्यते ” (इसके होने पर यह होता है, 
इसके उत्पन्न होने पर यह उत्पन्न होता है ) इस बचन का प्रमाण उपस्थित करते हे। यह 
अयुकत है । क्योकि, इसमे 'प्रतीत्य! श्रौर समुत्याद' दोनों शब्दों के अ्र्थ-विशेप का अभिधान 
नही है, जव कि उक्त वचन में वह स्पप्ट विवक्षित है । 


चन्द्रकीत्ति कहते हे कि 'प्रतीत्यसमृत्पाद! को एक रूढि शब्द भी नही मान सकते, क्योकि 
श्राचारय्य ने पूर्वोक्त वचन में स्पष्ट ही श्रवयवार्थो को लेकर व्याख्या की हैं। 'इसके होने पर यह 
होता है! इस वाक्य में भी सति-सप्तमी या श्रर्थ प्राप्ति या अपेक्षा" ही है | “हस्वे सति दीर्घ 
भवति' में 'हस्वे सति' काञ्र्थ 'छल्मता की अपेक्षा' या 'ह्ुस्वता प्राप्त कर' यह अर्थ है । 


घुद्ध-रे झना की सेवार्थता और नीतार्थता 


आरम्भ में प्रतीत्यसमुत्याद को अनुत्यादादि से विशिष्ट कहा गया है । वादी का प्ररन है 

कि माध्यमिक प्रतीत्यममुत्याद को अन त्यादादि-विशिष्ट क॑ से मानेगा, जब कि 'श्रविद्या ) प्रत्यय 

से सस्कार . ग्रविद्या-निरोध से सस्कार का निरोध', 'तथवागत* का उत्पाद माने 

या अनुत्याद माने, इन धर्मों की धर्मता स्थित हैं ।' 'सत्त्व३ स्थिति के लिए एक धर्म है, जो कि 

चार आहार है! इत्यादि वचनो से भगवान्‌ ने अनेकानेक धर्मो की सत्ता स्वीकार की है । इसके 
अतिरिक्त परलोक से इहागमन, इहलोक से परनोक-गमन आदि भी सम्मत हूँ । 

आचार चन्द्रकीत्ति कहतें हूँ कि प्रतीत्यममृत्पाद की निरोधादि विशिष्टता श्रापातत 

प्रतीत होती है। इसलिए, मध्यमक-णास्त्र के द्वारा आचार्य ने सूत्रान्तो के दो विभाग उपदर्शित 


? “अविय्ाप्रत्यया घस्कारा अविश्वानिरोधात्‌ सस्कारनिरोप 
२ “उत्पादाद्‌ वा तथागतानामनुत्पादाद्‌ वा तथागताना स्थितैवेपा धर्माणा कर्मता ।? 
8 “एफ्रो धर्म सत्वस्थितये, यदुत चलार आहारा ।” 
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किया भगवान के वचनों को नेयार्थता और नीतार्यता से श्रपरिचित लोग उनकी देशना का 
अ्रभिप्राय न जानकर पूर्वोकत प्रकार के सन्देह करते है | वे नही जानते कि कौन-सी देशना 
तत्त्वार्थ है और कौन-सी आाभिप्रायिकी है। ऊपर के भगवतृ-बचनो में प्रतीत्यममृत्पाद उत्पाद, 
निरोध आ्रादि से अ्रवश्य नि प्ट है, किन्तु वह अ्रविद्या-तिमिर से उपहत दृष्टिवालो की श्पेक्षा 
से है, न कि श्रनास्रव स्वभाव से युक्त अविद्या-तिमिर से अ्रनुपहत ज्ञानवालो की श्रपेक्षा से । 
तत्त्वदर्शन की श्रपेक्षा से (तत्त्वार्था.') भी भगवान्‌ के वचन है, ज॑से है भिक्षओ* ! 

अ्मोषधर्मा निर्वाण परम सत्य है, सर्वे सस्कार मोषधर्मा एवं मृषा हैं, इत्यादि। 


श्रार्य अ्रक्षयमति सूत्र के अनुसार जो सूत्रान्त-मार्ग (मोक्ष-साधन) के भ्रवतार के लिए 
निर्दिष्ट हे, वे नेयार्थ हैँ, और जो फल (मोक्ष ) के ञ्रवतार के लिए निर्दिष्ट है, वे नीतार्थ 
है । इसलिए, अआ्राचार्य ने भी तत्त्वदर्शन की अपेक्षा से ही 'न स्वत नापि परत ' इत्यादि युवतियों 
से जगत्‌ को नि स्वभावता सिद्ध की है। वस्तुत , आचार्य ने भगवान्‌ की उत्पादादि देशना को 
मृषाभिप्रायिक सिद्ध करने के लिए ही समस्त मध्यमक-शास्त्न में प्रतीत्य-ममृत्पाद का 
विएलेषण किया है। 


एक प्रश्न हें कि यदि धर्मों का मृषात्व-प्रतिपादत ही इस समारम्भ का उद्देश्य है, 
तो जो मृषा होता है, वह सर्वेथा असत्‌ होता है । ऐसी अवस्था मे सत्त्व के अकुशल-कर्म 
नही है और उसके अभ्नाव में दुर्गतियाँ नही होगी। जब कुशल कर्म नही है और उसके 
प्रभाव से सुगतियाँ नही है, तो सुगति-दुर्गति के अभाव से ससार का भी अभाव होगा। 
ऐसी अवस्था में निर्वाण के लिए माध्यमिक का यह समस्त आरम्भ भी व्यर्थ होगा । 


चन्द्रकीत्ति कहते है कि माध्यमिक सत्याभिनिवेशी लोक की प्रतिपक्ष भावना के लिए 
सबति-सत्य की अपेक्षा से भावों का मृपतत्व-प्रतिपादन करता है । किन्तु कृतकर्य आर्य मुपा, 
भ्रमुपा कुछ भी उपलब्ध नहीं करता , क्योकि जिसे स्वंध्षमों का मुपात्व परिज्ञात हे, उसके लिए न 
कर्म है और न ससार | वह किसी भी घ॒र्म के अ्रस्तित्व-नास्तित्व की उपलब्धि नहीं करता। 
जिसे विपयंस्त धर्मो का मृपात्व श्रवगत नही है, वह प्रतीत्यसमुत्पन्त भावों में स्वभवाभिनिवेश 
करता है। धर्मों में सत्याभिनिविष्ट व्यवित ही कर्म करता है, और मसरण करता है । 
विपर्यासावस्थित होते के कारण उसे निर्वाण का अविग्रम नही होता । 


रत्नकूट्सूत्न मे उक्त है कि हे काश्यप ! गवेषणा करने पर चित्त नही मिलता, जो 
मिलता नही, वह उपलब्ध नहीं है, जो उपलब्ध न होगा, वह अतीत, अनागत्त भ्रार श्रत्युसन्त 
१ ““एतडि भिक्षवः प्रम सत्य यदुत अमोपधर्मनिर्वाणम्‌ | संवस्तस्काराम्च लृपा मोपपर्माण । 


“फ्रेनपिस्डोपम रूप नेदना चुद॒युद्रोपमा । 
मरीचिसदृशी सशा स रकारा कदलीनिभा | 
मायोपम चविशानमुक्तमादित्यगन्धुना ॥ 


धरे 
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में मी न होगा, जो अतीत-अ्नागत-अ्रत्युत्यन्न में नही है, उसका कोई स्वभाव नहीं है, जिसका 
कोई स्वभाव नहीं है, उसका उत्पाद नही, जिसका उत्पाद नहीं, उसका निरोध नही । 

यहाँ आ्राचार्य चन्द्रकीत्ति विभिन्न प्राचीन सूत्रों के प्रभाणों को उद्धृत कर सिद्ध करते हूँ 
कि पदार्थ यद्यपि मुपा-स्वभाव है, किन्तु वे सक्लेण (क्लेश) श्र व्यदान (मोक्ष ) के निमित्त 
होते हैं । 

पहले अविद्या-सस्कार-नामरूपादि देशना की सावृतिकता दिखाई गई है। अब 
चन्द्रकीत्ति सवृति का स्व॒रूप-व्यवस्थापन करते हैं । 

संवृति की व्यवस्था 


सवृति की सिद्धि इदम्प्रत्ययता-मात्र (यह' बुद्धि जैसि---यह घट है, यह पट हूँ इत्यादि) 
से होती है। इसलिए, माध्यमिक पूर्वोक्त स्वत , परत , उभयत , श्रहेतुत , इन पक्षो का अभ्यूपगम 
नही करते, अ्रन्यथा वह सस्वभाववाद में थ्रापन्न होगे । “इदम्प्रत्ययता' के श्रभ्युपगम से हेतु-फल 
की अन्योन्यापेक्षता सिद्ध होती हैं। इससे सावृतिक श्रवस्था में भी स्वभाववाद निरस्त होता है। 
वस्तुत:, पदार्थों के सम्बन्ध में भगवान्‌ का यह सकेत कि---“इसके होनेपर यह होता है, इसके 
उत्पाद से यह उत्पन्न होता है”, सावृतिक निःस्वभावता को प्रकट करता है । 

वादी प्रश्न करता है कि भाव अनुतन्न है, श्रापका यह निश्चय प्रमाणो से जन्य है या 
अप्रमाणज है ? यदि प्रमाणज है, तो प्रमाणो की सख्या और लक्षण बताये, और यह वताइए 
कि उनके विपय क्या-क्या है ? पुन वे स्वत उत्पन्न होते हैं, या परत ; उभयत अथवा 
अहेतुत ।॥ 

अप्रमाणज पक्ष युक्‍त नही है, क्योकि प्रमेय का अ्रधिगम प्रमाणाधीन होता है । यदि 
प्रमाण नही है, तो अधिगम नहीं होगा, और अधिगम नही होगा, तो "भाव अनुपपन्न है' यह 
तिश्चय नही होगा । पुन. आपके समान हम भी सर्व भावों की सस्वभावता के निश्चय पर दृढ़ 
क्यों न होगे ? और, ज॑से आप सर्व भावों की अनुत्वन्तता पर दृढ है, वैसे हम सर्व भावों की 
उत्पत्ति के वाद को सुस्थिर क्यो न करेंगे ? आपको एक यह भी कठिनाई होगी कि आपका स्वय 
अ्निश्चित पक्ष परपक्ष का प्रत्यायन नही कर सकता। ऐसी अवस्था में मध्यमक-शास्त्र का 
आरम्भ करना व्यर्थ होग, और हमारा पक्ष (सर्व भावो की सत्ता) अप्रतिपिद्ध होगा । 


चन्द्रकीत्ति समाधान करते है कि हमारा कोई निश्चय नहीं है, जिसके प्रमाणज-अप्रमाणज 
होने का आप प्रब्न उठाये । हमारे पक्ष मे कोई अनिः्चय भी नही है, जिसकी अपेक्षा से श्रति- 
पक्ष में निश्चय खडा हो । सम्बन्धी से निरपेक्ष होकर निश्चय या अनिश्चय खडे नही हो सकते । 
माध्यमिक पक्ष में निब्चय का अभाव है, अत उसको प्रसिद्धि के लिए प्रमाण की सब्या, 
लक्षण, विषय आदि किसी के भी सम्बन्ध में विप्रतिपत्तियों के निरास का भार माध्यमिक 
का नही है। हम पक्ष-चतुष्टय (स्व्रत , परत , उभ्यत अहेतुत उत्पाद)-वाद का जो निश्चय, 
पूर्वक खण्डन करते हैं, वह भी लोक-प्रसिद्ध उपपत्तियो से ही, झाये की परमार्थ-दृष्टि से नहीं । 
इसका अभिप्नाय यह नहीं है कि आर्यो के पास उपपत्तियाँ नहीं है, वल्कि यह कि श्रार्य तुप्णीभाव को 


ऊनविश शप्रध्याय ४६६ 


परमार्थ समझते है । श्रार्य लोक को अपने परमार्य का बोध लोक की ही प्रसिद्ध उपपत्तियों से 
कराते है । 
यदि वादी कहें कि हमे पदार्थ की सत्ता का अनुभव होता हू । यह माध्यमिक मत में 
भी ठीक है, किन्तु वह अनु भव तमिरिक के द्विचन्द्रादि अनुभव के समान अवश्य ही मुपा है । 
प्रमाण दृयता का खण्डन 
वादी स्वलक्षण (पदार्थ का असाधारण रूप) तथा सामान्य-लक्षण (पदार्थ का साधारण 
रूप) इन दो प्रमेयो के अ्रनुरोध से दो प्रमाण मानते हैं। किन्तु, विचार करना है कि 
जिनके ये दो लक्षण है, उससे पृथक्‌ लट्ष्य है या नहीं? है, तो तृतीय प्रमेय सिद्ध होगा, 
फिर प्रमाण-द्वय कैसे ? नही है, तो वे दोतो लक्षण निराश्रय होगे, फिर भी प्रमाण-द्वयता कैसे ? 
वादी कहे कि हमारे मत मे “जिसके द्वारा लक्ष्य लक्षित है! ('लक्ष्यतेब्नेव'), वह लक्षण नहीं 
है, प्रत्युत 'जो लक्षित हो' ('लक्ष्यते तदिति लक्षणम्‌'), वह लक्षण है। इस व्युत्पत्ति मे भी 
जिस करण से यह लक्षित होगा, उससे भ्र्थान्तरभूत कर्म मानना पडेगा । फिर, पूर्वोक्त दोप 
श्रापतित होगे । यदि कहे कि ज्ञान अवश्य करण-साधन, ('ज्ञायतेश्नेन इति ज्ञानम्‌' ) है, किन्तु वह 
स्वलक्षण के अन्तभूत है । यह ठीक नही है । अन्य पदार्थों से असाधारण (अत्यन्त भिन्न) एव 
भावों का आ्रात्मीय स्वरूप स्वलक्षण कहलाता है, जैसे पृथ्वी का काठिन्य, वेदना का विपयानुभव, 
विज्ञान की विषय-प्रतिविज्ञप्ति | वादी के अनुसार ज्ञान की करणता अभ्युपगत है ही, श्रव 'लक्ष्यते 
तत्‌' इस व्युत्यत्ति के श्राधार पर कर्मता भी अभ्युपगत होगी, जो अ्रवद्य ही विज्ञान-स्वलक्षण 
से अतिरिक्त होगी । ऐसी अवस्था मे पूर्वोक्त दोषो की पुन प्रसक्ति हो जायगी। 
यदि वादी कहे कि पृथिव्यादि का काठिन्वादि विज्ञानगम्य है, अतः वह उसका कर्म 
है, इस प्रकार स्वलक्षण से कर्म अतिरिक्त नही होगा । वादी का यह कहना अ्रयुकत है । क्योकि, 
इस प्रकार विज्ञान-स्वलक्षण कर्म नही होगा, और कर्म के विना स्वलक्षण प्रमेय सिद्ध नहीं 
होगा । इसके अतिरिक्त, वादी को प्रमेय में यह विशेष भेद करना होगा कि एक स्वलक्षण ऐसा 
है, जो लक्षित होता है, वह प्रमेयभूत है । इसरा ऐसा है, जिससे लक्षित किया जाता है, 
वह अप्रमेयभूत है । यदि दूसरे को भी पहले के समान कर्म-साधन ही मानें, तो उस कमंभूत 
से प्रन्य कोई करण-भूत मानता ही पडेगा । इस दोप के परिहार के लिए यदि ज्ञानान्तर की 
करणता स्वीकार करें, तो अनवस्था-दोष होगा । 


स्वसंवित्ति का खण्डन 
एक पक्ष है कि स्वलक्षण की कर्मता माननी चाहिए, श्रौर उसका ग्रहण स्वसवित्ति से 


करना चाहिए। ऐसी अवस्था में कर्मता रहने पर भी एक प्रमेय मे उसका अन्तर्भाव होगा । 
चन्द्रकीति कहते है कि स्वसवित्ति असिद्ध है । यह सर्वथा अयुक्त है कि स्वलक्षण स्वलक्षणान्तर पे 
लक्षित हो, और वह भी स्वसवित्ति से, क्योकि स्वसवित्ति भी ज्ञान है । यदि वह स्वलक्षण 
से अभिन्न होगी, तो अतिरिक्त लक्ष्य का श्रमाव होगा। ऐसी अ्रवस्था में पूर्व रीति से 


लक्षण-प्रवृत्ति निराक्षय होगी । 


प्रू०० बौद्ध-धरं-दर्शन 


लक्ष्य-लक्षण का खण्डत 


सिद्धान्ती कहता है कि हमे यह विचार करना होगा कि लक्ष्य से लक्षण भिन्न है या 
अभिन्न । यदि लक्ष्य से लक्षण भिन्न है, तो लक्ष्य से भिन्‍न अलक्षण भी है । उसके समान लक्षण 
भी अ्लक्षण क्यों नही होगा । इसी प्रकार, लक्षण से भिन्‍न होने के कारण श्रलक्ष्यवत्‌ लक्ष्य भी 
लक्ष्य नही रहेंगा । एक दोप यह भी होगा कि लक्षण जब लक्ष्य से भिन्‍न है, तब अवश्य ही 
लक्षण निरपेक्ष है, किन्तु यदि लक्षण-निरपेक्ष लक्ष्य है, तो खपुप्प के समान वह लक्ष्य न 
होगा । इन दोपो से बचने के लिए वादी यदि लक्ष्य-लक्षण की श्रभिन्‍नता माने, फिर भी दोप- 
मुक्त न होगा । लक्षण जैसे लक्षण से अ्रभिन्‍त होने के कारण अपना लक्षणत्व छोड देता है, उसी 
प्रकार लक्ष्य भी श्रपनी लक्ष्यता छोड देगा । लक्ष्य लक्ष्य से अव्यतिरिक्त होने के कारण जैसे 
लक्ष्य-स्वभाव नही रहता, उसी प्रकार लक्षण भी अपनी लक्षण-स्वभावता छोडता है । 

आचायं कहते है कि जब लबथ्य-लक्षण एकीमाबव और नानाभाव दोनों प्रकार से 
अ्सिद्ध है, तव उनकी सिद्धि किसी तीसरे प्रकार से नही की जा सकती । 

जो लोग लक्ष्य-लक्षण की अ्रवाच्यता के श्राधार पर उसकी सिद्धि चाहते हे, वे भ्रान्त 
हैं, क्योंकि अ्रवाच्यता के लिए परस्पर विभागों का परिज्ञान न रहना श्रावश्यक है । किन्तु, यहाँ 
यह लक्षण है, यह लक्ष्य है” इसका परिज्ञान सम्भव नहीं है । ऐसी अ्रवस्था में उसके अ्रभाव- 
ज्ञान की कथा सुतरा असिद्ध है, क्योकि श्रभाव-न्ञान की सिद्धि के लिए जिसका अभाव विवक्षित 
हो, उसका ज्ञान आवश्यक होता है । 

ज्ञान के द्वारा लक्ष्य-लक्षण का परिच्छेद माने, तो प्रश्न होगा कि परिच्छेद का कर्ता 
कौन है ? कर्त्ता के श्रभाव में ज्ञान का करणत्व भी कैसा ? चित्त कर्त्ता नही हो सकता, क्योकि 
अर्थमात्र के दर्शन में चित्त का व्यापार है और श्र्थविशेष का दर्शन चैतसों का व्यापार है । 
करणत्व की सिद्धि एक प्रधान क्रिया में दूसरी अश्रधान क्रिया के श्रगभाव की निवृत्ति कराने से 
होती है, किन्तु यहाँ ज्ञाव और विज्ञान को मिश्रित कोई एक प्रधान क्रिया नही है। विज्ञान की 
प्रधान क्रिया भ्र्थमात्र की परिच्छित्ति है, और ज्ञान श्रर्यविशेप का परिच्छेद करता है। इस 
प्रकार ज्ञान का करणत्व और चित्त का कत्तृ त्व असम्भव है। वादी कहते है कि आगमानुसार 
सर्व धर्म अरनात्मा है, भरत यद्यपि कोई कर्त्ता नही है, किन्तु क्रियादि व्यवहार होता है। भाप 
आगम के सम्यक्‌ अर्थ से अवगत नही है। यदि कहें कि 'राहो शिरः (राहु का शिर) इस 
प्रयोग में भी शिर अतिरिक्त विशेषण नही है, फिर भी विशेषण-विशेष्य व्यवहार होता है। 
इसी प्रकार, 'पृथिव्या स्वलक्षणम्‌' (पृथ्वी का स्वलक्षण) में लक्ष्य-लक्षण का व्यवहार होगा, 
यद्यपि स्वलक्षण से अतिरिक्त पृथ्वी नही है। 

सिद्धान्तो कहता है कि 'राहो शिर ' प्रयोग में पाणि आदि अगो के समान श्रन्य श्रगो की 
अपेक्षा से (पदार्थान्तर साकाक्ष ) शिरादि बृद्धि उत्पन्न हो सकती है, श्रौर अन्य सम्बन्ध के निरा- 
करण के लिए राहु विशेषण भी युक्त हो सकता है, विन्तु काठिन्यादि से श्रतिरिकत पृथ्वी नही है, 
श्रत यहाँ विशेष्य-विशेषण भाव नही होगा । यदि कहे कि अन्य चादियों को पृथ्वी का लक्ष्यत्व 
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ह 


अभिमत है, उनके अ्रतुरोध से ही माध्यमिक लक्षणाख्यान क्यो न करे? यह ठीक नहीं है। 
तीथिंको के युक्ति से रहित पदार्थों का माध्यमिक अ्रभ्युपगम नही करेगे, अन्यथा उन्हें उनके 
प्रमाणान्तरो को भी मानता पडगा। वादी कहे कि 'राहो शिर ' दुष्टान्त में शिर से अतिरिक्त 
राहु अर्थान्तर नही है, किन्तु अर्थान्तर प्रयोग होता है, इसलिए श्राप भी इस दृष्टान्त का 
अनुसरण कीजिए, तो ठीक नही, क्योकि लौकिक व्यवहार में इस प्रकार बिचार नहीं चल 
सकता । लौकिक पदार्थों का अ्रस्तित्व ही अविचारमूलक है । 


जिस प्रकार विचार करने पर रूपादि से भ्रतिरिक्‍त आत्मा सिद्ध नही होता, किन्तु स्कन्धो 
के उपादान से लोकसवृत्या ( लोक-बुद्धि से ) श्रात्मा का अस्तित्व है, उसशञकार भी “राहो 
शिर ' सिद्ध नही होता | अत , वादी का यह नि्दर्शन अ्युक्‍त है । यद्यपि माध्यमिक काठिन्यादि 
से अतिरिक्त पृथिवीरूप लक्ष्य नही मानते, इसलिए लक्ष्यातिरिक्त निराश्रय लक्षण भी सिद्ध नही 
होता, तथापि वह लक्ष्य-लक्षण की परस्परापेक्षया सावृतिक नत्ता मानते है । इस वात को सभी 
अवद्य माने, अन्यथा सवृति-सत्य उपपत्तियो से वियुवत न होगा, और सबृति भी तत्त्व हो 
जायगी । उपपत्तियों से विचार करने पर न केवल 'राहो शिर का अस्तित्व असम्भव है, प्रत्युत 
उक्त यूक्तियों से रूप-वेदनादि की सत्ता भी सिद्ध नही होगी । श्रत , राही शिर ' के समान व 
श्रसत्‌ हो जायेगे। किन्तु, इस प्रकार की असत्ता अयुक्‍कत है । 


वादी कहता है कि माध्यमिक की यह सुफ्ष्मेक्षिका ( सूक्ष्म निरीक्षण ) व्यर्थ है, क्योकि 
हम लोक समस्त प्रमाण-प्रमेय-व्यवहार को सत्य कहाँ कहते है । पूर्वोकित प्रणाली से केवल लोक- 
प्रसिद्धि का ही व्यवस्थापन करते है । 


माध्यमिक कहता है कि आपकी यह सूक्ष्मेक्षिका व्यर्थ है, जिससे श्राप लौकिक व्यवहार 
का अवतारण करना चाहते हे । क्योकि, हमारे पक्ष में जवतक तत्त्वाधिगम नहीं होता, तवतक 
मुमुक्षु भी मोक्ष के आवाहक कुशल मूलो के उपचय-मात्र के लिए विपर्यास-मात्र से श्रासादित 
इस सवृत्तिब्सत्य को माचता है। आपकी बुद्धि सवृति-सत्य श्र परमार्थ-सत्य का भेद करने में 
विदग्ध नही है, इसलिए आप लौकिक न्याय का अनुरोध न करके उपपत्तियाँ देकर वस्तुत 
सवृति' का नाश करते हैँ 


माध्यमिक में सवति-सत्य के व्यवस्थापन की विचक्षणता है, इसलिए लौकिक पक्ष का ही 
अ्नरोध कर वह वादी के उस पक्ष का निवत्तंन ( उसी की मान्यताओो से ) करता है, जो सवृत्ति 
के एक देश के निराकरण के लिए वह अन्य-अ्रन्य उपपत्तियाँ देता है। इस प्रकार, लोकाचार से 
भ्रष्ट लोगो को वृद्धजन ज॑ से उससे निवत्तंत करते हे, उसी प्रकार हम माध्यमिक लोकाचार 
प्रिभ्रष्ट वादियों का निवर्त्तन करते हे, सवृति का निवत्तन नही करने। इस प्रकार, यदि 
लौकिक व्यवहार है, तो अवश्य ही उसमें लक्ष्य-लक्षणभाव भी होगा । किन्तु, यह ध्यान रहे कि 
बह पूर्वोक्त दोषो से मुक्त नही होगा। परमाथ सत्य की दृष्टि में लक्ष्य-लक्षण दोनो की नत्ता 
सिद्ध नही होगी, फलत प्रमाण-द्वय की सत्ता भी सिद्ध नही होगी । 


५०२ बीद्-धर्म-द्शन 


बादी आाश्षेप करता है कि माध्यमिक के मत में एक बडा दोप यह है कि वह शक्दो की, 
क्रिया-कारक सम्बन्ध से युवत व्यत्यत्ति नही गानता । किन्तु, क्रिया-क्ारकस म्वन्ध से प्रवृत्त शब्दों 
से व्यवहार करता है। किन्तु, शब्दार्थ तथा क्रिया-करणादि स्वीकार नहीं करता । माध्यमिक का 
उत्तर है कि झ्लागम की प्रमाणान्तरता सिद्ध न होगी, क्योकि हमने दोनों प्रमेयो ( स्वलक्षण, 
सामान्यलक्षण ) को 'नी असिद्ध कर दिया है। ' 


प्रभाणो की अपरसायंता 

लोकसम्मत घट का प्रत्यक्ष होता असम्भव है, क्योकि नीलादि से पृथक घट की सत्ता 
नही है और पुक्षिष्यादि से पृथक्‌ नीलादि की सत्ता नहीं है। आचार्य चन्द्रकीत्ति यहाँ प्रत्यक्ष 
प्रमाण की विशेय परीक्षा करते हैं| कहते हूं कि घट प्रत्यक्ष है, इस लौकिक व्यवहार का 
प्रत्यक्ष के लक्षण में सग्रह नहीं होता । वस्तुत , बह अनार्ब-व्यवहार है । यदि कहें कि घट के 
उपादान ( कारण ) नीलादि का भत्वक्ष प्रमाण ने ब्रहण होता हे, अत- कारण के प्रत्यक्ष से 
उपचाग्वश कार्य को भी प्रत्यक्ष ऊह्दा जायगा, तो इसके लिए घट में औपचारिक प्रत्यक्षता की 
सिद्धि आवश्यक होगी, और उपचार के लिए नीलाडि से पृथक घट अप्रत्यक्ष रूप से उपलब्ध 
होना चाहिए, क्योकि यदि उपचर्यमाण (आश्चय ) ही ने होगा, तो उपचार किसमें होगा । 


अपरोल्षार्थवाची प्रत्यक्ष जब्द का अर्थ है--विपय की साक्षात्‌ श्रभ्विमुख्ता | घट-तीलादि 
को अश्ष ( इन्द्रिय ) प्रतिगत ( प्राप्त ) करते हे, भ्रत वे प्रत्यक्ष है । इसलिए, उसके परिच्छेदक 
ज्ञान को भी प्रत्यक्ष कहा जाता है, जैसे तृणारिति, तुपार्नि । यदि प्रत्यक्ष की व्युत्पत्ति 'जिस श्ञान 
का व्यापार प्रत्येक इच्द्रिय ( अल्ष अ्रश्ष प्रति ) के प्रति हो करे, तो ठीक नही है । क्योकि ज्ञान 
का विपय इन्द्रिय नही होता, प्रत्युत श्र्थ होता है । ज्ञान का व्यापार यदि उभ्नय ( इन्द्रिय और 
विपय दोनो ) के अधीन माने, और इन्द्रिय की पटुता श्लौर मन्दता के भेद से ज्ञानभेद 
स्वीकार कर ज्ञान का व्यपठेश इन्द्रिय के आधार पर ही करे, जैसे चक्ष्‌विज्ञानादि, तथा प्रत्येक 
विपय के प्रति होनेवाला ज्ञान ( अर्थरम्‌ अर्थ प्रति वर्तत ) बह व्युत्तत्ति-लभ्य प्र्थ माने, 
फिर भी प्रत्येक इन्द्रिय का आश्रय छेकर होनेवाला अर्थ-विपयक विज्ञान प्रत्यक्ष है, यही अर्थ 
होगा। क्योकि, ग्र्थ और इन्द्रिय में इन्द्रिय श्रसाधारण है, इसलिए उसी श्रे ज्ञान व्यपदिष्ट हीता 
है । ज्ञान का व्यपदेश विषय से मानने पर पड्विज्ञानों मे परस्पर भेद नहीं होगा। मे 
मनोवित्नान चन्ल॒रादिविज्ञान के साथ किसी एक विषय मे प्रवृत्त द्ोता है । ऐसी स्थिति में यदि 
विपय से ज्ञान का व्यपदेश करे, तो नीलादि विज्ञान मानस है या इन्द्रियज है, इसका भेद न 
होगा। किन्तु, झाचार्य चन्द्रकीत्ति कहते हे कि इस तक॑ से भी प्रत्यक्ष ज्ञान का विपय-व्यपदेश नही 
बनता। क्योंकि, प्रत्यक्ष ज्ञान का लक्षण “कल्पनापोढता' ( निर्विकल्प ज्ञान ) है, वह विकल्प से 
नितरा भिन्न है। इसीलिए ,न्वलक्षण, सामान्य-लक्षण दो भिन्न प्रमेय हे । उन प्रमेयो के श्रधीन 
दो भिन्न प्रमाणो की व्यवस्था है । ऐसी अवस्था मे ज्ञान का इन्द्रिय-व्यपदेश अ्रकिचित्कर है। 
इसलिए, ज्ञान की विपय् से ही व्यवस्था करनी चाहिए । 

विशेष ध्यान देने की बात यह है कि निविकल्प ज्ञान प्रत्यक्ष है, किन्तु उससे लोक- 


ऊनविद्ञ श्रष्याये ५०३ 
व्यवहार नहीं चलता, जब कि शास्त्री को,लौकिक प्रमाण-प्रमेय की ही व्याख्या करनी है। 
इसलिए, लक्ष्य स्वलक्षण हो या सामान्य-लक्षण, साक्षात्‌ उपलब्ध होने के कारण अपरोक्ष ही है । 
द्विचन्द्रादि का ब्लान भी केवल अतंमिरिक ज्ञान की अपेक्षा से भ्रान्‍त्त कहा जाता है। 
तैमिरिक की अपेक्षा से तो वह भी प्रत्यक्ष है। इसलिए, ज्ञान का विपय से ही व्यपदेश 
करना चाहिए । 


अनुमान परोक्ष-विपयक होता है, श्रौर वह अव्यभिचारी साध्य और लिंग से उत्पन्न 
होता है। श्रतीन्द्रियार्थदर्शी आ्राप्त का वचन श्रागम प्रमाण हे। अनुभूत अर्थ का सादृश्य से 
अ्धिगम उपमान है। इस प्रकार, लोक इन चार प्रमाणो से अर्थ के श्रव्गम की व्यवस्था 
करता है । है 


किन्तु, ये समस्त प्रमाण-प्रमेय परस्पर की अपेक्षा से ही सिद्ध होते है । इनकी स्वाभाविक 
सिद्धि कथमपि नहीं होती, इसलिए इनकी केवल लौकिक स्थिति ही सिद्ध होती है, परमार्थ 
स्थिति नही है । 


किक 


हेतुवाद का खण्डन 


सर्वास्तिवादी बौद्ध हेतुवादी हूँ | वे भावों के 'परत उत्पाद मं प्रतिपन्न है| वे कहते है 
कि भगवान ने हेतु-प्रत्यय, श्ालम्बन-प्रत्यय, समनन्‍्तर-अत्यय तथा आधिपवि-प्रत्यय की देशना की 
है। इसलिए इन पृथक्‌-भूत चार हेतुओं से भावो की उत्पत्ति होती है । ईश्वरादि जगत्‌ के हेतु 
नही है, अत कोई पाँचव्वाँ हेतु नही हैं। जो निव॑रत्तक ( सम्पन्न करनेवाला) है, वह हेतु है । 
जो वीजभाव से अ्रवस्थित होता है, उसे हेतु-प्रत्यय कहते है । जिस आलसस्‍्वन में धर्म ( पदार्थ ) 
उत्पन्न होता है, वह झालम्बन-प्रत्वयय है ! कारण का अनन्तर-निरोध ( अव्यवहित निरोध ) कार्य 
का समनन्तर-प्रत्यय है। जिसकी सत्ता से जिसको उत्पत्ति होती है, उसे अधिपति-प्रत्यय कहते 
है । इन चार प्रत्ययों से भावों की उत्पत्ति होती है । 

ग्राचार्य भावों की 'परत उत्पत्ति भी नहीं मानने । वे चारो हेतुओ का खण्डन करते हूँ । 
कहते हें कि भावों (कार्य) की उत्पत्ति के पहले व्यस्त या समस्त रूप में यदि हेतुप्रो की नत्ता हो, 
तो उनसे भावों का उत्पाद सम्भव हो, किन्तु ऐसा नहीं है। यदि उत्पाद से पर्व हेतु होगे, तो 
उनकी उपलब्धि होनी चाहिए | यदि उपलब्ध है, तो फिर उत्पाद व्यवं है । इसलिए, यह सिद्ध 
है कि हेतुओ में कार्यों का स्वभाव (स्वसत्ता) नही हैं । जिनमें स्वभाव नही है, उनसे दूसरों का 
उत्पाद कैसे होगा । 

अथवा अविक्ृत वीजादि कारणों में कार्य का स्वभाव नही होता । ऐसी अयस्था में काय 
से कारण की परवत्तिता सिद्ध नही होगी ! व्योकि, दो विद्यमान वस्तुयो मेही 2008 दा परत्व 
होता है, किन्तु वीज और अंकुर एककालिक नहीं हो सकते । इसलिए, बीजादि पर' नहीं 
नही होगा । इस प्रकार, आचार्य हेनुम्रो से उत्पाद के गिदारा का 


होगे, फिर 'परत उत्पाद न ा गी ःरि 
या से उत्पाद माननेवाजे सिद्धाल का भी रण्डन करते हू। 


खण्डन करते है । सहेतुक कि 


गीत छः & मु 
५०४ बौद्ध-घम-दशन 
पक्रपा से उत्पाद का खण्डन 


क्रिया से उत्पाद' का सिद्धान्त माननेवाला बादी करता है कि चक्षु-रहप आदि प्रत्यय 
(हेतु) विज्ञान को साक्षात्‌ उत्पन्न नही करते, किन्तु विज्ञान की जनक क्रिया को निष्पन्न करते 
हैं। इसलिए, वे 'प्रत्यय' ( कार्य , प्रति अयन्ते गच्छन्ति' कार्योत्पाद के लिए व्यापृत) कहलाते 
हँ। इस प्रकार, प्रत्यय से युक्त विज्ञान की जनिका क्रिया ही विज्ञान को उत्तन्न करती है, 
प्रत्यय नही । 

आचार्य कहते हे कि पहले क्रिया गिद्ध हो, तव उसके प्रत्यय से युक्त होने का तथा 
उससे विज्ञान के उत्पन्न होने का प्रश्न उपस्थित हो, किन्तु किसी प्रकार क्रिया सिद्ध नहीं होती ) 
पूर्वपक्षी को यह वताना होगा कि क्रिया “उत्तन्न हुए विज्ञान! ( अ्रतीत ) में मानी जाय या 
'उत्पन्न दीनेवाले' (अ्रनागत) में, या उत्पन्न हो रहे (वत्तंमान) विज्ञान में ॥ जात का जन्म 

है, भर अजात मे कर्त्ता के विना जनन-क्रिया नही होगी, जात और अश्रजात से श्रतिरिक्‍त 

जायमान की सत्ता नही है । इस प्रकार, तीनो कालो में जनन-क्रिया श्रमम्भव है। अत , क्रिया- 
मात्र असिद्ध है। यदि किया प्रत्यय से युक्त न हो, तो निहेतुक होगी । अत , क्रिया पदार्थ-जनक 
नही होगी । यदि क्रिया नही है, तो क्रिया से रहित प्रत्यय भी जनक न होगे। 

एक प्रश्न है कि चक्षुरादि प्रत्ययों की अपेक्षा करके विज्ञानादि भाव उत्पन्न होते हें । 
इसलिए, चक्षुरादि की प्रत्ययता स्पप्ट है। उनसे विज्नानादि प्रत्यय उत्पन्न होगे । आचार्य कहते 
हैं कि वात तो यह है कि चक्षुरादि विज्ञान नामक कार्य उत्पन्न करने के पूर्व अप्रत्यय है, अत , 
अप्रत्ययो से विज्ञान (प्रत्यय ) की उत्पत्ति नहीं होगी । 

यहाँ वादी को यह भी वताना होगा कि उसके अनुसार चल्षुरादि विज्ञान के प्रत्यय है, 
तो वह सत्‌ विज्ञान के हे था अगत्‌ के । दोनों प्रकार अयक्‍त क्योंकि अविद्यमान त्र्थ की 
प्रत्ययता नही होती और सत्‌ को प्रत्ययता से कोई प्रयोजन नही है । वादी कहता है कि झ्ाप 
हेतु का लक्षण निर्वत्तकत्व ( उत्पादवन्त ) करते हे । किन्तु, आपके मत में जब हेतुओं का 
अभाव है, तो उसका लक्षण कैसे होगा। आचार्य बहते है कि उत्पाद्य धर्म यदि उत्पत्त हो, 
तो उत्पादक हेतु उन्हें उत्पन्न करें | किन्लु, वर्म सत्‌ या अ्रमत है, अ्रत उत्पाद्य नही है । 

श्रालम्वना दि प्रत्ययों का खण्डन--अन्त में, आचार्य आ्रालम्बनादि प्रत्ययों का खण्डन 
करते हे । चित्त-चैत्त जिस रपादि आलम्बन में उत्पन्न होते हे, वह आलम्बन-प्रत्यय है । भ्रेश्त 
है कि आलम्बन-प्रत्यय विद्यमान चित्त-चैत्तो का होता है, या अविद्यमान का ? विद्यमान का 
आलम्बन-प्रत्यय से कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि श्रालम्बन के पूर्व भी वह विद्यमान 
है। अ्रविद्यमन का आलम्वन से योग नही होगा । 

इसी प्रकार, कारण के अव्यवहित निरोध से जो कार्योत्पाद-प्रत्यय है, वह समनन्‍्तर- 
प्रत्यय है । किन्तु, अकुरादि-कार्य यदि अनत्यन्त हे, तो कारण वीजादि का निरोव भी अवुपपन्‍्त 

। ऐसी अवस्था मे जब कारण-निरोध नहीं है, तो अकुर का समनन्तर-प्रत्यय कौन होगा * 


कार्य अनुत्पन्न हो, फिर भी यदि वरीजनिरोध माने, तो अभावीभूत बीज अकुर का हेतु कैसे हगा 
श्रीर वीज-निरोध का कारण क्या होगा ? 


अर्नाविश अ्रध्यॉर्य प्र्०प्र्‌ 


जिस ( कारण ) के होने पर जो (कार्य) होता है, वह उसका अविपति-प्रत्यय है । 
किन्तु, समस्त भाव प्रतीत्यसमुत्पन्न है, अत स्वभाव से रहित हैं | ऐसी अवस्था में 'यम्मिन्‌ 
सति' (जिसके होने पर) से बोधित कारणता कहाँ मिलेगी और 'यदिद' (जो होता है) से 
बोधित कार्यता कहाँ से आ्रायगी । 
फल की दृष्टि से भी हेतु नही है, क्योकि व्यस्त तन्तु-तुरी-बेमादि में पट उपलब्ध 
नहीं होता। यदि उपलब्ध होगा, तो तनन्‍्तु-तुरी-वेमादि कारणों की बहुलता से कार्य की 
बहुलता होगी । समुदित तन्त्वादि मे भी पट नही है, क्योंकि प्रत्येक श्रवयवों में पट नहीं है । 
इस प्रकार, फल उपलब्ध नही है, अत प्रत्यय भी स्वभावत नही हँ। इस प्रकार, हेतुवाद 
अ्युकत है । 
गति, गनता श्रौर गन्तव्य का निषेध 
मध्यमक-शास्त्र का अभिधेयार्थ श्रतिरोधादि आठ विशेषणो से युक्‍त प्रतीत्यसमुत्पाद 
की देशना है। उसकी सिद्धि भावों के उत्पाद-प्रतिषेध से की जा चुकी है, किन्तु भावों का 
अध्वगत (कालिक) आगम-निर्गम लोक में सिद्ध है, जिससे भावों की नि स्वभावता पुन सन्दिग्ध 
हो जाती है । इस सन्देह की निवृत्ति करना और उसके द्वारा आगम-तिर्गम से रहित प्रतीत्य- 
समुत्पाद की सिद्धि करना अपेक्षित हैं। इसके लिए नागाजू न एक स्वतन्त्र अध्याय में अनेक 
उपपत्तियों से गसनागमन-क्रिया का प्रतिपेध करते हे । 
गत, श्रगत भर गम्पमान भ्रध्व सें गति का निषेध 
गमन-क्रिया की सिद्धि 'गत', 'अगत' या गम्यमान! अ्रध्व में ही सम्भव है, जो परीक्षा 
से सर्वथा अयुक्त है। 'गत' अ्ध्व का गमन इसलिए असिद्ध है कि वह गमन-क्रिया से उपरत 
अध्व है। अ्रत., वत्त मानकालिक गमन-क्रिया से उसका सम्बन्ध ऊंसे हो सकता है ? इसलिए, 
गत का गमन ठीक नही है (“गत न गम्यते ) । 
अ्रगत”' अध्व का भी गमन उपपन्त नहीं हे,क्योंकि जिसमे गमन-क्रिया ( गमन ) 
अ्रनुत्पन्त है, वह अगत' अध्व है। श्रगत” अनागत-स्वरूप है, अनागत के साथ वत्तंमान गमन- 
क्रिया का अत्यन्त भेद है । अत , अ्गत वा गमन भी यक्त नहीं हे (अगत नव गम्यते) । यदि 
अगत का गमन माने तो वह अवश्य ही अगत नही रहेगा। 
इसी प्रकार गम्यमान का भी गमन नही बनेगा । गन्‍्ता ने जिस देश को अतिकानत किया 
है, वह 'गत' देश है, और जिसे अतिक्रान्त नही किया, वह अगत' देश है । इन दा से अति रियल 
कौन-सा तीसरा देश है, जिसे गम्यमान देश कहा जाय ग्रौर उसका गमन-क्रिया से सम्बन्ध 
जोडा जाय ” 
गमन-क्रिया से युक्त (गच्छत्‌) चैत्रादि के चरण से आऊान्त देश की सज्ना भी गम्बमान' 
नही हो सकती । चरण परमाणु से व्यतिरिक्त नही है । अ्रग॒लि वे अग्नमाग कहा परमाण पथ 


देश है, जो गत' अध्व के अन्तर्गत है । पाण्णि-प्रदेश-स्थित चरम परमाणु का जो उन्तर देश है, 


दर 
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वह अगत श्रध्व॒ के अ्रन्तर्गत है । चरण के पूर्व देश श्रीर उत्तर देश की तरह प्रत्येक सूक्ष्म 
परमाणु का भी पू्व-अवर दिगू-भाग है, जिसका गत-अ्रगत अध्य से अन्तर्भाव होगा | इस प्रकार, 
गतागत-विनिमु कत गम्यमान अध्व का गमन सर्वथा असिद्ध है । 

गम्यमान! के गमन के खण्डन के लिए नागाजुं न अनेक पूर्वपक्ष उद्धृत कर खण्डन 
करते हैं- 

गम्यमान में ही चेष्टा हो सकती है, और जहाँ चेष्टा सम्भव होगी, वही गति होगी । 
चरण का उत्क्षेप-परिक्षेप चेष्टा है। वह गत, अ्रगत श्रध्व में सम्भव नही है, श्रत गम्यमान में 
ही गति हो सकती है, क्योंकि जिसकी गति उपलब्ध है, वह गम्यमान है । 

तागाजु न कहते है कि वादी गमन-क्रिया के योग से ही गम्यमान का व्यपदेश करते हैं , 
किन्तु गमि-क्रिया एक है । ऐसी अवस्था में “गम्यमान के गमन' की सिद्धि के लिए ग्रमि-क्रिया 
का गम्ययान' के साथ पुन सम्बन्ध केसे होगा ? (“ग्रम्यमानस्थ गमन कथ नामोपज्यते') , क्योकि 
गम्यमान में एक गमि-क्रिया का समावेश ठीक है, द्वितीय के लिए श्रवकाश नही है । श्रन्यथा, 
“गम्यमान' में गमन-द्वय की आपत्ति होगी । 


यदि गम्यमान व्यपदेश में गमसि-क्रिया का सम्बन्ध न मानें और “गम्यते' के द्वारा ग॒म्य- 
मात अध्व की क्रिया का सम्बन्ध मानें, तो इस पक्ष में गति के बिना ही गम्यमान की सत्ता माननी 
पडेगी। तव गमन गति-रहित सिद्ध होगा । 

यदि गम्यमान अध्व और “गम्यते' क्रिया दोनों में क्रिया का सम्बन्ध माने, फिर भी 
अधिकरणभूत और आधेयभूत गमनद्वय की ब्रापत्ति होगी। नागारजुन कहते है कि गमत-हय 
को स्वीकार करने के लिए दो गन्ताओ्ो को भी स्वीकार करना पडेंगा, क्योंकि गन्ता का तिर- 
स्कार कर गमन उपपन्न नही हो सकते, और जिस गमन का देवदत्त कर्त्ता है, उसमे द्वितीय कर्ता 
का अवकाश नही है । इस प्रकार, कत्त्‌ -द्य का अभाव गमन-दय का अभाव सिद्ध करता है । 

पूर्वपक्षी कहता है कि जैसे एक देवढत्त कर्त्ता में बोलना, देखना आदि अनेक क्रियाएँ 

देखी जाती हे, उसी तरह एक गन्‍्ता में क्रिया-हृय क्यों न होगे ? नहीं होगा, क्योकि कारक 
शवित है, द्रव्य नही। यद्यपि द्रव्य के एक होने पर भी क्रिया-भेद से शक्ति का भेंद होता, 
किन्तु एक समान दो क्रियाओ्रों का कारक एकदेशिक नही देखा जाता | श्रत , गत्ता का गमन- 
दवय नही होता । 


गमनाश्रय गन्ता का निषेध 


आचार्य नागाजुंन गमनाश्रय ग्रन्ता का भी निपेध करते है । तर्क यह है कि जब गन्ता 
के विना निराश्य गमन असत्‌ है, तव गमन के असत्‌ होने पर गनन्‍्ता की सिद्धि कैसे होगी ” 
गन्ता की स्वरूप-निष्पत्ति ही गमन-क्रिया के करने से हैं । इसलिए, 'गनन्‍्ता का गमन यह ठीक 
नही होगा, क्योंकि “गन्ता गच्छति” इस वाक्य में एक ही गमन-क्रिया है, जिसमे गच्छति' 
व्यपदेश हाता है, उसके अ्तिरिबवत दूसरी कोई गमि-क्रिया नही है । द्वितीय गमि-क्रिया के विना 
'गन्ता' गन्ता नदी होगा । तव “गन्ता गचछति', यह व्यपदेश कंसे घनेगा ? उक्त व्यपदेश की 
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सिद्धि के लिए यदि उभ्यत्र गति” का योग स्वीकार करे, तो पुत गमन-द्रय और गन्तृ-द्रय की 
प्रसकक्‍्ति होगी । इस प्रकार, 'गन्ता गच्छति' यह व्यपदेश नही बनेगा । 
अगन्ता गच्छति' भी नहीं बनेगा, क्योकि अगन्ता गमि-क्रिया से रहित है, झ्ीर 
_गच्छति' की प्रवृत्ति गमि-क्रिया के योग से है । गन्ता, अगन्ता से विनिम्‌ क्त कोई तृतीय नही हैः 
जो गमन-क्रिया से युक्त हो, इसलिए गमन अमिद्ध है । 


गमनारम्भ का निरास 


तागार्ज न गमनारम्भ का भी निरास करते है । वह प्रतिपक्षी से पूछते हें कि आप 
गमनारम्भ गत, अगत या गम्यमान किस अध्च में मानते हूँ ” गत अध्ब में गमन का आरम्भ 
मानना ठीक नही है । 'गत' गमन-क्रिया की उपरति है। उसमे गमनारम्भ (जो वत्तमान है) 
मानने से अतीत वत्तमान का विरोध होगा। अगत म गमनारम्भ मानने से अ्रनागत वत्तंमान 
का विरोध होगा । गम्यमानत अध्व में गसनारम्भ मानने से पूर्ववत्‌ क्रिया-हय तथा कत्तु-द्वय 
की आपत्ति होगी । जबतक स्थिति है, तवतक गमन का आरम्भ नही हुआ । गमन 
आरम्भ करने के पूर्व गत या गम्यमान अ्रध्व नही है, जिसपर गमन हो । गमनारम्भ के पूर्व 
ग्रगत अध्व अवश्य है, किन्तु उसपर गमन नही होगा, क्योंकि जिसपर गमि-क्रिया का आरम्भ 
नही हुआ, वह अगत हे । 
ग्रध्वत्नय का निषेध 
तागाजुत गमतनारम्भ का खण्डत करके उसी से गत-अगत-गम्यमान श्रध्व-त्रय की 
मत्ता का भी खण्डन करते है । जब गमि-क्रिया का प्रारम्भ उपलब्ध नही है, तव उसकी उपरति 
को 'गत' वत्तमावता को “गभ्यमान और अनुत्पत्ति को अगत' कंसे कहेगे ? इस प्रकार, 
ग्रध्ब-त्नय के मिथ्यात्व से गमन-व्यपदेश की कारणता असिद्ध होती है । ग्रालोकान्धकार के 
समान प्रतिपक्ष-भूत स्थिति की सिद्धि से भी गमन की सिद्धि नहीं होगी, क्योकि स्थिति 
की सिद्धि गमनापेक्ष है। गन्‍्ता की स्थिति नहीं होगी । स्थिति मानने पर उसका गन्तृत्व- 
व्यपदेश न होगा । 
गमन की सत्ता गमन की निवृत्ति से भी निश्चित नहीं होगी, क्योंकि गमन की 
निवृत्ति नही है । गन्ता गत अध्व से निवृत्त नही होगा, क्योकि गति ही नही है । इसीलिए, 
अ्गत से भी नहीं होगा। गम्यमान अध्व से निवृत्त इसलिए नहीं होगा कि वह अनुपलब्ध है। 
उसमे गमन-क्रिया का श्रभाव है । 
स्थिति और गति भन्योत्य-प्रतिहत्दी है। जब स्थिति है, तब गति का सदुभाव सिद्ध 
होगा । किन्तु, माध्यमिक गति के समान स्थिति का भी प्रतिपेध करते है--गति ने ही समान 
स्थिति का आरम्भ या स्थिति की निवृत्ति स्थित, अस्थित और स्थीयमान से सम्भव नही है । 
ग्राचार्य गमन के प्रतिपेध के लिए एक विचित्न तर्क उपस्थित करते है । वे कहते है कि 
गन्ता से गमन भिन्न है या अभिन्न ? प्रवम पक्ष ठीक नहीं है, पयोति यदि गसता से गमन- 
क्रिया अभिन्‍त है, तो कर्त्ता और क्रिया का एकत्व गावना पटठेगा, क्रिया और कर्ता का भेदेन 
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अभिधान भी नहीं बनेगा। द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि गनता से गमन के पृथक्‌ 
मानने पर घट-पट के समान गन्‍्ता गमन-गिरपेक्ष होगा तथा गमन गन्तृ-निरपेश् । एकी- 
भाव या तानाभाव के अतिरिक्त श्रन्य कोई प्रकार नही है, जिससे गन्तृत्व और गमनत्व की 
सिद्धि हो । देवदत्त का ग्रामगमनादि सर्वप्रसिद्ध है, किन्तु माध्यमिक तक से इसे असिद्ध 
करता है | तर्क यह है कि गति से गन्तृत्व श्रभिव्यक्त होता है, किन्तु देवदत्त गन्ता होकर 
गमन-क्रिया नही कर सकता । इसके लिए गति से पूर्व उसका गन्तृत्व सिद्ध होना चाहिए, 
किन्तु जिस गति से देवदत्त को गन्ता कहते है, उसके पूर्व गति-निरपेक्ष उसका गन्ता नाम 
निष्पन्त नही होगा । यदि कहें कि वह गति, जिससे देवदत्त गन्‍्ता है, श्रन्य है, भर वह गति 
श्रन्य है, जिससे उसका जाना (गच्छति) व्यवहृत होता है, तो यह श्रयुक्त है। क्योंकि, जिस 
गति से वह गन्ता है, उससे श्रतिरिक्त का गसन माने, तो गति-द्वय की प्रसक्ति होगी, एक गति 
वह, जिससे वह गन्ता हैं, दूसरी गति वह, जिससे “गच्छति' व्यपदेश है । 

इस प्रकार, सदूभूत गन्ता जो गमन-क्रिया से युवत है, असद्भूत गन्ता जो गमन-क्रिया से 
रहित हे, सदसद्‌भूत गन्ता जिसका उभयपक्षीय रूप है, तीनो में गन्तृत्व नही वनेगा। इसी 
प्रकार, गमन का भी त्रिप्रकार नही बनेगा । इसलिए, आ्राचार्य नागाजु न उपसहार करते हे कि 
गति, गन्ताओौर गन्तव्य कुछ भी सिद्ध नहीं किया जा सकता । 


द्रष्टा, द्रष्टव्य और दर्शन का निषेध 


गति, गन्ता और गन्तव्य का खण्डन करने के पश्चात्‌ श्राचार्य द्रष्टा, द्रष्टव्य और दर्शेन 
का खण्डन करत है, जिससे भगवान्‌ के प्रवचन ' को आधार वनाकर भी भावों का अस्तित्व सिद्ध 
न कियाजा सके। मर्वाध्तिवादी छ इन्द्रियो (द्रष्ठा) और उनके विपयो (ट्रष्टव्य) का 
श्रस्तित्व मानते है, जिससे दर्शनादि (चक्षुज्ञिनादि) का व्यपदेश होता है । 
दर्शन की भ्रपिद्धि 


श्राचार्य कहते हे कि दर्शन (चक्षु) रूप को नहीं देखता । तक॑ है कि दर्शन (चक्ष्‌) 
जव आत्मरूप को अपने नही देख पाता, तव श्रोत्नादि के समान नीलादि को भी नही देखेगा। 
अग्नि 'पर' को दग्ध करता है, 'स्व' को नही, इस दृष्टान्त के आ्रधार पर “दर्शन! 'पर! को ही 
देखेगा 'स्व” को नही, यदि यह कहें, तो यह ठीक नही है; क्योकि दर्शन के समान ही भ्रग्नि 
के दग्धत्व का भी हम खण्डन करते हूँ । क्योकि, अग्नि के द्वारा दग्ध का दहन, श्रदग्ध का 
दहन आदि पक्ष अयुकत हे । इसी प्रकार, आचार्य यह भी कहते है कि दुष्ट का दर्शन नही 
किया जा सकता, अदृप्ट का दर्शन नहीं किया जा सकता, दुष्टादुष्ट से विनिम्‌क्‍्त दृश्यमान 
का दर्शन नही किया जा सकता । 

१ अभिषम में उक्त है-- 


“दर्शन श्रवण प्राय रसन स्पर्शन मन । 
इन्द्रियाणि पड़ेतेपां द्रष्टव्यादीनि गोचर ॥* 
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ग्राचाय॑ कहते हे कि दर्शन वह है, जो देखता है (पश्यतीति) | इस स्थिति में 
प्रश्त है कि दर्शन-क्रिया से दर्शन-स्वभाव चक्ष का सम्बन्ध है, या अदर्शन-स्वभाव चक्ष का ? 
दर्शन-स्वभाव (दर्शन-क्रिया से युक्त) चक्षु का 'पश्यति' के साथ सम्बन्ध उपपन्न नही है, अन्यथा 
दो दर्शन-क्रियाएँ तथा दो दर्शन मानने पडेंगे । दर्शन क्रिया-रहित रहने के कारण अदर्शन 
स्वभाव भी दर्शन नही करता । 


द्रष्टा की असिद्धि 

वादी कहता है कि हम “जो देखता है” उसे दर्शन नही कहेंगे, वल्कि उसे कहेंगे, 'जिसमे 
देखा जाता है । ऐसी अवस्था मे करणभूत दर्शन से द्रष्टा का देखना सिद्ध होगा, और पूर्वोक्त 
दोष नहीं लगेगे। ग्राचार्य कहते हे कि इस पक्ष में भी दर्शन की अ्रसिद्धि के समान ही द्रष्टा 


की असिद्धि है, क्योकि द्रष्टा जब अपने स्वय का द्रप्टा नही है, तो तत्सम्बद्ध श्रन्य का द्रष्टा 


क्या होगा ? द्रष्टब्य (विषय) और दर्शन (करण) भी नही है; क्योकि वे द्रष्ट्र-सापेक्ष है, किन्तु 
द्रष्टा नही है। यदि द्रष्टा है, तो प्रश्न है कि वह दर्शन-सापेक्ष है या दर्णन-निरपेक्ष ? दर्शन- 
सापेक्ष है, तो वह अवश्य ही दर्शन का तिरस्कार करके सम्पन्न नही होगा। ऐसी अवस्था मे यह 
विचार करना होगा कि सिद्ध द्रष्टा को दर्शन की श्रपेक्षा है या अ्रसिद्ध द्रष्टा को । सिद्ध द्रप्टा को 
दर्शन की पुन अपेक्षा व्यर्थ है । अ्रसिद्ध द्रष्टा वच्ध्यापुत्न के समान स्वय असिद्ध है, वह दर्शन 
की अपेक्षा ही क्‍या करेगा ? दर्शन-निरपेक्ष द्रष्टा तो सर्वथा असिद्ध है, अत अविचारणीय है । 
इस प्रकार, द्वष्टा का अभाव है, और उसके अ्रभाव में द्रष्टव्य और दर्शन का अभाव है। द्र॒ष्टव्य 
और दर्शन के अभाव से उनकी अपेक्षा से जायमान विज्ञान तथा इन तीनो से जायमान 
सन्निपातज स्पशं, स्पशंज वेदना तथा तृष्णा नही है । इसलिए, द्रप्टव्य-दर्शन-हेतुक चार भवाग भी 
नही है। द्रष्टा के अ्रभाव से जब द्र॒ष्टव्य और दर्शन नही हे, तव विज्ञानादि चतुष्टय क से होगे ? 
इसी प्रकार, विज्ञानादि चतुष्टय के अ्रभाव से उनके कार्यभूत उपादानादि उपादान, भव, जाति 
जरा आदि) का भी अभाव है । 

आचार्य दर्शन के समान ही श्रवण, ब्राण, रसन, स्पर्शन, मन तथा श्रोत्र -श्रोततव्यादि का 
निरास करते है । 
रूपादि स्कन्धो का निषेध 

पहले चक्षुरादि इन्द्रियो का प्रतिपेध किया गया है । श्रव स्कन्धो की परीक्षा करते है । 
रूप भौतिक होते है । चार महाभूत उत्तके कारण हे । घट से पट ज॑से भिन्न हूँ, वंसे भूतो से 
पृथक भौतिक रूप नही है । इसी प्रकार, भूत भौतिको से पृथक्‌ नही हैं । आचार्य कहने हैँ कि 
महाभतो से अतिरिक्त भौतिक (रूप) हे, तो अवश्य ही उन भौतिकों के कारण भूत नढ्ढी 
हे। किन्तु, कोई वस्तु अकारण नही होती, इसलिए भूतों से वियुक्त भौतिक मानना पड़ेगा । 
इसी प्रकार, भौतिक से पृथक्‌ भूत नही है, यदि कार्य से वियुकतत कारण है, तो जैसे घट से विन्‍न 
पट घट का हतु नही होता, वैसे ही कार्य से पथक कारण मानने पर तारण झवायक होगा । 
अकार्यक कारण कारण नही है । 


9१० बौद्ध-धर्म-दर्शन है 


पुन , हप का कारण माने, तो प्रश्न होगा कि सत्‌ का या झ्सतू का । उभ्यथा 
अनृपपन्न है । रूप की विद्यमानता में उसके कारण का कोई प्रयोजन नही है, झौर श्रविद्यमानता 
में करण सुतरा व्यर्थ है। पू्वॉबत विश्लेंपण से जैसे कारण का रूप व्यावृत्त हुआ, उसी प्रकार 
तदपेक्ष कार्यरूप भी व्यावृत्त होगा। उम्यरूप की व्याबृत्ति से रुपयत संम्रतिध-अग्रतिध, 
सनिदर्मन-अनिदर्णन, अतीत, अनागत नीलपीतादि समस्त विकल्प निरस्त होगे । 
एक प्रण्त यह भी होगा कि रूप कारण के सदृश-कार्य को उत्पन्न करता है था असदृश- 
कार्य को ? उम्यथा अनुपपन्‍न है। भूत कठिन, द्रव्य, उण्ण, तरल स्वभाव हैं, और वाह्य तथा 
आ्राध्यात्मिक भौतिक झआयतनों का स्परूप उससे भिन्‍त स्वभाव का है। जैसे सदुण शालिवीजो में 
परस्पर कार्यकारणभाव नहीं होता, बैंसे ही श्रसदों मे भी कार्यकारणभाव नही होता, ज॑से 
निर्वाण के साथ भूतों का कार्यकारणभाव नहीं है । 
रूप-स्कन्ध के ही समान वेदता, चित्त, सन्ना, सस्कारों का भी अ्रभाव है । आचायें 
नागार्ज न कहते हे कि माध्यमिक जिस प्रणाली से एक धर्म की शून्यता का प्रतिपादत करता 
है, उसी प्रकार सर्व धर्मो की शूस्थता को प्रतिष्ठित कसा है । माध्यमिक सस्व धाववादी परपक्षी के 
साथ विग्रह में सस्व भावता के भिद्वान्त का जब खण्डन करता है, तव किसी की भी भ्न्यस्वभावता 
सिद्ध नही होती, क्योकि वें सव साध्यसम ( साध्य के समान असिद्ध अवस्था-युक्‍त ) रहते हें। 
इसलिए, प्रतिवादी बेदनादि के सद्भाव के दृष्टान्त से रूप का सद्भाव सिद्ध नही कर सकता । 
माध्यमिक इसी प्रणाली से सर्वत्र प्रतिवादी के दुष्टान्तों को साध्यसम सिद्ध करके उसके 
परिहार के प्रयत्नों को व्यथ कर देता है । 
पड़ धातुश्रों का निषेध 
अ्रव धातुओं की परीक्षा करते है, और प्रसगवश लक्ष्य-लक्षण की परीक्षा करेंगे । 
आचार्य के श्रनुमार धातुओं का कोई लक्षण नही बनता । 
प्राकाशधातु--श्राकाश श्रनावरण-लक्षण माना जाता है, किन्तु, यह तब हो, जब अना- 
वरण लक्षण के पूर्व लट्य हो । किन्तु, आकाश-लक्षण के पूर्व आकाश क्‍या होगा ? यदि श्राकाश 
आकाश-लक्षण से पूर्व हो, तो वह श्रवण्य अलक्षण होगा । किन्तु, कोई भी भाव गअ्लक्षण नहीं 
होता। पुन जब अलक्षण भाव की सत्ता नही है, तव लक्षण की प्रवृत्ति कहाँ होगी ” लक्षण 
स्वीकार कर, तो यह प्रण्न होगा कि लक्षण सलक्षण में प्रवर्तमान होगा या अलक्षण में ? अलक्षण 
गधे के सीग' के समान है, इसलिए, उसमें प्रवृत्ति नही होगी । सलक्षण में लक्षण की भ्रवृत्ति 
का कोई प्रयोजन नहीं है, अन्यथा अतिप्रमग दोष होगा । सलक्षण और अलक्षण से अ्रत्यत्न 
लक्षण की प्रवृत्ति भ्रमम्भव है । 
लक्षण की प्रवृत्ति व होने पर लक्ष्य की सत्ता सिद्ध नही होती, क्योंकि लक्षण की 
प्रवृत्ति न होने पर लट्ष्य को सम्भावता सुतरा निवृत्त हो जाती है। इस प्रकार, लक्ष्य की भ्ररु- 


पपत्ति से लक्षण भ्रमम्भव है । लक्षण की श्रसम्प्रवृत्ति से लक्ष्य श्रनु पपन्‍न होता है । इसलिए, 
लक्ष्य-लक्षण दोनो का सर्वेथा अभाव है । 


हा 
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वादी कहता है कि लक्ष्य-लक्षण नही है, परन्तु श्राकाश है। यह अयुक्‍्त है; क्यो कि 
लक्ष्य-लक्षण-विनिमु क्त कोई भाव नही होगा। जब लक्ष्य-लक्षण निमु क्त-भाव नहीं होता, तब 
भाव की अविद्यमानता के आधार पर आ्राकाश अभाव पदार्थ भी कंसे होगा। भावाभाव से 
अतिरिक्त कोई तृतीय पदार्थ नही है, जो आकाश हो । जब लक्ष्य-लक्षण का अभाव है, तभी 
लक्ष्य-लक्षण-रहित आकाश की सत्ता आकाश-कुसुम के समान अ्रसिद्ध होती है। इसी प्रकार, 
पृथिव्यादि पाँच धातुओ का भी अभाव है । 


रागादि क्लेशो का निषंध 


वादी कहता है कि माध्यमिक को स्कन्ध्र, आयतन और धातु की सत्ता स्वीकार करनी 
पडेगी, अन्यथा उसके आश्वित क्लेशों की उपलब्धि नहीं हागी। रागादि वलेश सकलेश- 
निबन्धन हैं। भगवान्‌ ने कहा है-हेंभशिक्षुओं | बाल अश्वुतवान्‌ पृथग्जन प्रज्ञप्ति में अनु- 
पतित हो, चक्षु से रूप को देखकर उसमे सौमतस्थ का अभिनिवेश करता हे, भ्रभिनिविष्ट 
होकर राग उत्पन्त करता है, राग से रक्‍त होकर रागज, द्वेपण, मोहज कर्मो का काय, वाक्‌ 
प्रौर मन से अभिसस्कार करता है । 


ज्ज+ 


माध्यमिक कहते है कि हमारे मत में रागादि क्लेश नही हे, इसलिए स्वान्च, आयतन 
श्रौर धातु भी नही हैं। में पूछता हूँ कि पृथग्जना के द्वारा जिस राग की कल्पना होती हे, 
वह रक्‍त नर में या अरकक्‍्त नर में ” उभय युक्त नही है । 

रक्त रागराश्रय है । राग के पूर्व भी यदि रक्त है, तो वह अवश्य राग-रहित होगा । 
जब राग-रहितता है, तभी उसका प्रतिपक्ष राग सिद्ध होता ह, किन्तु राग-रहित का होना सम्भव 
नही है, श्र्यथा श्ररकत अ्रहँत्‌ को राग होगा। रत की अमत्ता में राग नही होगा, अन्यथा 
राग निराश्रय होगा । 

यदि वादी को रक्त की सत्ता भ्रभीष्ट है, तो उसे बताना होगा कि रबत की कल्पना राग 
मे है या अराग मे ” उभय अनुपपन्न है । 

राग में खत की कत्पना तो इसलिए नही बनेगी कि एक में रागानुत्पत्ति होगी , बयोकि 
पूर्वे के समान कहेंगे कि रक्त से पूर्व यदि राग है, तो वह अवश्य रपत-तिररकृूत है। 

वादी कहता है कि ये दोप राग-रवत का पौर्वापर्य मानने से हे । उसजिए, में इनका सहो- 
दुभव मानता हूँ। चित्त-सहभूत राग मे चित्त रजित होता है, वही उसकी रबतता है । माध्यमिक 
कहते है कि इस स्थिति में राग-रकत पररपर निरपेक्ष होगे । पुनएछ, राग और रबत वा सहनाव 
इनके एकत्व मे है या पृथकत्व में ? एकत्व में सहभाव नहीं होगा, क्योकि राग से झव्यतिरिकत 
का, उसीसे सहभाव का क्या प्र्थ होगा ? पृथक पदार्थों का भी सहभाय सर्वाग असिल्‍् है । प्र 
एकत्व में सहभाव हो, तो विना रूहत्व के ही सहभाव होगा । एसी प्रकार, व्‌ रबस्व मे सहभाव 
मानने पर भी विना सहत्व के सर्वथा पृ वक्‌ गो-अश्वादि या सह साथ मानदा पड़ेगा | पृबरन्‍्यमुलद 
महभाव की सिद्धि के तिए राग-रपत का पृथबत्व सिद्ध होता चाहिए, जो असिद 3 । फिर, याद 
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उनका पथवत्व ही सिद्ध करना है, तो फिर उनके सहभाव की कल्पना कक्‍्यी करते हू ?पृथक्‌ू-पथक 
होने के कारण राग और रवत की स्वरूप-सिद्धि होगी, इसलिए यदि झ्राप सहभाव चाहते हं, 
तो पुनः सहभाव के लिए उनका पृथक्त्व मानना पडेगा और इस प्रकार इतरतराश्रय दाप हागा | 


ग्राचार्य कहते हे कि राग-रकत की सिद्धि न पौर्वापर्येण होगी और ने सहभावेन | 
इसी प्रकार, द्वेप-द्विष्ट, मोह-मूढादि की भी सिद्धि नही है । 


ससस्‍्कृत धर्मों का निषंध 


हीनयानी कहते हे कि सस्कृत-स्वभाव पदार्थों, (स्कन्छ, श्रायतन, धातु) का सदुभाव 
मानना पड़ेगा, क्योंकि भगवान्‌ ने कहा है--“भिक्षग्रो ! सस्क्ृत के ये तीन सस्कृत- 
लक्षण हे । भिक्षुओ !' सस्क्ृत का उत्पाद प्रज्ञात है, व्यय और स्थित्यन्यथात्व भी प्रज्ञात है । 
ग्रविद्यमान का जात्यादि-लक्षण सम्भव नहीं है, अ्रत सस्क्ृत धर्मों की सत्ता है।” 


माध्यमिक कहते हे कि स्कन्‍्ध, आयतन, धातु श्रवश्य सस्कृत-स्वभाव के होगे, 
यदि उनका सस्क्ृत-लक्षण (जाति, व्यय, स्थित्यन्यथात्व) हो | प्रश्न है कि सस्क्ृत-लक्षण का 
उत्पाद स्वय सस्क्ृत है या अ्रसस्कृत ” यदि सस्कृत है, तो उसे त्विलक्षणी होना चाहिए । 
त्विलक्षणी-उत्पाद, स्थिति श्रीर भग का समाहार है, उससे सर्व सस्कृत धर्मो का अव्यभिचार 
(निश्चित साहचर्य ) है । यदि उत्पाद सस्क्ृत है, तो उसे भी ब्विलक्षणी होना चाहिए । 
किन्तु, ऐसी स्थिति में वह सस्क्ृत-लक्षण नहो रहेगा, श्रपि तु रूपादि के समान लक्ष्य होगा। 
इस दोष से बचने के लिए यदि उत्पाद को त्विलक्षणी नहीं मानें, तव वह आकाशवत्‌ 
असस्कृत होगा । फिर, असस्क्ृत सस्कृत-लक्षण कैसे होगा ? 
अपि च, उत्पादादि व्यस्त ( पृथक्‌-पृथक्‌ )-सस्क्ृत-लक्षण है या सहभूत-समस्त ? उभय 
पक्ष उपपन्न नही है । 
व्यस्त लक्षण-वादी व्यस्तो से सस्कृत पदार्थों का लक्षण नहीं बना सकते, क्योकि यदि 
उत्पाद-काल में स्थिति और भग न होगे, तो स्थिति और भग से रहित आकाश के समान उत्पाद 
भी सस्क्ृत-लक्षणो से युक्त न होगा । इसी प्रकार, स्थिति-काल में उत्पाद श्र भग न होगे, तो 
उनसे रहित पदार्थ की स्थिति भी नही होगी । क्योकि, उत्पाद और भग से रहित कोई पदार्थ 
नही होता, अत अविद्यमान वस्तु की किसी प्रकार स्थिति नही होगी । ऐसे पदार्थ की स्थिति 
माने भी, तो अनित्यता से उसका योग नही होगा, क्योकि वह अ्नित्यता-विरोधी धर्म (स्थिति) 
से स्वय आक्रान्त है । यदि पदार्थ को पहले शाश्वत माने, वाद में उसका अ्नित्यता से योग 
मानें, तो एक पदार्थ को ही शाश्वत, अशाश्वत, दोनों मानना पडेगा । पूर्वोक्‍त प्रणाली से भग 
कान में स्थिति और उत्पाद न होगे, तो वह अन॒त्पन्न एवं स्थिति-रहित होगा । वह खपुष्प के 
समान होगा, और उसका विनाश होगा । 
. समस्त लक्षण--उत्पादादि समस्त होकर भी पदार्थ के लक्षण न होगे, क्योंकि एक 
लण में ही पदाय का जन्म, स्थिति और विनाश असम्भतर है | 


अंनविश प्रध्याय का 


संस्कृत-लक्षण के लक्षण का निषेध 

उत्पाद, स्थिति और भग की श्रन्य उत्पादादि से सम्झत-लक्षणता सिद्ध करें, तो 
झपयंवसान दोष होगा। कौत पूर्व हो और कौन पद्चचातु, इसकी व्यवस्था नहोंगी । 
इस प्रकार, उत्पादादि सर्वंथा असम्भव हैं । 

हीतयानी कहते है कि अपयंवसात दोष न लगेगा, क्‍योंकि मेरे मत में उत्पाद 
द्विविध है। एक 'मूल उत्पाद, दूसरा “उत्पादोत्पाद' (उत्पाद का उत्पाद )। उत्पादोत्प'द- 
सज्ञक उत्पाद केवल मूल उत्पाद का उत्पादक होता है। मौल उत्पाद उत्पादोत्पादक उत्पाद को 
उत्पन्न करता है। इस प्रकार, परस्पर के सम्पादन से उत्पादादि की त्रिलक्षणी बनेगी 
गौर अ्नवस्था न होगी । 

आचार्य कहते हे कि आ्रापके मत में जब उत्पादोत्याद मूलोत्याद का जनक हैं, 
तब मौनोत्पाद से अ्रनुत्पादित उत्पादोत्वाद मौल उत्पाद को कंसे उत्पन्न करेगा? यदि मौल 
उत्पाद से उत्पादित उत्पादोत्पाद को मौल का उत्पादक माने, तो यह सम्भव नहीं है, क्योकि 
स्‍्वय अविद्यमान अन्य का उत्पाद कैसे करेगा ” 


उत्पाद की उत्पाद-स्वभावता का खण्ड 
वादी कहे कि आप उत्पाद का श्रपर उत्ताद न मानिए, किन्तु जैसे प्रदीप 
प्रकाश-स्वभाव होने के कारण अपने और घटादि को प्रकाशित करता हे, उसी प्रकार 
उत्पाद उत्पाद-स्वभाव होने के कारण अपने और पर को उत्पन्न करेगा । 
सिद्धान्ती कहता है कि आपका यह कहना तब ठीक हो, जब कि प्रदीप स्व 
ग्और पर का प्रकाश करता हो, किन्तु ऐसा नहीं होता। तम का नाश, प्रकाश है, 
श्रतः विरोधी होने के कारण तम श्रद्ीपात्मा में नही है, जिसे नप्ठ करके प्रदीप अपनी 
प्रकाशरूपता सम्पन्न करे। अदीप के देश में भी तम नही रहता, जिसे नष्ट कर प्रदीप में पर- 
प्रकाशता सिद्ध हो । उत्च्चमात प्रदीप से भी तम हत नहीं होगा। उत्पद्यमाग प्रदीप तम 
को प्राप्त नही कर सकता; क्योकि आलोक और अन्धकार एककालिक नही हे। यदि प्रदीप तम 
को विता प्राप्त किये उसे नष्ट करने लगे, तो एकस्थ प्रदीप सर्वलोकस्थ तम को नप्ट न करेगा ? 
और, यदि प्रदीप को स्व और पर का प्रकाशक मानेगे, तो दूसरा तम को स्व और पर का 
ग्राच्छादक क्यो न मानेगा ” इसे श्रकार, प्रदीप हे दृष्ठान्त से उत्पाद की स्व-परोत्यादकता 


सिद्ध नही होगी । 


प्रश्न है कि उत्पाद स्वेथ उलस्न होकर अ्रपना उत्पाद करता हैँ या अनुलन्न 


रहकर ” हि 
उत्पादन का क्या प्रयोजन ? इसलिए गिद्ध है कि उत्पाद अपना उत्पाद 


उत्पन्न के उत्पाद | 
नही करता । यदि स्वय अवुत्पस्त थी उत्पाद अपना उत्पाद करे, तो समस्त अनुत्यस्न अस्लुएँ 


अपना-अपना उत्पाद करने लगे । 
६४ 
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माध्यमिक के अनुसार काल-्त्रय में कुछ भी उत्पन्त नहीं होता । सामान्यत , 
उत्पद्यमान ( उत्पन्त होती हुई वस्तु ) की उत्पत्ति की प्रतीतिगोचर होती है, किन्तु 
विचार करने पर वह असिद्ध है। उत्पत्ति की श्रपेक्षा मे उत्पद्ममान होता है, इसलिए 
यह विशेष बताना पडेगा कि किस उत्पत्ति की अ्रपेक्षा से वह उत्पद्यममान है। इसे 
वादी नहीं बता सकता, क्योकि वह अनुत्पन्न है, और उत्पन्त होने का कोई निमित्त 
नही दिखाई पडता । 
ग्रनुत्पाद से प्रतीत्यसमुत्पाद का श्रविरोध 

सर्वास्तिवादी माध्यमिक पर एक गम्भीर श्रारोप करता है। कहता है कि आपका 
यह ॒सर्व-नास्तित्ववाद अत्यन्त भयकर है। झाप तथागत के वचनो की व्याख्या के 
व्याज से केवल दोप निकालने का अपना कौशल दिखाते है, किन्तु इससे तथागत के 
परमार्य सत्य प्रतीत्यसमुत्पाद का वध होता है। भगवान्‌ ने श्रस्मिनुसति इद भवति 
श्रस्पोत्पादादिदमुत्पय्यते इस न्याय से प्रकृति-ईश्वर-स्वभाव-काल-अ्रणु-नारागणादि के जगतृ- 
कत्तृ त्व॒ का निरास किया, किन्तु आपने उत्पद्यमान-उत्पन्न-श्रनुत्पन्न श्रादि विकत्प करके 
उत्पाद का ही बाब कर दिया। आपने यह नहीं देखा कि आपके द्वारा तथागत-न्ञान 
की जननी प्रतीत्य-समृत्पत्ति का ही वध हो रहा है। 

आचार्य चन्द्रकीत्तिं कहते हें कि में दशवल-जननी माता प्रतीत्य-समृत्पत्ति का 
बध नहीं करता हूँ । प्रत्युत, यह पाय आपके ही सिर है। भगवान ने प्रतीत्य-समुत्पाद की 
देशना से सर्वधर्मों की निसारता बताई है। विद्यमान पदार्थ सस्वभाव होते है, क्योंकि 
स्व॒ की श्रनपायिता (अश्रविनाश) ही स्व-भाव है । स्व की विद्यमानता के कारण ही स्वभाव 
किसी की अपेक्षा नहीं करता, और न उत्पन्न ही होता है। इस प्रकार, सस्वभाववादी के 
ही मत में भावों का प्रतीत्य-समृत्यन्तत्व बाधित होता है, और उससे धर्म और वुद्ध का 
दर्शन भी वाधित होता है। माध्यमिक कार्य और कारण दोनो को प्रतीत्य-समत्यन्त 
मानता है, इसलिए उसके मत में पदार्थ जान्त? और स्वभ्ाव-रहित हैं। इस व्याख्या से 
माध्यमिक तथागतो की माता प्रतीत्य-ममुत्यत्ति का स्वरूय स्पष्ट करते हे । 
उत्पद्यमान के उत्पाद का निषेध्र 

त्रादी कहता है फ्रि जो कुछ हो, उत्पाद उत्पद्ममान की उत्पत्ति करता है, क्योंकि 
घटोत्पत्ति क्रिया फी अपेश्ना से घट की उत्पच्यमानता प्रतीत होती है। किन्तु, उत्पाद के पूर्व 
जब कोई अनत्वन्त घट नही है, तव उसकी उत्पत्ति-क्रिया की अ्रपेक्षा करके उत्पाद कहना ठीक 

नहीं । वादी कहे कि यद्यपि उत्पाद के पूर्व यह नहीं है, तथापि उत्पन्न होकर तो घट सन्ञा 
का लाभ करेगा ? यह भी ठीक नही है। क्योंकि, जब उत्पत्ति-क्रिया प्रवत्त होती है, तव उस 
समय का वत्तमान पदार्थ घट सन्ना प्राप्त करता है, किन्तु जब भाव श्रनागत है, तो उससे सम्बन्ध 
न होते के कारण क्रिया की प्रवृत्ति ही नहीं होगी, फिर घट की वर्तमानता कैसे ? क्रिया 





3 ग्रतीत्य यद्दंभवत्ति तत्तन्छान्त स्वभावत । 
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को अघट के आश्रित होने के लिए निश्चित करना होगा कि क्‍या असत्‌ घट हो सकता हैं" 
गज आग का ज 
हा है! होगा, क्रया निराश्य होगी, फिर तो घट 
होने की कल्पना दूर रहे, किसी की भी उत्पत्ति की कल्पना नहीं की जा सकतो । इसलिए, वादी 
का यह कहना कि उत्पाद उत्पद्यमान पदार्थ की उत्पत्ति करता है, व्यथं है । के 
आचार्य कहते हे कि आपके मत से उत्पाद उत्पत्यमान पदार्थ का उत्पाद कस्ता है। 
ग्रह बताइए कि उत्पाद किस दूसरे उत्पाद को उत्पन्न करता है ? यदि अपर उत्पाद पूर्व उत्पाद 
का उत्पादक है, तो अनवस्था होगी । यदि उत्पाद स्व और पर का उत्पादन करेगा, तो इस 
पक्ष का पहले ही निरास किया जा चुका हें । 


स्थिति का निषध 

वादी पदार्थों का उत्पाद प्रकारान्तर से सिद्ध करना चाहता है । वह कहता है कि 
जब पदार्थों की स्थिति है, तव उनका उत्पाद भी मानना होगा, क्योकि अनुत्पन्न पदार्थों की 
स्थिति नहीं होती । आचार्य कहते हे कि पदार्थों की स्थिति भी नहीं है । स्थित पदार्थ 
की स्थिति नहीं होगी, क्योकि वहाँ स्थिति-क्रिया निम्द्ध है। श्रस्थित की स्थिति नहीं 
होगी, क्योकि वह स्थिति क्रिया-रहित है । तिष्ठमान की स्थिति मानने से गम्यमान की गति 
के समान स्थिति-द्वय की प्रसक्ति होगी । 

आचार्य कहते हे कि जब जरा-मरण क्षण-मात्र के लिए भी पदार्थों को नहीं छोड़ते, 
तव स्थिति के लिए यहाँ श्रवकाश ही कहाँ है? इसके अतिरिक्त जेसे उत्पाद अपना उत्पाद 
नही करता है, वैसे स्थिति भी अपनी स्थिति नही करेगी । 

प्रश्न है कि स्थिति निरुध्यमान पदार्थ की होती है, या अनिरुध्यमान । निरुध्यमान की 
स्थिति नही होती, क्योकि विरोधाभिमुख पदार्थ की विरोधी स्थिति है। अनिरुध्यमान कोई 


पदार्थ नही होता, श्रतः उसका कोई प्रश्न नही है। 
निरोध का निर्वेध 

वादी कहता है कि यदि सस्क्ृत धर्मों की अनित्यता है, तो उसके दो सहचारी स्थिति 
ओर उत्पाद भी मानने होगे । आचार्य अनतित्यता नही मानते । कहते हूँ कि अनित्यता निरुद्ध की, 
ग्रनिरुद्ध की या निरुध्यमान की ? अतीत निरुद्ध का वत्तंमान निरोध से विरोध है। अनिरुद् 
का निरोध उसके निरोध-विरह के कारण सम्भव नही है । निरुध्यमान के निरोध से निरोध-द्वय 
की प्रसक्ति होगी । आचार्य कहते है कि जिन कारणों से धर्मो का उत्पाद सिद्ध नही होता, उन्ही 
से निरोध भी सिद्ध नही होता | इसलिए, जैसे उत्पाद का स्वात्मना या परात्मना उत्पाद सिद्ध 
नही होता, वैसे ही निरोध का निरोध भी स्वरा था पहना सिद्ध नहींहावा। 

वादी कहता है कि निरोध का निरोध नहीं होता, तो उसकी सस्कृत-लक्षयना कैसे सिद्ध 
अतिरिक्त परसम्मत विनाश को तो आप भी मानते ही है। इस स्थिति में 


बट 
| 


न 


होगी ”? इसके अतिरिव 
उभयसम्मत दोष का में ही परिहार बयो करे 
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सिद्धान्ती कहता है कि पदार्थ अवश्य नि रवभाव है, किन्तु वाल पृथंजन उसमे रात्या- 
म्िनिवेश करते हैं, और उससे व्यवहार चलाते हें । हमलोग भी इस अविचारत. प्रसिद्ध 
व्यवहार को मान लेते हें । वस्तुत , गन्धवेनगरादि के समान लौकिक पदार्य निरुपपत्तिक हूँ, 
क्योंकि अविद्यान्धकार से उपहत दृष्टि के लोग समस्त पदार्थों की श्रापेक्षिक सत्ता खडी किये है । 
उत्पाद की अपेक्षा उत्पाद्य और उत्ताद्य की अपेक्षा उत्पाद, निरोध की अपेक्षा निरोध्य और 
निरोध्य की अ्रपेक्षा निरोध इस प्रकार लीकिक व्यवहार श्रभ्युपगत होते हैं। ऐसी शअ्रवस्था में 
दोपो का समप्रसग उचित नही है । 


निरोध की निहेतुकता का निपेघ 


सस्कारों की क्षणिकता के लिए सर्वास्तिवादियों ने विनाश को अहेतुक माना है। यह 
ठीक नहीं है, क्योकि निहेंतुकता को स्वीकार करने से विनाश नही बनेगा, ज॑से निहेतुक 
खपु८्प का विनाश कहना व्यर्थ है। इसलिए, पदार्थों की क्षणिकता भी सिद्ध नही होती । 
फिर, जब विनाश निहँतुक है, तो नहीं है, तव पदार्थों का सस्क्ृतत्व भी कहाँ सिद्ध होगा ” 
भगवान्‌ ने सम्कृत-लक्षणो को सस्कार-स्वान्ध में अन्तमू त करने के अभिप्राय से ही पदार्थों की 
जाति, जरा-मरणादि का वर्णन किया है । इससे विनाश का सहेतुकत्व स्पष्ट सिद्ध होता है । 
मसिद्वान्त-सम्मत पदार्थो की क्षणभगता तो जातिमात्न की अ्रपेक्षा से भी सिद्ध हो सकती है। 


वादी कहता है कि विनाश निहेंतुक है, क्योकि विनाश अ्रभाव है। अ्रभाव को हेवुता से 
क्या लेता है ? मिद्धान्ती उत्तर देता है कि इस न्याय से भाव भी निर्हेतुक होगे, क्योक्ति भाव 
विद्यमान हूँ । विद्यमान को हेतु से क्या प्रयोजन ? यदि उत्तप्पाद पूर्व में नही था और पश्चात्‌ 
हुआ, इसलिए वह सहेतुक है, तो विनाश भी पहले नहीं होता, पश्चात्‌ होता है। आपका यह 
कहना है कि अभाव के लिए हेतु निष्प्रयोजनत है, ठीक नहीं है, क्योकि हेतु से विनाश का 
कुछ और नही होता, विनाश ही होता है । यदि कहो कि विनाश को क्रियमाण मानने पर वह 
भाव हो जायगा, तो यह युक्त ही हे । विनाश अवश्य ही स्वरूप की श्रपेक्षा से भाव है। 
रूपादि निवृत्ति की श्रपेक्षा अभाव है । 

चन्द्रकीत्ति कहते हे कि वास्तविक वात तो यह है कि सर्वास्तिवादी जब शून्यता को 
भाव-श्रभाव-लक्षण मानते है, तव उसकी भावरूपता भी मान ही लेते हे, क्योकि ऐसी मान्यता 
में अभाव भी स्पष्ट ही भावरूप है । इस भावरूपता से सर्वास्तिवाद में शून्यता असस्क्ृत नही 

रह जाती । 

वादी कहता है कि पृथिव्यादि का काठिन्यादि-लक्षण जब उपदिष्य हैँ, तब सस्क्ृत हैं, 
ग्रौर उनके सद्भाव से सस्क्ृत-लक्षण भी हे । सिद्धान्ती का उत्तर है कि उत्पाद-स्थिति-भग 
लक्षण ही जब असिद्ध है, तव सस्क्ृतों की सिद्धि केसे होगी ? और, सस्क्ृतों की असिद्धि से 
तदपेक्ष अ्सस्क्ृत भी अ्सिद्ध होगे। 


भगवान्‌ ने सस्क्ृत-धर्मो के उत्पाद, व्यय और स्वथित्यन्यथात्व के प्रज्ञात होने की जो वात 
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कही है, वह तथाविध विनेय जन पर अनुग्रह करने के लिए है। वस्तुत , पदार्थ स्वभावत, अन- 
त्पन्न एव अविद्यमान है, जैसे माया, स्वप्स, गन्धर्वनगर आदि | 


कर्म-कारक आदि का निषेध 


वादी विज्ञानादि सस्क्षत धर्मों की सत्ता पर जोर देते हे । वे कहते हे कि भगवान ने 
अविद्यानुगत पुद्गल के द्वारा पुण्य, अ्रपुण्य, आरनिज्य सस्कारो का अ्भिसस्कार वताया है, और 
कर्मो का कारक, उन कर्मो' का फल, तद्विज्ञान उपदिष्ट किये है। अवश्य [ही ये कारकादि 
व्यवस्थाएं सत्‌ पदार्थों की ही मानी होगी । कूमें-रोमादि के समान असत्‌ की कर्म-कारकादि 
व्यवस्था नही होती । 


सिद्धान्ती कर्म-कारकादि का निषेध करता है। क्रिया-व्यापार मे सलग्त ही कारक रूप से 
व्यपदिष्ट होता है । इसलिए, वादी को यह बताना होगा कि इस व्यापार का कर्त्ता सद्भूत है या 
प्रसदुभूत या सदसद्भूत ? जो किया जाता है, वह कर्म है। यह कर्त्ता का ईप्सिततम (तीजब्र इच्छा 
का विषय) होता है, इसलिए झापको बताना होगा कि वह कर्म भी सत्‌, अ्रसत्‌ या सदसत्‌ में 
क्या है? क्रियायुकत (सदुभूत) कारक मे क्रियायुक्‍त सद्भूत कर्म का कत्त त्व नही बन सकता, और 
क्रिया से रहित असदुभूत कारक क्रिया-रहित कर्म का कर्त्ता नहीं होता, जब कि कारक- 
व्यपदेश के लिए उसका क्रिया से युक्त होना आवश्यक है। किन्तु, जिस क्रिया से उसका 
कारकत्व व्यपदिष्ट है, उससे अतिरिक्त दूसरी क्रिया नही है, जिससे वह कर्म करे। इस 
प्रकार, क्रिया के अभाव मे जब कारक कर्म न करेगा, तब कर्म कारक-निरपेक्ष होगा, जो असम्भव 
है। अत, सिद्ध हुआ कि सद्भूत कारक कर्म नही करता | सद्भूत कर्म को भी कारक नही 
करेगा, क्योकि कर्म क्रिया से युक्त है और जिस क्रिया से उसका कमंत्व व्यपदिष्ठ है, उससे श्रति- 
रिक्त कोई द्वितीय क्रिया नही है, जिससे वह कर्म हो । दूसरी क्रिया के अभाव में कारक अरकर्मक 
होगा, जो असम्भव है । 
इसी प्रकार, असद्भूत कर्म को असद्भूत कारक नही कर सकता; क्योकि क्रिया से 
रहित कारक (असदुभूत) और कर्म (असद्भूत) निहेंतुक होगे । यदि अहेतुकवाद का अभ्युपगम 
करेगे, तो समस्त कार्यकारणभाव अ्रपोहित हो जायगा, साथ ही क्रिया, कर्त्ता और करण समस्त 
अवोहित होगे । क्रियादि के अभाव में धर्म-अधर्मादि का श्रभाव होगा और धर्माधर्मादि के अभाव 
से इष्ट, अनिष्ट, सुगति, दुर्गति फलो का अभाव होगा । इन फलो के अभाव मे स्वर्ग या मोक्ष के 
लिए मार्ग-भावना विफल होगी और उसके लिए कोई प्रवृत्ति नही होगी । इस प्रकार, जी कर 
अलौकिक समस्त क्रियाएँ निरर्थक हो जायेंगी । अत , अ्रमद्भूत कारक झसदुभूत कम को करता 
है, यह पक्ष त्याज्य है । 
उभय रूप कारक उभय रूप कर्म को कथमपि नही कर सकता है, क्योकि वे परत्पर विरुद्ध 
है | एक पदार्थ एक ही काल में क्रिया और अक्रिया से युक्त नही होते । इसी प्रकार, विपम पक्ष 
( सदूभूत कर्ता से असत्‌ कर्म, असत्‌ कर्त्ता से सत्‌ कर्म का होना आदि ) भी निषिद्ध 


होते हु । 


प्र१८ वीद्ध-धर्म-दर्शन 


वादी माध्यमिक से पूछता है कि भगवान्‌ ने यह कहाँ श्रवधारित किया है कि भाव 
(पदार्थ) नही हे । सिद्धान्ती कहता है कि आप सस्वभाववादी हें, इसलिए श्रापके पक्ष में 
सर्वभावों का श्रपवाद सम्भावित है, किन्तु हम लोग समस्त भावों को प्रतीत्यममृत्पन्न मानने के 
कारण उनका स्वभाव ही नही मानते, फिर अपवाद किसका करें ? जब सर्वेभाव नि स्वभाव 
हे, तो पूर्वोक्त प्रकार से उनकी सिद्धि कथमपि नहीं हो सकती । 


सिद्धान्त में समस्त पदार्थ मरू-मरीचिका के तुल्य हैं । लीकिक विपर्यास का अभ्युपगम करके 
ही इन सावृत पदार्थों की 'इ्म्प्रत्ययता' ( यह घट हे, यह पट है इत्यादि) प्रसिद्ध होती है। 
हमने अभी देखा है कि कर्म-निरपेक्ष कारक नही हो सकता और कारक-निरपेक्ष कम नही हो 
सकता, इसलिए ये परम्परापेक्ष १ हे । जैसे कर्म और कारक की परस्परापेक्ष सिद्धि है, वैसे ही 
क्रियादि अन्य भावों की भी है । 


भावों की निस्‍्वभावता की सिद्धि में वे ही हेतु होते है, जो उनकी सस्वभावता को 
सिद्ध करते है। भावो की सत्ता श्रापेक्षिक है, अत निरपेक्ष उनकी सत्ता नहीं है। माध्यमिक 
भावों की इस सापेक्ष सिद्धि से ही समस्त पद/र्थो के स्वभाव का निषेध करते है । 


पुद्गल के श्रस्तित्व का खण्डन 


सामितीय कहते हूँ कि दर्णन, श्रवण, श्राणादि बेदनाश्रों के उपादाता का अस्तित्व 
उपादानों के पूर्व अवश्य है, क्योंकि अ्रविद्यमान कारक की दर्शनादि क्रिया कदापि सम्भव नही 
हो सकती । 


सामितीय बौद्धकदेशी हे, वह पुद्गलास्तित्ववाद में प्रतिपन्न हें । सिद्धान्ती उनका 
खण्डन करता है । कहता हैं कि दर्शनादि से पूर्व यदि पुदूगल की सत्ता है, तो वह किससे ज्ञापित 
होगी। पुदूगल की भ्रज्ञप्ति दर्शनादि से ही होती है। यदि दर्शनादि से पूर्व भी पुदूगल की 
मत्ता मानी जाय, तो वह दर्शनादि से निरपेक्ष होगी । इस प्रकार, यदि दर्श्ननादि के विना 
पुदूगल की मत्ता मानेगे, तो बिना प्रुदूगल के भी दर्शवादि की सत्ता माननी पडेगी । अत्त:, 
उपादान और उपादाता की सिद्धि परस्परापेक्ष है। उपादाता के विना दर्शनादिक उपादान 
पृथक सिद्ध हो, तो वे निराश्रय और भ्रसत्‌ होगे । इसलिए, उपादाता से उपादान की पृथक्‌ 
अवस्थिति नहीं है। सिद्धान्ती दर्शनादि एक-एक के पूर्व या सकल के पूर्व झ्रात्मा की सत्ता 
का खण्डन करता है । 


पूर्वपक्षी कहता है कि आप श्रात्मा का प्रतिपेध करें, परन्तु दर्शनादि का प्रतिपेध तो 
नही कर सकते, और दर्शनादि का अनात्म-स्वभाव घटादि से सम्बन्ध भी नही करगसकते | अत्त , 





१ प्रतीत्य कारक' कर्म त प्रतीत्य च कारकम्‌ | 
कमे प्रवत्तते नान्यपश्याम सिद्धिकारणम्‌ ॥ (८१२) 


अनविंद श्रध्याय ५१६ 


दर्शनादि का सम्बन्धी आत्मा आपको भी स्वीकार करना पडेगा। सिद्धान्ती कहता है कि जिस 
आत्मा के लिए दर्शनादि की कल्पना है, जब वही नही है, तो दर्णनादि कैसे होगे । 


चन्द्रकीत्ति चोदक के द्वारा आशका उठाते है, और उसका उत्तर देते है । 
क्या आपने यह निश्चित कर लिया है कि आत्मा नही है ? 

यह किसने कहा ? 

अभी आपने कहा है कि दर्शनादि का अभाव है, इसलिए आत्मा नही है। 


हाँ, मेने यह कहा है। किन्तु, आपने उसका ठीक अप्िप्राय नही समझा । मेने कहा है 
कि भावरूप श्रात्मा की सत्ता सस्वभाव नही है । आत्मा में स्वभावाभिनिवेश की निवृत्ति के 
लिए मेने ऐसा कहा है, किन्तु इससे उसका अभाव कल्पित नहीं किया। वस्तुत , भाव श्रौर 
अभाव दोनो के अभ्रभिनिवेश का परित्याग करना चाहिए । 


दर्शनादि से पूर्व श्रात्मा नहीं है। आत्मा दर्शनादि से सहभूत भी नहीं है, 
क्योकि शशश ग॒ के समान पृथक्‌-पृथक्‌ असिद्ध वस्तुओ का सहभाव नहीं देखा जाता। 
श्रात्मा श्रौर उपादान निरपेक्ष है, श्रौर पृथक्‌ू-पृथक्‌ असिद्ध हैं । इसलिए, आत्मा वत्तमान 
भी नहीं है। ऊध्व॑ भी नहीं है, क्योकि जब पूर्वकाल में दर्शनादि हो, तो उत्तर काल 
में आत्मा हो। इस प्रकार, आत्मा की परीक्षा करने पर जब वह दर्शनादि से प्राक, 
पश्चात्‌ और युगपत्‌ सिद्ध नहीं होता, तब उसके अस्तिस्व या नास्तित्व की कल्पना कौन 
बुद्धिमान्‌ करेगा ? 

उपादाता और उपादान के श्रभाव से पुदूगल का श्रभाव 


पर्वपक्षी कहता है कि आपका यह कथन कि कर्म श्रौर कारक के समान उपादान श्रौर 
उपादाता की स्वाभाविक सिद्धि नही हो सकती, ठीक नही है । क्योकि, सापेक्ष पदार्थों की भी 
सस्वभावता सिद्ध होती है । जैसे श्रग्ति ईन्धन की अपेक्षा करता है, किन्तु, वह नि स्पभाव नहीं 
है । प्रत्यृत, उसके उष्णत्व, दाहकत्व आदि स्वाभाविक कार्यो की उपनब्धि होती है। उसी प्रकार, 
ईन्धन भी अग्नि की अपेक्षा करता है, किन्तु वह नि स्वभाव नहीं हैं, क्योकि उसकी मह्मामूत- 
चतुष्टयस्वभावता उपलब्ध होती है। इस दुष्टान्त से उपादान-सापेक्ष उपादतता तथा उपादातु- 
सापेक्ष उपादात की सत्ता सिद्ध होगी, और आपको उपादान और उपादाता फी स्वभाव-सत्ता 
मानती पडेगी। 


प्रग्नि-इंन्धन-दृष्टान्त की परोक्षा 


ः न 
मंडे हो | 


सिद्धान्ती कहता है कि आपका कथन तव ठोक हो जब ग्रग्नि-ईन्धन का दुष्दान्त सिद्ध हैं 
सिद्धि के लिए आपको यह बताना पड़ेगा कि अर्ति और उ्थिन थी सता उनके 


दष्टान्त की सि है कल मम 
परस्पर अभिन्न होने से हैं या भिन्‍न होने से ? दोनों पक्ष नहीं बनेंगे । 


५२० बौद्ध-धर्म-दर्शन 


जो जलाया जाता है (ईघ्यते यत्‌ तद्‌ ईन्ध्नम्‌), वह दाह्य काप्ठादि है, उसका दर्धा 
अग्नि है। यदि आप दोनो की अ्रभिन्‍नता स्वीकार करते है, तो कर्त्ता और कर्म की एकता स्वीकार 
करनी पडेगी । यह अनुचित होगा, क्योकि घट और कुम्मकार, छेता श्रीर छेत्त व्य का एकत्व नही 
है। इस दोप से बचने के लिए यदि अग्नि को ईन्धन से सिन्‍्त मानें, तव ईन्धन-निरपेक्ष अग्नि 
की उपलब्धि माननी पडेंगी, क्योकि घट से पट अन्य है, अत उनकी निरपेक्षता है, किन्तु, अ्रग्ति 
ईन्धन से निरपेक्ष नही है, इसलिए आपका यह कथन युक्त नही है। यदि ईन्धन से अ्रग्नि 
को भिन्‍न माने, तो उसे नित्य प्रदीप्त मानना पडेगा श्रौर ईन्धन के बिना भी अग्नि की प्ररीष्ति 
माननी पडेगी। फिर, आ्रापके पक्ष में श्रग्नि की प्रदीष्ति के लिए समस्त व्यापार व्यर्थ होगे श्रौर 
अग्नि में कर्त्त त्व कर्म-निरपेक्ष स्वीकार करना होगा । 


माध्यमिक अपनी उपयुक्त प्रतिन्राओं का समर्थन प्रवल युवितयों से करता है। 
सिद्धान्ती कहता है कि अग्नि यदि प्रद्दीपण ( ईन्धन ) से अन्य है, तो अवश्य वह 
उससे निरपेक्ष होगा, क्योकि जो वस्तु जिससे श्रन्य होती है, वह उमसे निरपेक्ष होती है । जंसे 
घट से निरपेक्ष पट । यदि अ्रग्नि (ईन्धन) प्रदीपन-निरपेक्ष है, तो वह प्रदीपन-हेतु से जायमान 
भी नही है। दूसरी आपत्ति यह होगी कि प्रदीपन-सापेक्ष अग्नि का प्रदीपन के अभाव में 
निर्वाण माना जाता है। श्रव जब कि वह प्रदीपन-निरपेक्ष है, तव उसका निर्वाण-प्रत्यय भी सम्भव 
ने होगा । ऐसी अवस्था में श्रग्ति नित्य प्रदीप्त होगा । इतना ही नही, अग्नि को नित्य प्रदीप्त 
स्वीकार करने पर उसके लिए उपादान, सन्धुक्ष णादि कार्य भी व्यर्थ होगे । इस प्रकार, आपके मत 
में अग्ति एक ऐसा कर्त्ता होगा, जो श्रकर्म क होगा । फिर, जिसका कर्म विद्यमान होगा, उसमे 
कत्त त्व भी वन्ध्यापुत्त के समान होगा । इसलिए, ईनन्‍्धन से श्रग्नि के अन्यत्व का पक्ष युवत 
नही है । 
| पूर्वपक्षी श्राक्षेप करता है कि आपका यह कथन कि अ्रग्नि ईन्धन से अन्य है, तो 
इन्धन के बिना भी उसका अस्तित्व स्वीकार करना होगा । यह युक्‍त नही है। अग्नि का अस्तित्व 
ईन्धन से भिन्‍न होने पर भी ईन्धन के बिना सिद्ध नही किया जा सकता। ज्वाला से परिंगत 
श्र्थ ईन्धन है, वह दाह्म-लक्षण हे । ईन्चन के आश्रय सेही अ्रम्ति की उपलब्धि होती है । 
अग्नि के सम्बन्ध से ही ईन्धन का ईन्ध्नत्व-व्यपदेण माना जाता है। इसलिए, श्रग्नि की 
उपलब्धि ईन्धन के आश्वित है, पृथक्‌ नही । ऐसी अवस्था में माध्यमिक को अन्य पक्ष में दोष 
देने का अवसर नही है । 

सिद्धान्ती पूर्वपक्षी की नई युक्ति का परीक्षण करता है। कहता है कि श्राप दाह्म- 
लक्षण से युक्त ज्वाला से परिगत अर्थ को ईन्धन मानते हैं, श्रौर उसके श्राश्रित श्रग्नि मानते 
हैं। आपकी इस कल्पता से भी “अग्नि ईन्धन को जलाता है” यह प्रत्तीति उपपन्त नही होगी । 
क्योकि, जब ज्वाला से परिगत दाह्म ईन्धन है, और उससे श्रतिरिक्त अग्नि नही देखा जाता, 
जिससे ईन्धन दग्व हो, तव बताइए ईन्धन किससे दग्ध होगा ? इसलिए, अग्नि ईन्धन का दाह 
करता है, यह सिद्ध नही होगा, क्योकि आप ईन्धन के भ्रतिरिक्त अ्रग्नि सिद्ध नही कर सकते । 


ऊनविंश श्रध्याय ५५१ 


ऐसी अवस्था में ज्वाला-परिणति किसी की नहीं बन सकती । फिर, वादी पर पर्वोक्त समस्त 
दोष अ्रनिवारित ही रहते हैँ । ४ 

पूर्वेपक्षी अग्नि और ईन्धन का भेद स्वीकार करते हुए भी दोनो की प्राप्ति सिद्ध करता 
है । उसका कहना है कि स्त्री-पुरुष परस्पर अन्य हे, और उनकी प्राप्ति होती है। सिद्धान्ती 
इसका उत्तर देता है कि प्रकृत में स्त्री-पुरुष का दृष्टान्‍्त तब लागू हो, जब रत्री-पुरुष के 
समान अग्नि-ईन्धन की परस्परानपेक्ष सिद्धि श्राप वता सके, किन्तु यह असम्भव हुं । यदि श्राप 
अन्योन्यापेक्ष जन्मवाली वस्तुओं में अन्यत्व सिद्ध करे, और फिर उनकी प्राप्ति प्रिद्ध करे, तब 
आपका दुष्टान्त न्याय्य होगा। 

पू्वपक्षी कहता है कि यद्यपि अग्नि-ईन्धन की परस्पर निरपेक्ष सिद्धि नहीं है, तथापि 
परस्पर अ्रपेक्षावश उनकी स्वरूप-सिद्धि तो है | क्योकि अविद्यमान वन्ध्यापुन्न और वन्ध्यादुहिता 
की परस्पर अपेक्षा नही होती । सिद्धान्ती पूछता है कि आप अग्ति को दहन का कर्त्ता और 
ईन्धन को दहन का कर्म मानकर उसका कर्म-कत्तु भाव स्वीकार करते हूँ । म॑ पूछता हूं कि 
ईन्धन और अग्नि मे कौन पूर्वनिष्पन्न है? यदि ईन्धन पूर्वनिष्पन्न हो, तो भ्रग्नि-निरवेक्ष 
होने के कारण उसमे ईध्यमानता न होगी । फलत , उसमे ईन्धनत्व न होगा । अन्यथा, समस्त 
तृणादि ईन्धन होगे । यदि अग्नि को पूर्व मानें और ईन्धन को पश्चात्‌, तो यह अ्सम्भव होगा 
कि ईन्धन से पूर्व ही अग्नि सिद्ध हो जाय और अग्नि निहेंतुक भी होगा। इसलिए, पूर्व- 
सिद्ध की भपेक्षा से इतर की सिद्धि होती है, आपका यह पक्ष असम्भव है। यदि हम ईन्धन 
को पूर्व और अग्नि को पश्चात्‌ मान भी लें और कहे कि ईन्ध्रन की अपेक्षा करके भ्रग्ति 
होता है, तो सिद्ध-साधनता दोष आपतित होगा, क्योकि सिद्ध रूप (विद्यमान पदार्थ) की 
अन्य की अपेक्षावश पुत सिद्धि माननी पडेगी। स्पष्ट है कि सिद्ध अग्नि को ईन्धन से यदि कुछ 
लेना होता, तभी उसकी ईन्धनापेक्षता सफल होती है । इसलिए, ईन्धन की अपेक्षा कर अग्नि 
सम्पन्न होता है, यह बात ठीक नहीं है । 

पूर्वपक्षी ईन्धन और अग्नि का यौगपद्य मानता है । वह यौगपद्चवश ईन्धन की सिद्धि 
से अग्नि की सिद्धि और अग्नि की सिद्धि से ईन्धन की सिद्धि मावकर कहता है कि ऐसी अवस्था 
में आपकी यह शका व्यर्थ है कि कौन पूर्वनिष्पन्न है ? 

सिद्धान्ती उत्तर देता है कि ऐसी अवस्था में अर्ति और ईन्धन दोनो की ही सिद्धि 
नही होगी, क्योकि यदि अग्नि पदार्थ ईस्घन पदार्थ की अपेक्षा से सिद्ध होता है, और उन्धन 
पदार्थ को आत्मसिद्धि के लिए अग्नि की अपेक्षा है, तो आप ही वताइए कि कौन किसकी अपेक्षा 
करके सिद्ध हो ”? 

इस प्रकार, अग्ति और ईन्धन की परस्परापेक्षा मानने पर उनकी सिद्धि नहीं होती, 
क्योकि सिद्ध और असिद्ध में अ्रपेक्षा नही होती । 

पूर्वेपक्षी कहता है कि हमें आपके तर्को की इस सुदमेन्षिका से क्या प्रयोजन ? ह्रम लोग 
स्पष्ट ही अग्नि से जलवा डुच्चा ईस्वन देधते है । पह प्रतीति अग्ति ईन्‍्थेन री सिद्धि ये लिए 


पर्याप्त है । 
घ्द 
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सिद्धान्ती उत्तर देता है कि श्रग्नि ईन्‍्धन को नहीं जलाता है । ईन्धन में यदि श्रग्नि 
हो, तो वह ईन्धन को जलावे, किन्तु यह अत्यन्त अ्रसम्भव हैं| ईन्धन के श्रतिरिक्त कही भ्रन्यत्र 
से भ्रग्ति का आगमन नहीं देखा जाता, क्योकि निरीन्धन श्रग्ति अहेतुक होगा | इसलिए, उसका 
ग्रागमन क्या होगा ? और सेन्धत अ्रग्ति के आगमन से कोई प्रयोजन सिद्ध नही होता । इस 
प्रकार, अग्नि-ईन्धन का अभेद, भेद तथा भेदाभेद-पक्ष सिद्ध नहीं होते । इसी प्रकार, 
प्राधार-आधिय आदि पक्ष भी सिद्ध नही होते। 


पूर्वोक्त अग्नि-ईन्धन न्याय के श्राधार पर उपादाता ग्रात्मा और उपादान से पचस्कन्ध् 

की सिद्धि नहीं हो सकती, क्योंकि आत्मा और उपादान का क्रम सिद्ध नही हो सकता। अग्नि- 
ईन्धन के समान ही हम देखते हे कि उपादान आ्ात्मा नहीं हो सकता, श्रन्यथा कर्त्ता-कर्म का 
एकत्व-प्रसय होगा। उपादाता और उपादान भिन्न-भिन्न है, यह पक्ष भी अयुक्त है, वयोकि 
स्कन्ध के भ्रतिरिक्त आत्मा की उपलब्धि नही हो सकती । एकत्व और अन्यत्व-पक्ष के प्रतिपेघध 

से ही ग्रात्मा स्कन्धवान्‌ है, यह पक्ष भी अयक्त होता है। पूव्वक्त प्रकार से विचार करने पर 


आत्मा की निरपेक्ष सिद्धि नही होती । इसलिए, कर्म-कारक के तुल्य श्रात्मा और उपादान की 
परस्परापेक्ष सिद्धि माननी चाहिए 


यहाँ ग्राचार्य नागाजू न कहते हुँ कि कर्म कारक की तरह आत्मा और उपादान का 
तथा घटादि की परस्परापेक्ष सिद्धि होती है । किन्तु, कुछ सत्तीर्थ्य तथागत के शासन का अन्यार्थे 
करते है, और आत्मा की स्कन्ध से अभिन्नता प्रतिपादित करते हे। उसे शासन के विशेषज्ञ 
नहीं मानते । नागाजू न के अनुसार ये लोग परम गम्भीर प्रतीत्यसमत्पाद से अनभिन है । ये 


उसके शाब्वत और उच्छेद-राहित्य के रहस्य को नही जानते । वे यह नही जानते कि शासन 
में उपादाय-प्रज्ञप्ति क्या 


पदार्थों की पूर्वापर-कोटिशुन्यता 


वादी ससार की सत्ता से आत्मा की सत्ता सिद्ध करता है । यदि आत्मा नही है, तो जन्म- 
मरण-परम्परा से ससरण किसका होगा ” भगवान्‌ ने अनवराग्र * (झ्रादि-अन्त कोटिशून्य) 


जाति-जरा-मरण की सत्ता स्वीकार की हे। समार की सत्ता से ससरण-कर्तता श्रात्मा की 
सिद्धि होती है। 


माध्यमिक कहता है कि भगवान्‌ ने समार की अ्रनवराग्रता कहकर उसकी श्रसत्ता का 
उपदेश किया है, क्योकि अलात-चक्र के समान पूर्वापर-कोटिशन्य होने से ससार नही है। 
अ्रवनराग्र ससार की प्रतिपत्ति अ्रविद्या निवरण य॒क्‍त सत्त्वों की दृष्टि से है, जिससे वे उसके क्षय 


मे प्रवृत्त हो। उसके लिए यह शिक्षा नही है, जिसने लोकोत्तर ज्ञान से अपनी अशेप क्लेश- 
बासनाओं को नि णंप कर दिया हे 


है अनवराग्रो हि सिक्षदों जातिजगमरणसमार इति। 
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प्रश्न उठता है कि आ्रादिरहित ससार का अन्त कंसे माना जाय ? चन्द्रकीत्ति 
कहते है कि लोक में आदिरहित ब्रीह्यादि का दहनादि से अन्त देखा जाता है। भगवान्‌ ने 
ग्रवबद्ध सत्त्वों के उत्साह-प्रदान के लिए लौकिक ज्ञान की अपेक्षा से ही ससार का ग्रस्तोपदेश 
किया। वस्तुत , ससार नहीं है, और न उसके क्षय होने का ही कोई प्रश्न उठता है। यहाँ 
प्रण्ण उठता है कि भगवान्‌ ने लोकिक ज्ञान की अपेक्षा से ही सही ससार का आदित्व भी क्‍यों 
नही कहा ? चन्द्रकीत्ति कहते हे कि ससार का आदिभाव लौकिक ज्ञान की श्रपेक्षा से भी सिद्ध 
नही होता । आदि मानने पर ससार अहेतुक होगा । 

पूर्व॑पक्षी कहता हैं कि ससार की आदि और अन्त कोटि न भी हो, फिर भी मध्य के 
मदझाव से समार की सत्ता सिद्ध होगी । ग्राचार्य नागाजु न कहते हे कि जिसका आदि और 
अन्त न होगा, उसका मध्य क्या होगा ? विपर्यस्त सत्त्वों की दृष्टि मे ही ससार है। वस्तुत , वह 
सज्ञामात्र है, ससार नही है भर ससर्त्ता आत्मा भी नही है । 

आ्राचार्य ससार का अभाव सिद्ध कर जाति-जरा-मरण श्रादि के पूर्वापर क्रम या सहक्रृम 


का निषेध करते है । जाति-जरा-मरण में यदि जाति पूर्व है, तो वह असस्कृत धर्मों के समान 


जरा-मरण से रहित होगी । 
इस प्रकार, जरा-मरण से रहित पदार्थ की जाति स्वीकार करने पर अमरणधर्मा देवदत्त की 


जाति माननी होगी । ऐसी अ्रवस्था में ससार झ्रादिमान्‌ होगा और अ्रहेतुक होगा । यदि जाति 
से पूर्व जरा-मरण माने, तो श्रजात का जरा-मरण मानना पडेगा । यदि जाति और जरा-मरण का 
महभाव माने, तो जायमान का मरण मानना पडेगा, जो कथमपि युक्त न होगा , क्योकि जाति और 
मरण आलोकान्धकार के समान परस्पर अझत्ास्त विरुद्ध हे। उनकी एककालिकता नही बनेगी। 

आचार्य कहते हे कि जेसे ससार की पूर्व कोटि नही है, उसी प्रकार किसी भाव की पूर्व 
कोटि नही होती, क्योकि यदि कार्य को पूर्व और कारण को पश्चात्‌ माने, तो कार्य लिदतक 
होगा। यदि कारण को पूर्व और कार्य को पश्चात्‌ मानें, तो कारण अ्रकार्य होगा । कार्य-कारण 
के इस प्रत्याख्यान से ज्ञान-शेय, प्रमाण-प्रमेय, साधन-साध्य, अ्रवयव-अ्रवयवी, गुण-गुणी झादि 
सभी पदार्थों की पूर्व कोटि सिद्ध नही होती । 

दुःख की असत्ता 

आ्रात्मा की सिद्धि के लिए एक अन्य पक्ष उठाता है। पाँच उपादान-म्कन्ध 
आश्रय होना चाहिए । वह भ्रात्मा है । माध्यमिक कहता है कि दु खा- 
श्रय आत्मा अवश्य सिद्ध होता, यदि दु ख होता । किन्तु, दुं ख की सत्ता के लिए उसका स्वय- 
कृतत्व, परकृतत्व, उभयइ्तत्व या अहेतुकत्व बताना होगा । इन पक्षों में किसी के स्वीकार से 
उसकी सत्ता सिर््ध नही होती । यदि मरणास्तिक स्कन्‍्धो की अपेक्षा करके ग्रौपपत्तिक स्कन्धो वा 
उत्पाद माने, वो ढ़ ख स्वयक्ञत सिद्ध नही होगा । मरणान्तिक स्कन्धों से प्रौपपत्तिक स्मन्धो को 
अतिरिक्त मानने पर उसका परक्ृतत्व मिद्र होता, किन्तु यह झमम्भव हैं; क्योवि दुःख के लिए 


हेतु-फल-सम्वन्ध की व्यवस्था आवश्यक है । 


पूर्वपक्षी शरात् 
दुख है । उस ढु ख की 
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वादी यदि यह कहें कि दुख के स्वयक्रतत्व से मेरा अभिप्राय दु ख से ही दुःख के 
उत्तन्न होने का नही है, अपि तु यह है कि पुदूगल के हारा वह स्वयमेव कृत है, दूसरे ने करके 
उसे नही दे दिया है। इसपर सिद्धाल्ती कहता है मनुष्यों का दुख पचोपादानलक्षण है । 
उसे यदि पुद्गल ने स्वय किया है, तो उस पुदूगल को बताइए, जिससे उस दु ख का स्वयक्ठतत्व 
सिद्ध हो । यदि जिस दु ख से पुद्गल स्वय प्रज्ञप्ण होता है, वह दु ख उस पुद्गल के द्वारा कृत 
है, तो भेदेन यह बताइए कि यह वह दु ख है| और “उसका यह कर्ता है! | श्रपि च, यह 
मानें कि मनृष्य के दुख का उपादान पुदूगल है, श्रीर उसने उस दुख को उत्पन्न किया है, 
तो यह निश्चितत नहीं होगा कि जो स्वपुद्गल-कृत है, वह परपुद्गल-कृत भी अ्रवश्य होता 
है। उपादान का भेद रहने पर भी पुद्गल का श्रभेद नहीं दिखाया जा सकता, क्योंकि उपादान 
के भ्रतिरिक्त पुदूगल को दिखा सकना श्रत्यन्त श्रशक्य है । 


दूसरी बात है कि यह दु ख स्वकृत है, तो वृत्ति-विरोध होगा; क्योकि स्वात्मा में ही 
करणत्व तथा कत्तु त्व मानना पडेगा। परव्ृत दुख भी नहीं मान सकते, क्योकि पर स्व से 
निष्पन्न नही है । जो स्व से निष्पन्त नही है, वह अविद्यमान स्वभाव है । स्वय अविद्यमान- 
स्वभाव दूसरे को क्या सम्पन्त करेगा ? दु ख जब एक का कृत नही है, तब उभय-क्वृत भी सिद्ध 
नहीं होगा। उक्त न्याय से यदि दुख का स्वयक्वतत्व, परकृतत्व सिद्ध नही हुआ तो दुख 
की निहेँतुकता का प्रश्न भी नही उठेगा, जैसे आकाश-कुसुम की सुगन्धि के लिए निर्वेतरुकता 
का प्रश्न नहीं उठा सकते। आचाय॑ चन्द्रकीत्ति कहते हे कि उपयु कत न्याय से जब दु ख 
सिद्ध नही होता, तव उसके आश्रय भूत श्रात्मा की सिद्धि का प्रश्न ही क्‍या है ? 


संस्कारो फी लिःस्वभावता 


ग्रव आचार्य पदार्थों की नि स्वभावता प्रकट करने के लिए सस्कारो की परीक्षा करते 
है । कहते हैं कि भगवान्‌ ने सर्वसस्कारों को मृपा श्र मोपधर्मा! कहा है । अ्लातचक्रवत्‌ 
समस्त सस्कारो का आ्राख्यान वितथ है । केवल निर्वाण मोपधर्मा नही है, सत्य है। इसके 
अतिरिक्त सव धर्म नि स्वभाव होने से शून्य है । 


यहाँ वादी शका करता है कि मोपधर्मा होने से यदि सब सस्कार मृषा हे तो श्रापका 
यह कहना भी कि “कोई पदार्थ नही है', मृषा-दृष्टि होगी । आचार्य कहते हैँ कि सर्व सस्कारो 
की मोपधमंता अवश्य है, किन्तु हमारा यह वचन कि 'मोपधर्मा सभी म॒षा हे, क्या मोपण 
(वचना) किया ? अ्रवश्य ही, यदि कोई सत्‌-पदार्थ होता और उसका हम अपवाद करते, तो 
हमारी दृष्टि अभाव-दृष्टि होती, और उसे झ्राप मिथ्या-दृष्टि कह सकते । 





3 एतड़ि खल्लु मिक्षव परम सत्य यादेदममोपपर्म निर्वाणम, सर्व॑सस्काराश्व मषा मोपधर्माय इति | 
( मा० का० बृ०, पु० २१३७ ) 


ऊनविंश श्रधष्याय भ्र२५ 


साध्यमसिक झ्भाववादी नहीं 


वादी कहता है कि उपय कत आगम ने यदि अश्नाव-दृष्टि का भी प्रतिपादन नही 
किया, तो क्या करता है ? आचार्य कहते हे कि भगवान्‌ के ये वचन शब्यता (स्वभाव का 
अनुत्पाद) के प्रकाशक हु। चन्द्रकीत्ति यहाँ श्रनवतप्तह्न दापसक्रमणसूत्ष का एक स्व उद्धत 
कर कहते हँ--जो प्रत्ययो से उत्पन्न होता है, वह वस्तुत अनुत्पन्न ही है, क्योकि उसकी 
स्वाभाविक उत्पत्ति नही है। प्रत्ययाधीन उत्पत्ति से ही शून्यता उक्त हो जाती है । ऐसी 
शून्यता को जाननेवाला प्रमाद नही करता । 


वादी कहता है कि यह आगम भावों का अनवस्थायित्वमात्न वतलाता है, भावों के 
स्वभाव का अनुत्पाद नही । भावो का स्वभाव है, क्योकि उनका परिणाम देखा जाता हे । इसके 
श्रतिरिकत एक ओर तो माध्यमिक भावों को अस्वभाव मानते हे, दूसरी ओर उसमे शून्यता- 
धर्म भी मानते है । किन्तु, यदि धर्मी नही है, तो तदाश्रित धर्म कैसे उपपन्न होगे ? भरत , विपरि- 
णामादि की सिद्धि के लिए उन्हें भाव-स्वभावता माननी होगी । 


ग्राचार्य कहते है कि यदि भावों के स्वभाव स्थित है, तो अन्यथाभाव किसका होगा ? 
जो धर्म जिस पदार्थ को किसी प्रकार नही छोडता, वह उसका स्वभाव कहा जाता है, ज॑से अग्नि 
की उणष्णता । यदि भावों का स्व-भाव माने, तो उनका अन्यथात्व (रूपान्तरता ) नही बनेगा । 
यदि भाव अपनी प्राकृत अ्रवस्था में ही वत्तेमान रहेंगे, तो उनका अन्यथात्व केसे उपपन्न होगा । 
युवक जब युवावस्था में ही वत्तमान है, तब उसका अन्यधात्व नही होगा। वादी के सिद्धान्त मे 
अ्रवस्थान्तर-प्राप्ति से भी अन्यथात्व नही होगा, ग्योकि युवक का श्रन्यवात्व उसकी जीर्णता 
है। यदि युवक पूर्ववत्‌ है, तो उससे अन्य की ही जीर्णता माननी होगी । श्रन्य युवा की जीर्णता 
से भी उसकी जीर्णता है, तो उसका जरा से सम्बन्ध निष्प्रयोजत होगा। यदि कहे कि 
यवा का ही अन्यथाभाव होगा, तो यह ठीक नही है, क्योंकि जो जरावस्था-प्राप्त नहीं 
है, वह युवा है। उसे कोई जीर्ण भी मातें, तो एक में परस्पर दो विरुद्ध अवस्थाएँ माननी 
पडेगी । 


यदि आप कहें कि क्षीरावस्था के परित्याग से देधि-अवस्था ग्राती है, भरत. क्षीर दधि 
नही होता, तो हम कहते हे कि क्या उदक का दधिभाव होगा ? इस प्रकार तो सस्वभावबाद 


में आप किसी तरह परिणमन नही सिद्ध कर सकते । न आर 
आपका यह श्राक्षेप कि शून्यता वे. आश्षय के लिए माध्यमिक को भावों को सरव५४ 


कोड धर ७ जनों करे ग्रा< 
मानना पडेगा, ठीक नहीं है। अवश्य ही शून्यता का कोर्ड धर्म होता, तो उसके ब्राथय 








१ ये प्रत्ययेजायति स हयजातो न तस्य उत्पाद सभायतोईरिल । ही 
यः प्रत्ययाधीनु स शून्य उक्तो य शन्यवा जानति सोउप्रमछ ॥ (पु० २३६ 


५२६ बीद्ध-धर्म-दर्शन 


के लिए भावों की सस्वभावता भी होती। किन्तु, ऐसा नहीं है । हमारे मत में शून्यता सब 
धर्मों का सामान्‍्य-लक्षण है । इसलिए कोर्ट अशून्य धर्म नहीं है। जब श्रगून्‍्य पदार्थ नहीं है, 
और अशूत्यता नही है, तब प्रतिपक्ष (अशुत्यवा) से निरपेश होने के कारण शुन्यता भी नही 
होगी । जब शून्‍्यता नही है, तव उसके ग्राश्चित पदार्थ की भी सत्ता नहीं है। हमारा यह 
पक्ष सुसगत हैं । 


पूर्वपक्षी कहता है कि भगवान्‌ ने विमोक्ष के लिए शूत्यता, अनिमित्तता, प्रप्न णिहितता 
का निर्देश किया है । यह सौगत वचन की अन्य सबसे ग्रसाधारणता है । अन्य तीथिकों के वाद- 
मोह से अ्रभिभूत इस जगत्‌ को शिक्षा देने के लिए भगवान्‌ वुद्ध ने जगत्‌ में नैरात्म्योपदेश के 
प्रदीप को जलाबा था। किन्तु, आपने तथागत के प्रवचन का व्याख्यान करने के व्याज से 
शून्यता का ही प्रतिक्षेप कर दिया । 


सिद्धान्ती कहता है कि आप अत्यन्त विपर्यास दे! कारण निर्वाणपुरगामी शिव एवं 
सरल मार्ग को छोडकर ससार-कान्तारगामी मार्ग का अनुसरण कर रहे हैं । आपको जानना 
चाहिए कि निरवशेप ब्लेश-व्यावि के चिकित्सक महावद्यराज बृद्ध ने कहा है! कि “मिश्या- 
दृष्टियों से श्रमनिविष्ट लोगो का निम्सरण (श्रप्रवृत्ति) ही शुन्यता है । किन्तु, जो मून्यता 
में भी भावाभिनिवेश (जुन्यता एक तत्त्व है, ऐसा अ्रभिनिवेश ) करेगे, वे श्रसाध्य हे, क्योकि 
हमारे उपदेश से उन्हें (अभिनिवेशी को) सकल कत्पना से व्यावृत्त मोक्ष फैसे होगा ? ज॑से 
कोई किसी से कहे कि मे तुम्हे पैसा दूंगा, तो दूसरा कहे कि आप मुझे वही दे, कि “पण्य नहीं 
दूंगा'। ऐसे व्यक्ति को पण्याभाव का ज्ञान नहीं कराया जा सकता। इसी प्रकार, जिन्हें 
शून्यता में भी भावाभिनिवेश हो जाय, उसे अभिनिवेश से कौन निपेध कर सकता है ” ऐसे 
दीप-सजी का परम चिकित्सक तथागत ने प्रत्याख्यान किया है। 


संसर्गवाद का खण्डन 


आचाये भावों की नि स्वभावता सिद्ध करने के लिए पदार्थों के ससर्गवाद का खण्डन 
करते हैँ । पूर्वपक्षी कहता है कि भावों की सस्वभावता है, क्योकि उनका ससर्ग होता है। 
सस्कारो का भी परस्पर समर्ग होता है । जब यह कहा जाता है कि चल्षुविज्ञान चक्षु और 
रूप की अपेक्षा करके (प्रतीत्य) उत्पन्न होता है, तो उससे तीनों का यनिपात या स्पर्श 
अभिप्रेत है । स्पर्श से वेदता आदि होते है । इसी प्रकार सज्ञा श्रौर वेदना ससुष्ठ हैं। इन्हें 
अससृष्ट धर्म नही कहते । भ्रत , ससर्ग भावों की सस्वभावता को सिद्ध करते हे । 


आचार्य समाधान करते हे कि इनका सस्ग सिद्ध नही होता, क्योकि द्रष्टव्यू (रूप), 
दर्शन (चक्षु) और द्रप्टा (विज्ञान) में किन्ही दो या तीन मेँ (सर्वग ) ससर्ग नहीं 





१ शून्यता सबंदृष्टीनां प्रोक्ता नि संरण जिने । 
येपा तु शून्यतादृष्टिस्तानसाध्यान्‌ अरमापिरे ॥ (११८) 


ऊर्नावज्ञ श्रध्याय ५२७ 


होता । इसी प्रकार, राग-रक्त-रजनीय, द्वेष-द्विष्ट-हेपणीय तथा श्रोत्न-भ्ोता-श्रोतव्य का 

भी ससर्यग नहीं होता। ससर्ग के लिए द्रष्टव्यादि मे परस्पर अ्न्यता होनी चाहिए। तभी 

क्षीरोदक के समान वें अन्योन्य-ससृष्ट होगे । किन्तु, इनमें भ्रन्यत्व सिद्ध नही किया जा सकता, 

इसलिए इनमे ससर्ग भी नहीं होगा । इतना ही नही कि कार्य-कारण-रूप में श्रवस्थित 

द्रप्टग्यता आदि में परस्पर भ्रन्यता असम्भव है, प्रत्युत अत्यन्त भिन्न घटपटादि मे भी परस्पर 
अन्यता सिद्ध नही होती । 


कस्तु-भद की श्रपारमार्थिकता 


अन्य पट की अपेक्षा से ही घट को पट से श्रन्य कहा जाता है। आचार्य कहते हूं 
कि पट में घट की अपेक्षा से अ्रन्यता है, यही यह सिद्ध करता है कि पट से घट अन्य नहीं 
है, क्योकि नियम है कि जिसकी श्रपेक्षा से जो वस्तु होती है, वह उससे श्रन्य नही होती । 
जैसे बीजाकुर। यदि घट-पट की श्रन्यता की श्रपेक्षा श्रन्य है, तो वह पठातिरिक्त अन्य 
वस्तुओं से भी अन्य है। ऐसी दशा मे पट-निरपेक्ष एक-एक घट अन्य होगे, क्योकि जो जिससे 

प्रन्य है, वह उसके विना भी सिद्ध होगा--जेसे कोई भी घट श्रपने स्वरूप की निष्पत्ति में 

पट की भ्रपेक्षा नही करता । इसी प्रकार, जब पट के विना भी घट का अन्यत्व सिद्ध होता है, 
तब उस पट-निरपेक्ष घट का परत्व भी सिद्ध होगा । किन्तु, पट-निरपेक्ष एक-एक घट का अन्यत्व 
दुष्ट नही है। इसलिए, घट की अन्यता स्वीकार करनेवाले पक्ष में जिसकी अ्रण्क्षा से श्रन्यत्ता 
अभीष्ट है, उसी से यह भी स्पष्ट होता है कि उसकी अपेक्षा से अन्यता नही है । 

परवंपक्षी एक तर्क करता है कि आपके मत में किसी की अपेक्षा से किसी में अन्यता 
नही है, तो आपका यह कहना भी सम्भव न होगा कि “अन्य को प्रतीति से ही किसी में अ्रन्यत्ता 
ञ्राती है, इसलिए, वह उससे श्रन्य नही है । सिद्धान्ती कहता है कि पदार्थों की अन्यता- 
सिद्धि परस्परापेक्ष है। इसलिए, हम लोक-व्यवहार में किसी की अन्यता कहते है। वस्तुत , परीक्षा 
करने पर किसी की अन्यता सिद्ध नही होती । 

प्व॑पक्षी कहता है, लोक-सवृत्ति से झ्राप घट-पट को भाँति बीजाकुर में भी प्रन्यता-ध्यप- 
देश क्यों नही करते ? चन्द्रकीत्ति इसका उत्तर देते हुँ कि लोक घट-पट के समान वीजाकुर की 
अन्यता में प्रतिपन्न नही है। ऐसा मानने पर घट-पट के समान वीजाकुर मे भी जन्य-जनकभाव 
नही होगा, और बीजाकुर में यौगपच्य ( एककालिकता ) भी मानता पडेगा। 


सामान्य-विशेष की अच्यता नहीं 


यहाँ वेशेषिक अपना पक्ष उठाता हैं कि हम किसी पदार्व में पदार्वान्तर जी अपेला 

करके परब॒द्धि नहीं मानते । सामान्य विशेष ही अन्यत्त हे, वह जिससे समवेत्त (सम्बद्ध) होगा 
धान्तर-मिरपेल होकर भी पर होती है । इसलिए, आपये उसे समस्य दोग मेरे 

है, वह वस्तु पदार्थान्‍्तर-निरपेल है के 


पक्ष में नही लगते । 


& ०८ 
भ्र्र८ बौद्ध-घम-दरशन 


सिद्धान्ती समाधान करता है कि श्रापका पक्ष तब ठीक हा, जब श्रन्यता सिद्ध हो, किन्तु 
यह सर्वथा अमिद्ध हैं। यह बताइए कि भ्रन्यत्व श्रन्य मे कत्पित है या अनन्य में ? प्रथम पक्ष 
में अन्यत्व-परिकल्पन व्यर्थ है, क्योंकि अ्रनायास ही अन्यत्वेन व्यपदिष्ट पदार्थ में आप 
अन्यत्व की कल्पना करते हैं। द्वितीय पक्ष भी ठीक नही है, क्योकि अ्नन्य एक होता है, जो 
अन्य का विरोधी हैं। श्रत , अनन्य में विरोधी ग्रन्‍्यत्व कैसे रहेगा । 

पूर्वपक्षी ससर्गवाद को प्रकारान्तर से पुप्ट करता है | कहता है कि दर्शनादि का त्िक- 
सन्निपात ( तीन का स्पर्श) है, क्योंकि दर्शनादि स्पप्टत उपलब्ध है। सिद्धान्ती कहता है 
कि आपके मत में दर्शनादि का ससर्ग एकत्वेन परिवाल्पित है, या अन्यत्वेत। एकत्व-पक्ष में 
ससर्ग नही बनेगा, क्योंकि उदक-निरपेक्ष क्षीर का उदक से ससर्ग नही होता । अन्यत्व-पक्ष भी 
असिद्ध है, क्योकि उदक से पृथक रहकर क्षीर उदक से ससृष्ट नही होता । यदि पूर्बपक्षी कहे 
कि ससग न हो, किन्तु ससृज्यमान-ससृष्ट-सख्रप्टा तो है, जो जो ससर्ग के बिना अ्रसम्भव होगे ? 
आचाये कहते हैँ कि जब ससर्ग ही नहीं है, तव ससृज्यमानादि की सत्ता कहाँ से सिद्ध होगी । 

चन्द्रकीत्ति इस समर्गवाद का निषेध केवल तकों के आधार पर नही करते, भगवद्वचन 
भी उद्धृत करते हैं कि चक्ष्‌ वस्तुत नही देखता है । यह सयोग-वियोग विकल्पमात्र है |” 


नि.स्वभावता की सिद्धि 


माध्यमिककारिका के पचदश प्रकरण में आचारय नि स्वभावता के सिद्धान्त का समारम्भ 
के साथ समर्थन करते हे, और आचार्य चन्द्रकीत्ति उसकी पुष्टि के लिए सर्वास्तिवाद विज्ञानवाद 
आदि का खण्डन करते हुए सस्वभाववाद को निकट परीक्षा करके उसे ध्वस्त करते है । 

बौद्धों में एकदेणी कहता है कि भावों का स्वन्नाव है, क्योंकि उसकी निष्पत्ति के लिए 
हेतु-प्रत्ययो का उपादान होता है । उपादान खपुप्प के लिए नहीं होता, श्रकुर की निष्पत्ति 
के लिए बीज का तथा सस्कार के लिए अविद्या का उपादान होता है । 

सिद्धान्ती कहता है कि यदि सस्कार और अ्रकुरादि सस्वभाव हूँ, और वर्त्तमात हें, तो 
इनके लिए हेतु-प्रत्मम्र व्यर्थ हैं। जिस प्रकार वत्तमान सस्कारादि की भूयो निष्पत्ति के लिए 
अविद्यादि का उपादान व्यर्थ हे, उसी प्रक्रार समस्त भावों की विद्यमानता हेतु-प्रत्यय के 
उपादान को व्यर्थ सिद्ध करती हैं। श्रत , हेतु-प्रत्थथो के द्वारा भावों का स्वभाव सिद्ध नहीं 
होता । यदि कहो कि उत्पाद से पूर्व स्वभाव अविद्यमान हे, हेतु-प्रत्ययों की श्रपेक्षा से 
पश्चात्‌ उसका उत्पाद होता है, तो ऐसी स्थिति में स्वभाव कृतक होगा । किन्तु, जो स्वभाव 





१ सर्वबंसयागि तु पश्यति चक्षस्तत्र न पश्यति प्रत्यवहीनम | 
नेव च चक्ष प्रपश्यति रूप तेन सयोगवियोगविकरप ॥ 
आलोकसमाश्रित पश्यति वक्ष रूपमनोरमचित्रशिष्टम्‌ 
येन च योगसमाश्रितचक्ष॒स्तेन च पश्यति चक्ष कदान्चि॥ (पु० २५६ ) 


है, वह कृतक कैसे होगा ? उसका स्वत्व ही जब उसको सत्ता है (स्वो भाव ), तव उसे 
नियमत'* अक्ृतक होना चाहिए । जैसे अ्रग्ति की उष्णता या अ्रन्य पद्मरागादि का पद्मरागादि- 
स्वभाव । 


आचार्य चन्द्रकीत्ति कहते है कि स्वभाव की अश्रकृतकता लीक-व्यवहार से व्यवस्थित 
है। उसके आधार पर हमने भी श्रग्ति की उष्णता को अग्नि का स्वभाव मान 
लिया है । वस्तुत , औष्ण्य भी भ्रग्नि का स्वभाव नहीं हो सकता, क्योकि अग्नि की उत्पत्ति 
मणि-ईन्धन-आरादित्य के समागम से तथा अश्ररणि के निर्घणणादि के कारण हेतु-अत्ययापेक्ष 
है । अग्नि के अतिरिक्त उसकी उष्णता सम्भव नही है, अत जल की उष्णता के समान 
प्रग्नि की उष्णता भी उसका स्वभाव नही होगी, प्रत्युत उसका श्रीष्ण्य हेतु-प्रत्यय-जनित 
होने से कृत्रिम है । 

पूर्वपक्षी कहता है कि 'उष्णता अग्नि का स्वभाव है', यह सर्वजनप्रसिद्ध है। चन्द्रकीर््ति 
कहते है कि हमने कब कहा कि यह वाद प्रसिद्ध नही है। हम लोग तो इतना ही कहते हूं 
कि उष्णता स्वभाव नही है, क्योकि वह स्वभाव-लक्षण से वियुक्त है। लोक अ्रविद्या-विपर्यास 
से नि.स्वभाव को ही स्वभावत्वेन प्रतिपन्न करता है, और उसके श्रतुसार आराज्यान करता है 
कि 'उष्णता श्रग्ति का स्वलक्षण है” । बालजन की प्रसिद्धि के श्रनसार ही भगवान्‌ ने अभि- 
धर्म में भावों का सावृत स्वरूप व्यवस्थापित किया है। किन्तु जिनका, अ्रविद्या-तिमिर नप्ट हो 
चुका है, ऐसे प्रश्ञाचक्षुवाले भ्रार्य लोगो की दृष्टि से विचार करे, तब वालचन की कल्पित 
सस्वभावता उपलब्ध नही होगी। फलत , आर्य परहित की दृष्टि से कहता है कि “भावों का 


स्वभाव नही हैं | 


स्वभाव का लक्षण 

, यहाँ श्राचार्य स्वभाव का अपना लक्षग बताते हे कि स्वभाव पर-निरपेक्ष तथा 
अक्ृत्रिम होता है । चन्द्रकीत्ति उसकी व्याख्या मे कहते है कि वी भाव इस ब्युलवाति मे पदार्थ 
का आत्मीय रूप स्वभाव है। आात्मीय रूप वही होगा,जो अक्ृत्रिम होगा। जो ेु जिसका 
आयत्त है, वह भी उसका आत्मीय है, जसे स्वमृत्य, स्वजन | ्स प्रकार, परमापेक्ष ओर 
क्त्निमपदार्थ स्वभाव नही होगे। अ्तएव, अग्नि की उप्णता हेतु-प्रत्यय से प्रतिबद्ध होने के 
कारण,पूर्व मे न होकर पश्चात्‌ होने के कारण, क्ृतक हैं, झ्ौर अगरिन का स्वन्नाव नहीं है । 


ये डै 
इस प्रकार अग्नि का निजरूप अकृत्रिम है, जो कालत्य मं अव्यभिचारी है । 


अब प्रश्न यह है. कि स्वभाव के इस लक्षण के सनुमार अग्नि का स्वभाव व्या है? 
माध्यमिक परमार्थ का सकेत करता है कि स्वर्पत (स्वलक्षणत ) स्व्रभाव 


इसके उत्तर में 
जिओ! 'नही है! भी नही है. (न तद्‌ ग्रस्ति न चापि नास्ति स्वत्पत ) । इस सहस्थ 
ए्‌ कर 


'नही है, किन्तु, सावतिक आरोपण से कहा 5 
हर > इसलिए कः आरोपण से कहा जाता है फि 
श्रोताओं उत्न्रास न हो, ६ > 

मे को उठ 

प्स्वभ्ाव है !' 


घ६्‌छ 


हर बोद्ध-धर्म-दर्शन 


भगवान का वचन है कि अ्रपरमार्थ धर्मों की देशवा और श्रवण होगा । वह कंवल 
समारोपित कर्मों से ही देशित या श्रुत होता हैं। जो पदार्थ उपलब्ध है, उन्हें अविद्या-विरहित 
आये जिस ल्‍ूप में अपने दर्शन का विषय बनाता हैं, वही उसका स्वभाव है ।* 


प्रशत उठता है कि अश्रध्यारोप के कारण यदि स्वशावातिरिब्तवाद सिद्ध होता है, तो वस्तु 
की अ्रस्तिता का स्वरूप क्‍या है ? चन्द्रकीत्ति उत्तर में कहते हैँ कि जो धर्मो की धर्मंता है, वही 
उसका स्वरूप है (या सा धर्माणा धर्मता मँव तत्स्वरूपम्‌!) । धर्मों की घर्मता क्या हैं ? 
धर्मों का स्वप्ञाव | स्वभाव क्‍या है ? प्रकृति । प्रकृति क्या है ? श॒न्यता। शून्यता क्या है 
नि स्वभावता । नि स्व भावता क्या है ? तथता । तथता क्‍या है ? तथाभाव, अविकारिता, सदव 
स्थायिता । परनिरपेक्ष तथा अ्रकृत्रिम होने के कारण अग्न्यादि का श्रनुत्पाद ही उसका 
स्वभाव है । 


आ्राचार्य चन्द्रकीत्ति कहते है, इस विवेचन से यह स्पप्ट होता है कि श्राचार्य ने अविद्या- 
तिमिर के प्रभाव से उसी का परनिरपेक्षता, श्रकृत्रिमता ञ्रादि लक्षण किया है। भावों की यही 
ग्रनत्यादात्मकता स्वभाव है, जो अ्रक्रिज्चित होने से अभावमात्र एवं अस्वभाव है। अत , किसी 
प्रकार भावो का स्वभाव सिद्ध नही होता । 


वादी कहता है कि आपके मत में भावो का स्वभाव न हो, परभाव तो है, क्योकि उसका 
झ्राप प्रतिपेध नहीं करते । परभाव स्वभाव के विना अ्रसम्भव है, अत स्वभाव भी मानना 
पडेगा। सिद्धान्ती कहता है कि स्व्रभाव के अभाव में परभाव भी कहाँ होगा ? इतना ही नही, 
स्वमाव और परभाव के श्रभाव में भावमात्र नहीं होगा । इस प्रकार, भाव के प्रतिपेध 
से श्रभाव भी प्रतिपिद्ध होता है। यदि भाव नाम से कुछ होता, तो उसका अन्यथाभाव भ्रभाव 
होता । जब घटादि भावरूप से असिद्ध हे, तब उस अविद्यमान स्वभाव के अन्यथात्व (अभाव ) 
का प्रश्न ही कहाँ है ? आचार्य कहते है कि स्वभाव, परभाव, ग्रभाव, भाव ये सर्वधा अनुपपन्न 
हैं। जो अ्रविद्या-तिमिर से उपहत लोग इसकी सत्ता स्वीकार करने हैं, वे वुद्ध-शासन के तत्त्व को 
नही जानते । 


यहाँ आचार्य चन्द्रकीत्ति सर्वास्तिवाद और विज्ञानवाद का खण्डन कर बुद्ध-वचनो का 
विनियोग माध्यमिक पक्ष में करते हे । 


चन्द्रकीत्ति कहते है कि कुछ लोग तथागत के प्रवचन का अपने को अ्विपरीत व्याख्याता 
समझते है, और कहते हे कि पृथिवी का स्वभाव काठिन्य है, वेदना का स्वभाव विपयानुभव है 
श्रादि । विज्ञान अन्य है, रूप अन्य है, वेदना अन्य है। इस प्रकार, इनकी परभावता है । 
वत्तमानावस्था का विज्ञानादि भाव है, वह अरतीतावस्थापन्न होकर अ्रभाव हीता है। 


१, अनक्षरस्थ पर्मस्य श्रुति का देशना च का | 

क्षूयते देश्यतें चापि समारोपाठनक्षर । (पृ० २६४) 
२. येनात्मना पश्यति शुद्धदृष्टि- 

स्वत्तस्वमित्येवमिहाप्यवेदि ॥ ( मध्यमकावतार, 5।२६ ) 


ऊनविश श्रष्याय ५३१ 


आचार्य के कथतानुसार इन मान्यताओों को माननेवाले प्रतीत्यममृुत्पाद के परम 
गम्भीर तत्त्व को नही जानते, क्योकि स्वभाव-परभावादि का अस्तित्व उपपत्ति-विरुद्ध है। किन्त, 
तथागत उपपत्ति-विरुद्ध पदार्थों के स्वभाव का वर्णन नही करते। सोपपत्तिक और झवि- 
सवादक होने से बुद्ध-वचन का प्रामाण्य है । वुद्ध-नचन का आगमत्व सिद्ध है, क्योंकि वह 
प्रक्षीणदोष आप्त के द्वारा आगत है। तत्त्वों का आगमन कराता है, अथवा तत्त्व के प्रति 
अभिमुख है या उसका प्रतिगसन करता है, श्रौर उसका श्राश्रय छेकर लोक निर्वाणगामी होता 
है । अन्य मत उपपत्ति-वियुक्त हे, आगमाभास है । उनका प्रामाण्य व्यवस्थित नही है । स्वभाव- 
परभावादि का दर्शन युक्ति-विधुर है, अत तत्त्व नही है | इसलिए, आचार्य नागा न कहते हैँ 
कि मुमुक्षुओ के लिए भगवान्‌ ने आयंकात्यायताववादसूत्र £ में अस्तिवाद, नास्तिवाद दोनो का 
प्रतिषेध किया है; क्योकि भगवान्‌ को भावाभाव के अ्रविपरीत स्वभाव का यथावस्थित ज्ञान है । 
उन्होने भावाभाव उभय का प्रतिषेध॒ किया है, भरत पदार्थों का भाव या अभाव-दर्शन तत्त्व 


नही हो सकता । 


आचार्य कहते हे कि यदि अम्त्यादि का स्वभाव है, तो उस विद्यमान सद्वस्तु का 
अत्यथाभाव कैसे होगा ”? क्योकि जिसका प्रकृतित अस्तित्व है, उसका नास्तित्व कैसे सम्भव 
होगा । प्रकृति का अन्यथाभाव किसी प्रकार सिद्ध नही किया जा सकता । किन्तु, वादी “प्रबन्धो- 
परम' (प्रवाह का विच्छेद) विनाश का लक्षण मानता है। उसके मत में सभी वस्तुएं जल 
की उप्णता के समान विपरिणामधर्मी हैं, अत सिद्ध है कि पवार्थों में कही स्वभावता नहीं है । 
आचार्य कहते हे कि अन्यथात्व उपलक्यमान नही है, क्योकि खपुष्प के समान जो ्रक्ृत्या 
ग्रविद्यमान है, उसका अन्यथात्व कैसा ? तथा प्रकृत्या (स्वभावेन) जो विद्यमान है, उसका भी 


अ्रन्यथात्व कसा ? 


शुन्यवाद उच्छेद या शाइवतवाद नहों 
आचार्य कहते हे कि सिद्धान्त में अन्यथात्व-दर्शन से पदार्थों की जो नि स्वभावता सिद्ध की 
गई है, वह परमत मे प्रसिद्ध अ्रन्यथात्व-दर्शन की दृष्टि से है, क्योकि स्वमत में कभी किसी का 





१ यद्सूयसा कात्यायनाय लोकों5स्तिता वामिलिविष्टो नास्तिता च। न तेन परिमुन्यते। 
जातिजराव्याधिमरणशोकपरिदेवदु खदोरम॑नस्योपायासेभ्यो. न॒ परिमुच्यते । पाल्चगी- 
कात्संसारचारकागारघन्धनाज्न परिमुच्यते शत्यादि । (५० २६६) 

अस्तीत्ति काश्यप ! अयमेकोउन्तो नास्तीति काश्यप अयमेकोइन्त । बदेनयोरन्तयोम॑च्य॑ 
तदरूप्यमनिदर्शनमप्रतिष्ठ्मनाभासमनिकेतमविशेष्तिकमियमुच्यते कास्यप ! मध्यमा प्रतिपद्धमः्णां 
मृतप्रत्यवेक्षेत्र । तथा-- 

अस्तीति नास्तीति उमेंडपि अन्ता शुद्धी अशुद्धीति इमेइपि अन्ता । 

तस्मादुमे अ्न्तविवर्जयित्वा मध्येषपि स्थान न करोति पश्डित ॥ (पृ० २७०) 


गज 


प्३२ बोद-धर्मं-दर्शन 

ग्न्यथात्व श्रभिप्रेत नही है। शआ्राचार्य निष्क्ृष्टार्थ करते है कि प्रकृति तथा धर्म अत्यन्त 
अविद्यमान एव अस्वभाव है । इनमें जो भावों के अ्स्तित्व-तास्तित्व की परिकल्पना करते हे, वे 
शाश्वतग्राही अस्तिवादी हे या उच्छेदद्रष्टा नास्तिवादी हे। इसलिए, तत्त्वग्राही विच्क्षण को 
अस्ति-नास्तिवाद का आश्रयण नही करना चाहिए ।* जिसके मत में भावों का स्वभाव ही 
ग्रभ्युपगत नही है, उसके मत में शाश्वत या उच्छेदवाद कैसे बनेगा ? 


बादी कहता है कि आप नि स्वभाववादी है, भावदर्णन नहीं मानते । श्नत , भावों का 
गाश्वत-दर्शन न मानें, यह ठीक हो सकता है, किन्तु उच्छेद-दर्णन मानना होगा । चन्द्रकीत्ति 
कहते हे कि भाव-स्वभाव का श्रभ्युपपम कर पण्चात्‌ उसका अपवाद करे, तो झ्रभाग-दर्शन प्रसवत्त 
होगा । जैसे त॑मिरिक का उपलब्ध केश वित॑मिरिक को किड्न्चिद्‌ उपलब्ध नहीं हीता और वह 
तास्ति कहता हैं। इससे यह नही सिद्ध होता कि वित॑मिरिक का प्रतिपेध्य कोई सत्‌ है। इस 
प्रकार, माध्यमिक विपयेस्त लोगो के मिथ्यासिनिवेश की निवृत्ति के लिए भावों के श्रस्तित्व 
का प्रतिषेध करता है । यह कहने मात्र से उसपर उच्छेदद्रण्टा होने का आरोप नही लगाया 
जा सकता । 


विज्ञानवाद में उच्छेद श्रौर शाश्वतवाद का परिहार नहीं 


चन्द्रकीत्ति विज्ञानवाद पर श्राक्षेप करते हैं और सिद्ध करते हे कि उनके सिद्धान्त से 
श्रन्तद्वय का परिहार नही होता । विज्ञानवादी चित्त-चैत्त की परतन्त्र सत्ता स्वीकार करते है, 
और उनकी परिकल्पित स्वन्ावता नही मानते, इसलिए अस्तित्व-दर्शन का परिहार करते है । 
इस प्रकार, वस्तु की परतन्त्र सत्ता को सक्‍लेश और व्यवदान का निमित्त मानते हे, और उसके 
सद्भाव से नास्तित्व-दर्शन का खण्डन करने है । किन्तु, उनके मत में परिकल्पित अ्रविद्यमान 
है, श्रोर परतन्त्र विद्यमान है। इसलिए दर्शन-द्य का उपनिपात है। श्रत , विज्ञानवाद में 
श्रन्तय का परिहार नही सिद्ध होता । वस्तुतः, हेतु-प्रत्यय-जनित होने के कारण किसी की 
सस्वभावता मानना सर्वेथा अयुक्त है। इसलिए, मध्यमक-दशन में ही श्रास्ति-ब-नास्तित्व- 
दर्शन का परिहार होता है, सर्वास्तिवादी या विज्ञानवादी दर्शनों में नही । विज्ञानवाद 
माध्यमिक-सम्मत परमार्थ-दर्श का उपाय है, श्रत सामितीयो की तरह वह नेयार्ब* है। 


भगवान्‌ ने महाकरुणा के अधीन होकर निम्न भूमि के विनेयों के अनुरोध से विज्ञानवाद 
की देशना की है । 





१ 'अस्तीति शाश्वतग्नाहों नास्तीत्युच्छेंददशनम्‌ | 
तस्मादस्तिलनास्तित्वे नाश्रीयेत विचक्षय ॥ (१५१०) 
२ संमाधिराजसृत्र में उक्त है-- 
नीताय॑सूत्रान्तविशेषजानति यथोपदिष्टा घुगतेन शुन्यता | 
यर्मिन्‌ पुन पुद्गलसच्त्वपूरषो नेयार्थतो जानति सर्वृधर्मानू ॥ (मा० का०, पृ० २७६) 


अर्नावग श्रध्याय ५३१ 


संसार की सत्ता का निर्षेध 


वादी कहता है कि ससार का सद्भाव है, इसलिए भावों का स्वभाव मानना होगा | 
ससार या ससूति "एक गति से गत्यन्तर का गमन है।' भावों का स्वभाव न हो, तो 
किसका गत्यन्तर में गमन होगा ? 


सिद्धान्‍्ती कहता है--भावो का स्वभाव तब होगा, जब ससार हो, किन्तु वह प्रसिद्ध 
है। प्रश्न है कि सस्कारो का ससरण होता है या सत्त्वो का? झौर, जिन मस्कारो का 
ससरण होता है, वे नित्य हे या अनित्य ? नित्य निष्क्रिय होते हे, श्रत नित्य सस्कारों का 
ससरण असम्भव है। श्रनित्य उत्पाद के समननन्‍्तर विनष्ट होते है, और विनष्ट श्रविद्यमान 
होने के कारण वच्ध्यासुत के सस्कारों के ममान कही गमन नहीं कर सकते, अ्रत 
उनका भी ससरण असिद्ध है। सस्कार ग्रनित्य है, फिर भी वे हेतु-फल की सम्बन्ध-परम्परा से 
गविच्छिन्न रहते है, और मन्तान से प्रवत्तित होकर ससरण करते है, यह पक्ष भी ठीक 
नही है। क्योकि, कार्य-कारण में कार्य कही से आगमन नहीं करता, श्र कही गमन 
नही करता, भश्रत उसका ससरण नहीं होगा। इसी प्रकार, नष्ट कारण भी कहीं से 
आगमन नही करता, और कही गमत नही करता। वस्तुत ,सस्कार के अतिरिक्त अतीत और 
अनागत की कल्पना असिद्ध है; क्योकि उसके नष्ट और अ्रजात रूप अ्रविद्यमान होते हे । 


यदि कोई कहे कि उत्तर क्षण के उत्पन्न होने पर पूर्व का ससमरण होता है, तो मह 
तब सम्भव है, जब पूर्वोत्तर क्षण एक हो । किन्तु, उनका एकत्व सम्भव नहीं है, क्योकि 
उसमे कार्य-कारणभाव इष्ट है। एक मानने पर पूर्व-उत्तर क्षण का व्यपदेश भी नही होगा, 
और 'पूर्व क्षण नष्ट हुआ' इसके कहने का कोई भ्र्थ नही होगा, क्योकि वह उत्तर क्षण मे 
अ्रव्यतिरिक्त होगा। इसी प्रकार, पूर्व क्षण के अभिन्न होने के कारण उत्तर क्षण उत्पन्न हुआ' 
इस वाक्य का कोई अर्थ नही होगा। पूर्व और उत्तर क्षणों की भिन्‍नता मानें, और उनका 
ससरण माने, तो भ्र्हतो का भी ससरण होगा, क्योकि पृथगूजन की ससार में उत्तपत्ति 
होती है। इतना ही नही, बल्कि प्रदीपान्तर के प्रज्वलित होने पर निर्वात प्रदीप की भी 


ज्वलन-प्रतीति माननी होगी । 

फिर, प्रश्त होगा कि क्या नष्ट, भ्रनष्ट अथवा नश्यमान पूर्व क्षण से उत्तर क्षण का उदय 
होता है ? प्रथम पक्ष ठीक नही है, अ्रन्यथा वह्नलि-दग्घ बीज से श्रकुरोदय होगा । द्वितीय फेल 
में बीज के श्रविक्ृत रहने पर भी श्रकुरोदय मानना होगा, जो अहेतुक क होगा । तृतीय पक्ष 
ग्रसिद्ध है, क्योकि नष्टानष्ट के ्रतिरिक्त नश्यमान की सत्ता नहीं है । उत्त प्रकार से 
पूर्वोत्तर क्षण-व्यवस्था झौर कार्यकारण-व्यवस्था नही होगी, भ्रौर सन्‍्तान नहीं बनेगा। इन 
दोनों के अभाव में अनित्य सस्कारो का सनार है , यह पक्ष नहीं जप | से मस्वारों में 
समार का निषेध है, उसी प्रकार भत्वों का समार है, यह पक्ष भी निपिद्ध होता है । 

आचार्य वहाँ उस पक्ष का निराकरण करते है, जो झात्या को सम्परारों गे समान 


नित्य-अनित्य न मानकर उसकी सववतव्यता में प्रतिपन्‍न है, दौर पुरंगल वा संसरण मानता 


प्र्‌३४ बोौद्ध-धमं-दर्श न 


है। श्राचार्य कहते हे कि आत्मा स्कन्धायतन-धातु-स्वभाव नही है, और न उससे अतिरिक्त 
ही है। आत्मा स्कन्धायतन-धातुमान्‌ नही है, और स्कन्च्रायतन धातुओं में भी नहीं है। इसी 
प्रकार, आत्मा में भी स्कन्धायतन धातु नहीं हैं । 
आचार्य ससार का एक विशेष प्रकार से खण्डन करते हैं। वे वादी से पूछते है 
कि हम मनुष्योपादात (मानव-जीवन के लिए इन्द्रियादि समस्त उपकरण) से देवोपादान 
में जब जाते हैं, तब मनृप्योपादान का त्याग करके अथवा विना त्याग किये देवोपादान 
ग्रहण करते है? प्रथम पक्ष में पूर्वाषादान के परित्याग और उत्तर के अनुपादान के 
अन्तराल को पच उपादान-स्कम्थों से रहित मानना होंगा। जो श्रनुपादान और स्कत्ध- 
रहित होगा, वह अवश्य ही निर्हेतुक होगा श्रोर उसकी सत्ता न होगी । द्वितीय पक्ष भी 
उपपन्न नही है, क्योकि पूर्व के परित्याग और उत्तर का ग्रहण स्वीकार करने पर एक आत्मा 
की द्वद्यात्मकता (दो श्रात्माएं) माननी होगी । 
यदि वादी कहे कि पूर्व और उत्तर भव के बीच श्रन्तराभ्षविक स्कन्घ है, उससे 
सोपादानता सम्भव होगी, उसके श्राधार से समरण होगा, किन्‍्नु यह ठीक नही है, क्योकि 
ग्रन्तराभविक स्कत्ध में भी पूर्व भव के परित्याग-अ्रपरित्याग की शका उठेगी, जिसका 
समाधान नही है ) वादी यदि त्याग और उपादान को बुगपत्‌ माने, तो हम प्रश्त करेगे कि 
क्या पूर्वोपिदान का त्याग एकदेशेन होता है ” श्रौर, वह एकदेणेत अ्न्तराभवोपान में सचरित 
होता है, अथवा सर्वात्मना ? प्रथम पक्ष में पूर्वोक्त दृचात्मकता दोप का प्रसंग होगा। 
सर्वात्मना पक्ष भी पूर्वोक्त विभ्रवता (ससाराभाव) के दोप से आपन्न होगा । इस प्रकार, 
संस्कार या आत्मा का ससरण सिद्ध नही हुआ । श्रत , ससार का सर्वेथा श्रभाव है । 
यहाँ चद्धकरीर्ति अ्रपनी वृत्ति में एक नये प्रकार से प्रदन उठाते हैं और आचार्य के 
वचनो से उसका समाधान करते हैं। पूर्वपक्ष है कि ससार है; क्योकि उसका प्रतिद्वन्द्दी 
निर्वाण है । 
समाधान में चन्द्रकीत्ति कहते है कि निर्वाण नही है, क्योकि प्रश्त होगा कि निर्वाण 
नित्य सत्त्व के लिए है या अनित्य सत्त्व के लिए ? दोनो पक्ष ठीक नही है; क्योकि नित्य 
अ्रविकारी होता है श्रौर अनित्य अविद्यमान होता है, ञ्रत निर्वाण नही होगा । यदि कहें कि 
नित्यत्वेन अनित्यत्वेन अवाच्य का निर्वाण होता है, वो ससार के समान निर्वाण मे भी झात्मा 
का अस्तित्व स्वीकार करता पडेगा। आचार्य चन्द्रकीत्ति यहाँ निर्वाण के खण्डन के लिए श्रष्ट- 
सहिस्रिका तथा समाधिराजसूत्र आदि के उद्धरगो | से मायोपमता एवं स्वप्नोपमता सिद्ध 
करते है । निर्वाण के ग्रभाव में ससार का भी अ्रभाव है । 


आचार्य नि स्वभावता के खण्डन के लिए वन्ध-मोक्ष का पुन प्रकारान्तर से खण्डन 
करते हूं । कहते हूँ कि रागादि क्लेश सत्त्वो को अस्वतन्त्र कहते है, इसलिए उन्हें बन्धन कहा 
लि पद गदर मिल हक कक “बल 


१. निर्वाणमप्यायुष्मन्‌ सूभूते! मायोपम स्वप्तोपसम्‌ । बुद्धधर्मा आयुष्मन्‌ सुभूते मायोपमा- 
स्वप्नोपमा इत्यादि । 
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जाता है और इनसे बद्ध पुथगजन त्रधातुक का अ्रतिक्रमण नही कर पाते । किन्तु, यह उदय- 
व्ययशील क्षणिक तथा उत्पाद के परस्पर नष्ट प्स्कारो को तो वद्ध नही कर सकते | इसी प्रकार, 
उनका रागादि वन्धन से विच्छेद भी क्‍या होगा, जब कि वह अ्सत्‌ एवं अविद्यमान हैं । 
वस्तुतः, बन्धनभूत रागादि उपादानों की भी सत्ता नहीं है, क्योकि जो सोपादान है, वह 
बद्ध है, उसका फिर बच्चन क्‍या ? अ्नुपादान वन्धन-रहित है, श्रत तथागत के समान वह 
बद्ध न होगा | दूसरी वात यह है कि लोक में निगडादि वन्धन बन्ध्य देवदत्तादि के अतिरिवत 
और उससे पूर्व सिद्ध रहते हे, इस प्रकार बन्ध्य सस्कार हो या पुदूगल हो, उनसे पूर्व रागादि 
को सिद्ध होना चाहिए, जो सर्वंदा असम्भव है, क्योकि रागादि निराश्रय होकर सिद्ध 
नही होगे । 
यहाँ वादी कहता है कि आपने ससार और निर्वाण तथा बन्ध श्रीर मोक्ष का 
प्रतिपेध कर दिया। मुमुक्षुओ की शान्ति के लिए तृष्णा-नदी से उत्तीर्ण होने के लिए और 
ससार महाटवी के कान्‍्तार से निरतीर्ण होने के लिए तथाग्रत का परम आश्वासन देनेवाला 
महाधर्म च्छन्द व्यर्थ होगा, और निर्वाण-प्राप्ति के लिए श्रुत-चिन्ता-भावनादि का उपासना- 
क्रम भी व्यर्थ होगा । 
सिद्धान्ती कहता है कि हमारे मत में स्वभाव नि स्वभाव है । प्रतिविम्ब, मरीचिका-जल, 
अलातचक्र के समान आत्मा-आत्मीय स्वन्ावों से रहित है | केवल विपर्यास से अहमात्न का 
परिग्रह है, इसीलिए सत्त्व सोचता है कि में सवॉपादान-रहित होकर निर्वाण प्राप्त कहें, और 
मैं धर्म-प्रतिपन्न होकर निर्वाण अवश्य लाभ करूँगा। सत्त्व का यह अरहकार-ममकार ही 
मत्कायदूष्ठि का उपादान है, वस्तुत उसका यह महाग्राह है। इस महाग्राह्मभिनिवेशी के लिए 
शान्ति नही है, इसलिए मुमुक्षु के लिए ये सब परित्याज्य है। 
ग्रन्त में, श्राचार्य कहते हे कि परमार्थ सत्य में निर्वाण का अ्ध्यारोप अनुपलब्य 
होने के कारण निर्वाण अ्रसमम्भव है, इनीलिए ससार-परिक्षय भी श्रसम्भव है , क्योकि जब 
निर्वाण नही है, तथा उसकी प्राप्ति नहीं है, तव समार भी कहाँ विकल्पित होगा, जिसपे क्ष 
के लिए उद्योग हो । 
कर्म फल और उसके सम्बन्ध का निषेध 
ग्राचार्य अब कर्म-फल-सम्वन्ध की परीक्षा करते है । कर्मवाद के सम्बन्ध में तीथिक्ो के 
विभिन्न सिद्धान्तो को पूर्वपक्ष के रूप मे उपस्थित कर कर्म की नि स्वभावता से उसका खण्टन 
करते है । 
वादी कहता हे कि सनन्‍्तान की अविच्छिन्नता के कारण जन्म-मरण-परम्परा तया ड्समे 
हेतु-फल-भाव की प्रवृत्ति होती हैं । उसी से सस्कार या ग्रात्मा ससरण करते हं । इस प्रसार, 
कर्म-फल-सम्बन्ध सिद्ध होता है । माध्यमिक के मत में समार नहीं है, और चित्र भी उस्य- 
नन्‍्तर विनाशी है | ऐसी अवस्था में कर्माक्षेप-काल में विषाक (फल) का सद्भाव नागी होगा। 


श्रत , इस मत में कर्म-फल का सम्बन्ध नही बनेगा । ससार मानेंगे, तभी सत्त्व गत्मान्तर में प्रपरे 
रे रे 


५३६ बौद्ध-घर्म-दर्शन 


पूर्वकृत कर्म के विषाक-फल से मम्बद्ध होगा। अ्त्त , कर्म-फल-सम्वन्ध के लिए उसका श्राश्नय 
ससार मानना होगा । 
कर्मों के भेद 

प्रात्ससयमक कुशल-चित्त पुदुगल को विपय में श्ररवतन्त्त बनाता है, यानी कुणल- 
चित्त राग्रादि वलेशो की प्रवृत्ति का निवारक होता है, श्रीर सत्त्व को दुर्गंति-गमन से रोककर 
धारण करता है । इसके श्रतिरिक्त यह परानुप्राहक-चित्त और मंत्न-चित्त भी हैँ। यह चित्त 
धर्म इस अर्थ मे है कि कुगति-गमन से रोकते है, विधारण करते हैँ। यह चित्त फल की 
अभिनिवु ति में असाधारण कारण हूँ । इस जन्म और परजन्म में इनसे फल-निष्पत्ति होती 
है । इस चित्तात्मक धर्म के अतिरिक्त भगवान्‌ ने दो श्रौर ध्षमों (कर्मों) की व्यवस्था की है--- 
चेंतता-कर्म श्रीर चेतयित्वा-कर्म | उन दो कर्मो के अनेक भेद होते है। मनोविज्ञान-सम्प्रयुक्त 
चेतना मानस-कर्म है । चेतना से चिन्तित और काय-वाक्‌ से प्रवत्तित कर्म चेतयित्वा-कर्म है । 
इन कायिक-बाचिक-मानसिक कर्मो के प्रधानत सात भेद होते हँं--कुशल-अकुशल वाक्‌- 
कर्म, कुशल-अ्रकुशल काय-कर्म, कुशल अविज्ञ प्ति-कर्म, अ्रकुशल श्रविज्ञप्ति-कर्म, परिभोगान्वय 
पुण्य, परिभोगान्वय अपुण्य, चेतना । 


यहाँ प्रश्न उठता हैं कि उक्त कर्म क्या विपाक-काल तक स्थित होते हे, अथवा नष्ट 
हो जत्ति हँ। यदि उत्पन्न कर्म विपाक-काल तक स्वसरूपेण अ्रवस्थित होते है, तो इतने काल 
तक अविनष्ट द्वोने के कारण इन्हें नित्य मानना होगा। पश्चात्‌ भी उनका विनाश नही होगा, 
क्योकि विनाश-रहिंत आकाश्ादि का पश्चातू विनाश नहीं होता। कर्म यदि उत्पादान्तर 
विनाणशी हे, तो वह अपनी अविद्यमान-स्वभावता के कारण ही फलोत्पादन नहीं करेंगे । 


क्षणिकवाद में कमंफल की व्यवस्था 


निकायान्तरीय स्वमत से इसका परिहार करता हे कि सस्कार उत्पत्त्यनन्तर विनाश है 
फिर भी हमारे मत में दोप उपपन्न न होगे । यह कहना कि निरुद्ध कर्म फलोत्पाद नही करेंगे, 
ठीक नही हैं । वीज क्षणिक है, किन्तु उसमे श्रकुर-काण्ड-ताल-पत्न स्वजातीय फल-विशेष की 
निप्पत्ति का सामथ्य हे । अत , बीज अ्रकुरादि का कारण बन स्वय निरुद्ध हो जाता है। हाँ, 
बीज यदि अ्ंकुरादि सच्तात का प्रसव न करे और अग्नि 'प्रादि विरोधी प्रत्ययों से पहले ही नष्ट हो 
जायें, तो उसका उच्छेद माना जायगा । वीज निरुद्ध न हो और ग्रकुरादि सन्तान का प्रवर्तन 
करे, तव उसका शाश्वतत्व माना जायगा । किन्तु, वीजाकुर-द्प्टान्त मे दोनो का अभाव है, अत 
वीज में शाष्वतोच्छेद दोप नही लगेगे। निकायान्तरीय पूर्वोक्त वीजाकुर दृप्टान्त के समान 
ही कुशल या अकुशल चेतना-विशेष को चित्त-सत्तान का हेतु मानता है। कुशल चित्त श्रहुत्‌ 
के चरम चित्त के समान भावि चित्त-गन्तान का हेतु न होकर निरुद्ध हो जाय, तब कर्म को 
उच्छिन्न कह सकते हैं, और भावि गन्तान को उत्पन्न करके भी स्वरूप से प्रच्युत न हो, तो 
कम को शाश्वत कहेंगे । किन्तु, यहां दोनो नही है, श्रत कर्म की क्षणिकता के सिद्धान्त में 
पर-उच्छंद या शाइवतत्व का आरोप नही लगेगा । 
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अविप्रणात से कर्मफल-व्यवस्था 


कोई ग्रन्य नैयायिक पूर्वोक्त समाधान में दोपोद्भावन कर स्वमत से पूर्वक्त श्राक्षेपो का 
परिहार करता है। कहता है कि आप यदि वीजाकुर-दृष्टान्त से चित्त-सन्तान के पूर्वोक्त दोपो 
का परिहार करेंगे, तो अवश्य ही आपके पक्ष में बहुत बडे-बडे श्रपरिहार्य दोष लगेगे । ज॑से 
ग्रापके मत मे शालि-बीज से सजातीय शाल्यकुर की ही सनन्‍्तान प्रवृत्त होगी, विजातीय की 
नही। इसी प्रकार, कुशल-चित्त से समानजातीय कुशल चित्त-सन्‍्तान उत्पन्न होगी। काम, 
रूप या आरारूप्य के अनाख्रव चित्त से तत्तत्‌ लोको के अ्रनास्नव चित्त ही उत्पन्न होगे। मनुष्य- 
चित्त से मतृष्यचित्त, देवचित्त से देवचित्त, नारकचित्त से तारकचित्त उत्पन्न होगे। इसी प्रकार, 
देव-मनुष्य अकुशल कर्म भी करें, फिर भी गति, योनि वर्ण, बुद्धि, इन्द्रिय, वल, रूप, भोग झादि 
की विचित्रता न होगी । भ्रतः, यह परिहार पूर्ण नही है । 


वस्तुत , जब कर्म उत्पन्न होता है, तब उसके साथ सन्‍्तान में एक श्रविप्रणाश' नामक धर्मं 
भी उत्पन्न होता है । यह विप्रयुक्त धर्म है । ज॑से : ऋणपत्र लिख लेने से धनिक के घन का 
नाश नही होता, बल्कि कालान्‍्तर में ब्याज के साथ मिलता है, उसी प्रकार कर्त्ा-कर्म के 
विनष्ट होने पर भी इस “अविप्र णाश' धर्म के अवस्थान से फल श्रभिसवृद्ध होता है। जैसे 
ऋणपत्रदाता का धन लौटाकर निभु क्‍त है, अत वह विद्यमान हो या अविद्यमान, पुन धना- 
झ्यागम नही कर सकेगा, उसी प्रकार ्अविप्रणाश' विपाक प्रदान कर निभुक्त ऋणपत्र के 
समान कर्त्ता का विपाक से पुन सम्बन्ध नही करायगा । 
ध्रविप्रणाश' काम, रूप, आरूप्यावचर, अनाज्नव के भेद से चतुविघ है, तथा प्रकृतित* 
ग्रव्याकृत है । अविप्रणाश' दर्शन-अ्रहेय नही है, किन्तु भावता-प्रहेंय है । यह “अविप्रणाश' 
कर्म-विनाश से विनष्ट नही होता और कर्म-प्रहाण से प्रहीण नही होता । इसलिए, अ्रविप्रणाश 
से कमे-फल सम्पन्न होते है । इस मत में पृथगूजन के कर्म के समान यदि दर्शन-मार्ग से अवि- 
प्रणाश' का प्रहाण हो, तो कर्मों का विनाश मानता पडेगा और उससे ग्रायों का इष्टानिष्ट कर्म- 
फल पूर्वेकर्मों के फल न होगे । सभाग और विसभाग समस्त कर्मों के काम, रूप और झारुप्य 
समस्त धातुओ के प्रतिसन्धियों मे सर्वे कर्मों का अ्रपमर्देन अविप्रणाश” धर्म उत्पन्न होता है। 
चेतना-स्वभाव या चेतयित्वा-स्वभाव, सालव था ग्रनाख़व, सभी कर्मो का एक-एक अवि- 
प्रणाश' उत्पन्न होता हैं। यहाँ 'अविप्रणाश' विपाको के विपक्व होते पर मी अवश्य ही निरुद्ध 
नही हो जाता, किन्‍्तु निर्भु कत ऋणपत्न के समान विद्यमान होते हुए भी पुन- विपाक नही 
से अविप्रणाश' निरुद्ध होता है श्रीर वह सान्नवों का 
साखव-फल, अनाखवी का अनालव-फल देता है । अविप्रणाश का इ सलिए भी महत्त्व है कि 
कृत कर्म निरुद्ध हो जाता है, क्योकि उसकी स्वभाव-स्थिति नही है। “आज नि स्वभावता से 
शब्यता उपपन्न होती है, किन्तु कर्म के इस ग्रनवस्थान-मात्रसे उच्छेद नही हो जाता, वयोकि 


करता। फल-व्यतिक्रम या मरुण 


; जा की 
का के परिग्रह से ही कर्मविपाक का सदुभाव सिद्ध होगा । शाश्वतवाद का भी 
प्रसग नही होगा, वयोकि कर्म का स्वरूपेण अवस्थान नही है । अविप्रणाशवादी फटना दे कि 


ध्प 


ध्रूर८ बौद्ध-धसं-दर्शन 


मेरे इस सिद्धान्त में कर्म पाक-काल तक रहता, तो नित्यता की श्रापत्ति होती, निरुद्ध होता, 
तो वह फल नही करता इत्यादि दोप लगते । अत्त., पूर्वोक्ष श्राक्षेपो का मेरा ही समाधान 
उपयुक्त है । 


सिद्धान्त में कमंफल की नि स्‍्वभावता 


सिद्धान्ती वादियों के दोनो समाधानों को नहीं मानता, और सिद्धान्त-सम्मत समाधान 
करता है। 


सिद्धान्त में कर्म उत्पन्न नही होता, क्योकि वह नि स्वभाव है। कर्म स्वभावतः होता, तो 

वह शाश्वत भी होता, क्योकि स्वभाव का अन्यथाभाव नही होता । कर्म स्वभावत होता, तो 
अक्वत होता, क्योकि शाश्वत्त किसी से किया नहीं जाता । शाश्वत विद्यमान होता है, श्रत 
उसके लिए किसी की करणता अनपपन्न है । वह करण की श्रपेक्षा नहीं करेगा । इतना ही नही, 
प्रत्युत कर्म अक्षत होगा, तो अकृताभ्यागम (नही किये फल की प्राप्ति) दोप भी होगा। जिसने 
प्राणातिपातादि कर्म नही किया, उसका भी श्रक्ृत कर्म है ही। उससे उसका सम्बन्ध मानना 
पडेंगा। कृषि-वाणिज्यादि क्रियाओं का झरारम्भ धन-धान्यार्थ किया जाता है, किन्तु आपके मत 
में उनके श्रकृत कर्म विद्यमोन है, श्रत* उसका आरम्भ क्यो किया जाय ? ऐसी अवस्था में पुण्य- 
कर्म और पापकर्म का भी विभाग नही होगा, क्योकि सवके श्रक्ृत पुण्य-पाप विद्यमान रहेंगे । 
विपक्व विपाक-कर्म भी पुनः विपाक-दान करेगे, क्योकि श्रविपक् विपाकावस्था से विपकव 


विपाकावस्था में कोई श्रन्तर नही होगा । सिद्धान्त में कर्म नि.स्वभाव हैँ, इसलिए शाश्वत-दर्शन 
वा उच्छेद-दर्शन के दोष नही लगते। 


ब्प 


कर्म नि स्वभाव इसलिए हूँ कि उसका हेतु क्लेश नि स्वभाव है। कुशल-अ्रकुशल के 
विपर्यास की श्रपेक्षा से जो होते हे, वह नि स्वभाव हें, अ्रत क्लेश नि स्वभाव है । जब क्लेश 
नि स्वभाव है, तो उसका कार्य कर्म सस्वन्नाव कैसे होगा ? पीछे इसकी विस्तृत परीक्षा से हम 
निश्चित कर चुके हैं कि कर्म नही हूं, फिर कर्त्ता और कर्मज फल सस्वभाव कैसे होगे। 


वादी पुन एक प्रशन उठाता है कि आपके मत में भाव नि स्वभाव है, तो भगवान्‌ का 
यह वचन कैसे लागू होगा कि सबको कृत कर्म का विपाक स्वयमेव श्रनुभव करना पडता है। 
अपनी इस मान्यता से आप प्रधान नास्तिक सिद्ध होगे । सिद्धान्ती कहता है कि हम लोग नास्तिक 
नही है, प्रत्युत श्रस्तित्ववाद और नास्तित्ववाद का निरास करके निर्वाण के भ्रद्वत-पथ के प्रकाशक 
हैं । हम यह नहीं कहते कि कर्म कर्ता और फल नही है, किन्तु वह नि स्वभाव हे, केवल इसकी 
व्यवस्था करते हैं । यदि कहो कि नि स्वभाव पदार्थों का व्यापार नही वनेगा, तो यह ठीक नही है, 
क्योकि सस्व्नाव पदार्थों में ही व्यापार नही होता, नि स्वभ्नाव में भी व्यापार होता है । क्या आप 
निःस्वभाववादी को अपना कार्य करते हुए नही देखते । भगवान्‌ ने अपनी ऋद्धि के प्रभाव से एक 
निर्मितिक को उत्पन्न किया । उत्पन्न निर्मितिक ने पुन एक दूसरे निर्मि तिक का निर्माण किया । 
वह तथागत स्वभाव से रहित है, भरत, शूल्य एवं नि स्वभाव है। दूसरा निर्मितिक जो पहले से 
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निर्मित है, वह भी निःस्वभ्ाव है | इस दुृष्टान्त में नि स्वभाव पदार्थों का नि स्वभाव ही कार्य- 
कत्तृ त्व तथा कर्म-कत्तु त्व-व्यपदेश सिद्ध होता है, अतः अद्वयवादी माध्यमिक मिथ्यादर्शी नही है । 


खझतात्मवाद 


वादी सिद्धान्ती की कठिन परीक्षा करता है। कहता है कि आपके मत में क्लेश, कर्म, 
कर्त्ता, फलादि कोई तत्त्व नही है । मूढो को गन्ध्रवंनगरादि के समान अतत्त्व ही तत्त्वाकारेण 
प्रतिभासित होते हैं, तो फिर बताइए तत्त्व क्या है ” श्रौर उसका श्रवतरण कंसे होता है ? 
सिद्धान्ती कहता है कि अ्राध्यात्मिक या वाह्मय कोई भी वस्तु उपलब्ध नही होती, श्रत 
गअहकार-मसकार का सर्वथा परिक्षय करना ही तत्त्व है। सत्त्व की सत्कायदृप्टि से ही श्रशेप क्लेण 
उत्पन्न होते हे, अत उन क्लेशो और दोषो का योगी आत्मा और विषयो को अ्रपन्ती योगज 
बुद्धि से देखकर निषेध करता है। ससार का मूल सत्कायदृष्टि हे। मत्कायदृष्टि का 
आलम्बन आत्मा है, अत आत्मा की अनुपलब्धि से सत्कायदृष्टि का प्रहाण होगा और उसके 
प्रहाण से सर्वक्लेश की व्यावृत्ति होगी । इसलिए माध्यमिक आत्मा की विशद परीक्षा करते 
हे कि यह आत्मा कया है, जो भ्रहकार का विषय है । अ्रहकार का विपय झात्मा (जो कत्पित 
किया गया है ) स्कन्धस्वभाव है या स्कन्ध-व्यत्तिरिक्त है ! 


ग्रात्मा स्कत्ध से भिन्न या अभिन्न नहीं 

यदि स्कनन्‍्ध ही आत्मा है, तो उसका उदय-व्यय. उत्पाद ग्रौर विनाश मानना होगा. 
और फिर आत्मा की अनेकता भी मानती होगी। यदि श्रात्मा स्कन्ध-ब्यतिरिक्त हो, तो उसका 
नक्षण स्कन्ध नहीं होगा। यदि प्रात्मा स्कच्ध-लक्षण नही है, तो आपके मत में उसका 
उत्पाद-स्थिति-भग लक्षण भी नही होगा । ऐसी अवस्था में वह प्रविद्यनाह या असस्कत होगा, 
और खपुष्प या निर्वाण के समान आत्म-व्यपदेश का लाभ नहीं के ] |: वादी श्रात्मा का 
स्‍्कन्ध-ब्यतिरिक्त लक्षण करते हैं। वे उसका रूप नित्य,कर्त्ा, भोक्‍ता 'निग्‌ ण्‌, प्त्रय आदि बविविछ 
कहते हैं। आत्मा के स्वरूप के विषय मे वादियों मे परस्पर किचित्‌ भेद है. किन्तु वे सभी कि 
की स्वरूपतः उपलब्धि करके उसके लक्षण का भ्राख्यान नही करते । दन्चुत डे झ्ार की 
उपादाय-प्रज्ञप्ति (जिन स्कन्धादि उपादानों से प्रात्मा ज्ञापित है ) का भी यथावत्‌ बोध नही 
होता । इस प्रकार, तामधारी श्रात्मा के सावृतिक ज्ञान से भी वादी परि स भ्ात्मा के मम्बन्ध 
में वादी अपनी मिथ्या कल्पना से और अनुमानाभासो से तिप्रलव्ध हे | वें मोह रा ही आत्मा की 
झौर उसके विभिन्न लक्षण करते हूं । कर्म-कारक परीक्षा में आत्मा शौर 


उपादानो की परस्परापेक्षिक सिद्धि दिखाते हुए उनका सावृतिक प्रतियेध किया गया है । 
ममक्षओ्रों का आत्मा का विचार वह है, जो उपादाय-प्रञ॒प्ति वा विपय है, क्योरि 
पक निदेश होते न उसके सम्बन्ध पें यह विवन्प 
विपर्यास से आत्मा का अभिनिर्दध हाता हे ? उसके सम्बन्ध मे यह विन 
पतिमासित है. वह स्कन्ध-लक्षय है था नहा 


नहा 


कल्पना करते हे, 


] 
रू 


उसमे अ्विद्या- | 
होगा कि स्कन्ध-पचके जो उपादानत्वेच 
उपलदा 

विचार करते पर उसकी भाव-स्वभावता उ 


बाप नहीं होती । जब झात्तमा वी उपलडि:, 
उपादान पच-स्कन्ध चुतरा उपलब्ध नहीं होंगे । 
होती, तब आत्म-प्रज्ञप्ति के उ पच-स 
गे 


दग्ध रथ मे 


५४० बोद्ध-धर्म-वर्शन 


अ्ग अ्रदग्ध कैसे होगे ? योगी जैसे आ्त्म-नैरात्म्य में प्रतिपन्न होता है, वसे ही श्रात्मीय 
स्कन्ध-वस्तुओ में भी नैरात्म्य-प्रतिपन्न होता है। किन्तु, इसका श्र्थ यह नही है कि नैरात्म्य- 
प्रतिपत्ता योगी की सत्ता हैँ, जिससे श्रात्मवाद सिद्ध हो; क्योकि आत्मा श्रीर स्कन्ध के प्रतिपिद्ध 
होने पर कौन दूसरा परमार्थत शेप वचेगा, जो निर्मम श्रौर निरहंकार होगा। आत्मा-आ्रत्मीय 
की श्रनपलब्धि से सत्कायदृष्थि प्रहीण होती है, और सत्कायद॒ष्टि के प्रहाण से--काम, दृष्टि, 
शीलब्रत, श्रात्मवाद--चतुष्टय का क्षय होता है। उसके क्षय से पुत्रभंव का क्षय होता है। 
भव के निरुद्ध होने पर जाति-जरामरणादि समस्त निरुद्ध होते हें। इस प्रकार, कर्म श्रौर क्लेश 
के क्षय से मोक्ष होता हैँ । कर्मे-कलेश विकल्प से प्रवरत्तित हे। विकल्‍प श्रनादि ससार के 
अ्नादि काल से अभ्यस्त ज्ञान-ज्ञेय, वाच्य-वाचक, कर्त्ता-कर्म, करण-क्रिया श्रादि विचित्र प्रपच 
से उपजात है । ये समस्त लौकिक प्रपच सर्व भाव-स्वभ्षावों के शून्यता-दर्शन से निरवशेप 
निरुद्ध होते है । 
यहाँ चन्द्रकीत्ति शुन्यता के निर्वाण-स्वरूप को स्पष्ट करते है । कहते हूँ कि वस्तुओं की 
उपलब्धि होने पर ही समस्त प्रपच-जाल खडा होता हे, क्योंकि रागी प्रुरुष वन्ध्या-दुहिता के 
प्रति उसके रूप-लावण्य-यौवन से आकृष्ट होकर कैसे राग-प्रपच का अवतारण नही करता? यदि 
राग न हो, तो तद्विपयक विकतप न हो, और कल्पना-जाल न बिछे । फिर, सत्कायदृष्टिमूलक 
क्लेश उत्पन्न न हो, और शुभ-प्रशुभ-श्रानिज्य कर्म न किये जाये, तो जाति,जरा-मरण, शोक, 
परिदेव, दु ख, दौर्मनस्थादि का जाल-रूप इस ससार-कान्तार का अनुभव ही न हो । 


योगी शून्यता की दर्शनावस्था में स्कन्ध, धरतु और श्रायतनों को स्वरूपत उपलब्ध नहीं 
करता। वस्तु के स्वरूप की अनुपलब्धि से तद्दिषयक प्रपच का और विकल्प का श्रवतारण 
नही होता । जब वत्रिकल्प उत्थित न होगे, तव “अ्रहूं, मम के अभिनिवेश से सत्कायदृष्टिमूलक 
क्लेशगण भी उत्पन्न नही डोगे, श्र उससे प्रेरित कर्म न होगे। कर्म के श्रभाव से जाति-जरा- 
का मरणार्य ससार का अ्रभाव होगा | इस प्रकार, अ्रणेप प्रपचो के उपशम-स्वरूप एवं शिवलक्षण 
शन्यता का वोध प्राप्त करने पर अ्रशेप कल्पता-जाल का विगम होता है, प्रपच के विगम से 
विकल्प की निवृत्ति होती है, कर्म-क्लेश की निवृत्ति से जन्म की निवृत्ति होती है । इस उपयुक्त 
क्रम को दिखलांते हुए अन्त में आचार्य चद्रकीत्ति कहते हैं कि शून्यता का लक्षण सर्व-प्रपच- 
निवृत्ति हैं। इसलिए, वही निर्वाण है । 
आचाये कहते हे कि भावविवेक के अनुसार श्रावक श्रौर प्रत्येकबुद्ध को उपयुक्त 
शून्यता के वोध की प्रतिपत्ति नही होती, किन्तु प्रतिक्षण, उत्पन्न-विनश्वर सस्कार-कलाप की 
अ्रनात्मता तथा श्रनात्मीयता का बोध होता है । इस प्रकार, झार्य श्रावक को आत्म-पश्रात्मीय के 
अभाव-वोध के कारण धर्म-मात्र की उत्त्पति और सहार का दर्शन होता है । इस क्रम से आर्य 
श्रावक, निर्मेम और निरहकार होतो है । श्रावक की यह श्रवस्था निर्विकल्पक प्रज्ञाचारविह्यारी 
हावोधिसत्त्व के सर्व सस्कारो की अ्जातता-दृष्टि से पूर्व की है । आचार्य चन्द्रकीतत्ति भावविवेक 


के इस मत को आचार्यपाद के और आ्रागमो के मत के विरुद्ध वताते हुए उसका खण्डन 
करते है। 


ऊर्वाविद्ञ श्रध्याय ५४१ 


अ्रभात्मसिद्धि से श्रागम बाधक नहीं 


आचार वादी की इस झ्ाशका का परिहार करते हूँ कि यदि अध्यात्म और वाह्मय सर्वथा 
कल्पित है, तो भगवान्‌ का यह वचन माध्यमिक मत के विरुद्ध होगा कि-- “आत्मा का नाथ 
आत्मा ही है. .. .कत-अपक्ृत का साक्षी और आत्मा का साक्षी आत्मा नही है ।” 


चन्द्रकीत्ति कहते हे कि क्या भगवान्‌ ने यह नही कहा है कि “सत्त्व या श्रात्मा नही है, 
और धर्म सहेतुक है ।” वस्तुत , आत्मा रूप या रूपवान नही है, रूप में आत्मा या आत्मा में 
रूप नही है। इस प्रकार, विज्ञातादि के साथ श्रात्मा का व्यतिरिक करना चाहिए । इस प्रकार, 
सबब धर्म अनोत्म हे । किन्तु, अब प्रश्न होता है कि भगवान्‌ के पूर्ववचन से परवचन का विरोध 
कैसे दूर हो ? चन्द्रकीत्ति कहते हे कि भगवान्‌ बुद्ध के शासन की नेयार्थता तथा नीतार्थता में 
सामान्यतः: भेद करना चाहिए । आचार नागाजू न कहते हें कि “भगवान्‌ ने आत्मा का प्रज्ञापन 
किया और गअनात्मा की भी देशना की । किन्तु, वस्तुत वुद्ध ने आत्मा-अ्रनात्मा की कुछ भी देशना 
नही की ।” 


आचार्य के इस उपयुक्त वचन का अ्रभिप्राय स्पष्ट करते हुए चन्द्रकीत्ति ने कहा है कि 
ग्रात्मभाव के विपर्यास से घततिमिर से आच्छादित नयन के समान जिन लोगों की बुद्धि 
सर्वेथा आच्छादित है, वे यद्यपि व्यवहार-सत्य में स्थित हे और लौकिक विपयो के प्राही भी 
है, तथापि वे पदार्थ की वास्तविकता का दर्शन नही करते | वे बुद्धि को श्रोदन-उदक-किण्वादि 
द्रव्य-विशेष के समान कललादि महाभूतो के परिपाक-मात्र से सम्भूत मानते है । ये वादी पूर्वान्त 
और अपराचन्त का अपवाद करते है और श्रात्मा तथा परलोक का निषेध करते है । इनके मत 
में इहलोक-परलोक नहीं हैं, सत्त्व सुक्ृत-दुष्कृत कर्मों का विपाक नहीं है। इस निद्धान्त से 
सच््व स्वर्गादि इष्ट-फल विशेष की प्राप्ति के उद्योग से पराड मुख होगे और गकुरादि कर्मो के 
अभिसस्कार में प्रवृत्त होकर नरकादि के महाप्रपात में पतित होगे। इन वादियों को इस असन्‌ 
दृष्टि से निवृत्त करने के लिए भगवान्‌ ने सत्वों के चौरासी हजार चित्त-चरितों का भेद किया। 
हीत-सध्य और उत्कृष्ट विनेय जनो पर अनुग्रह करके भिन्न-भिन्न वासनाओं का अनुवत्तन 
कर सबको भव से उद्धार करने की दृढ प्रतिज्ञा में तत्पर होकर तथागत ने कही-पही अपने 
प्रवचनो द्वारा लोक में श्रात्मा की भी व्यवस्था की हैंः। 

पूर्वोक्ति से अतिरिक्त दूसरे प्रकार के वे लोग है, जो ग्रकुशल कर्म-पथ से व्यावत्त हैं, 
किन्तु आत्मदृष्टि के कारण आत्मा-भाव्मीय भाव के स्नेह-यूब से उतने आवद्ध हैं कि वेधानुत भव 
को अतिक्रान्त करके शिव श्रजर, अमर, निर्वाणपुर का अभिगमन नही कर सकते | थे विनेय 
जन मध्य प्रकार के हे । इनके सत्काय-दर्शन-सम्बन्धी अभिनिवेश को शिधिल करने के लिए घोर 
निर्वाण की अभिलापा को उत्पन्न करने के लिए भगवान्‌ ने अनात्मा की देधना की है । 
जिनका पूर्व-पूर्व श्रभ्थासों से श्रधिमोन्ष-त्रीज परिपकत हैं, और निर्वाण प्रत्यासस #, 


किन्तु, ८ 
वे उत्कृष्ट कोटि के विनेय जन है । ऐसे आ्रात्मस्नेह-रहित विनेय मीचीन्द्र तंचायत के धरम गस्भार 


भ्र४२ वौद्ध-धर्म-दर्गान 


प्रवचनार्थ के तत्त्वावगाहन में समर्थ है। उन्तकी विशेष श्रधिमुव्ति के लिए भगवान्‌ बुद्ध ने न 
आ्रात्मा का उपदेश किया, न अ्नात्मा का ही", क्योकि जैसे प्रात्मदर्शन अतत्त्व है, वैसे ही 
उसका प्रतिपक्ष अनात्मदर्शन भी अतत्त्व है । रत्नकूटसूत्र" में उक्त है कि हे काश्यप | आत्मा 
एक अन्त है, नरात्म्य दूसरा श्रन्त है, जो इन दो अ्नन्‍्तों के मध्य में है, वह श्ररूप्य, अनिदर्शन, 
अ्रप्रतिष्ठ, अनाभास, अविन्प्तिक श्रीर अनिकेत कहा जाता है | यही मध्यमा प्रतिपत्‌ है शरीर 
धर्मों के सम्बन्ध की यथार्थ दृष्टि है । 


तथागत के प्रवचन कांप्रकार 


एक प्रश्न है कि भगवान्‌ बुद्ध ने जब श्रात्मा श्रीर अनात्मा की देशना नही की, तव 
उनकी देशना क्‍या है ? 


ग्राचार्य कहते है. कि चित्त का कोई आलम्बन (विपय) नहीं है। चित्त का कोई 
विषय होता, तो किसी निमित्त का आरोपण करके वाणी की प्रवृति होती । जब चित्त का विपय 
ही अनुपपन्न है, तव निमित्त का अध्यारीप श्रीर वाणी की प्रवृत्ति का प्रइन ही कहाँ उठता है । 
पदार्थ का स्वभाव निर्वाण के समान अ्रनुत्पन्न भर श्रतिरुद्ध है. श्रत चित्त की भ्रवृति नही 
है। इसलिए, भगवान्‌ बुद्ध ने कोई देशना नहीं दी। तथागतगुद्यसूत्र मे उक्त है कि हे 
शान्तमति | जिस रात्ति मे तथागत ने सर्वश्रेष्ठ सम्यकु-सम्वोधि प्राप्त की और जिस रत्िमें 
परिनिर्वाण हुआ, इनके मध्य तथागत ने एक श्रक्षर भी उदाह्वार-व्याहार तही किया । किस्तु, 
प्रश्न है कि भगवान्‌ ने सकल सुरासुर, नर, किन्न र, विद्याधरादि विनेय जन को विविध प्रकार की 
धर्म-देशनाएँ कैसे दी? भगवान्‌ ने एक क्षण के लिए वाणी का उदाहार किया था, जी विविध 
जन के मनस्तम का हरण करनेवाली और विविध प्रकार कावुद्धिवालों को विवुद्ध करवेवाली 
थी। वस्तुत , जैसे यन्त्रीकृत तूरी वायु के ओोको से वजती है, उसका कोई वादक नही होता, 
किन्तु शब्द निकलते है, उसी प्रकार सत्वो की वासना से प्रेरित होकर बुद्ध की विकलहीन 
वाणी नि सूृत होती है । जैसे प्रतिध्वनि के शब्द वाह्य और अन्त स्थित नही है, उसी प्रकार 
बुद्ध की वाणी वाह्य और अन्त. स्थित नही है । 
माध्यमिक नास्तिक नहीं है 


एक वादी माध्यमिक को नास्तिक कहता है, क्योकि माध्यमिक कुशल-अकुशल कर्म, 


कर्त्ता श्रौर फल सवको स्वभाव-जून्‍्य कहता है. । नास्तिक भी इन सबको अ्रस्वीकार करते हैं, 
इसलिए माध्यमिक नास्तिको से भिन्न नही हे । 





१ पुद्धेरात्मा ल चानात्मा' कश्चिदित्यपि देशितम । 


| शआत्मेति कश्यप! अयमेकोउन्त । नेरात्मयमित्यय हवितीयोइन्त ! यदेतयोरन्तयो मध्य 


तदरूप्यमनिदर्शनमप्रतिष्थ्मताभासमविश्ध्तिकमनिकेतमियमुच्चतते काश्यप !.. मध्यमा अतिपद 
घ॒र्माणां मृत प्रत्यवेक्ष ति । ( म० क्ा०, प० ३५४८ ) 


अनविंश् श्रष्याय ५४३ 


श्राचार्य चन्द्रकीत्ति कहते हे कि माध्यमिक प्रतीत्यसमुत्पादवादी हे । वह हेतु-प्रत्यय की 
अपेक्षा करके जगत्‌ का उत्पाद मानते है। इसलिए, वह इहलोक-परलोक समस्त को नि स्वभाव 
कहते हूँ । केवल वस्तु के रूप की भ्रविद्यमानता मानने के कारण माध्यमिक उसके नास्तित्व में 
प्रतिपन्न हे, इतने से तास्तिको से इनकी समानता नहीं है, क्योकि माध्यमिक जगत्‌ की सावृतिक 
सत्ता को स्वीकार करते है । यद्यपि वस्तु की श्रस्वीकृति दोनो मे तुल्य है, तथापि प्रतिपत्ता का 
भेद है । ज॑से * किसी चोर ने चोरी की। उस चोर के किसी शत्रु ने किसी को प्रेरित किया कि 
इसने चौये किया है प्रेरित पुरुष सत्य नही जानता, किन्तु चोर को कहता है कि इसने चोरी 
की है । एक शअतिरिक्‍त व्यक्ति है, जिसने चोर को चोरी करते देखा था, वह भी कहता है कि 
इसने चोरी की है । इन दोनो में चोर के चौय॑ को लेकर कहने में कोई भेद नहीं है, किन्तु 
परिज्ञातृत्व (जानकारी) के भेद से भेद है। उनमें पहला मृषावादी है, दूसरा सत्यवादी है । 
सम्यक्‌ परीक्षा करने पर पहला अ्यश और भ्पुष्य का भागी होगा, दूसरा नही । इसी प्रकार यहाँ 
भी माध्यमिक तो वस्तु के स्वरूप से यथावत्‌ विदित है, श्रीर उसी के अनुसार वह कहता भी है, 
दूसरे नही । ऐसी अवस्था मे वस्तु के वाह्यस्वरूप के अभेदमात्र से अविदित वस्तुवादी नास्तिको 
के साथ विदित वस्तुवादी माध्यमिक की ज्ञान तथा अभिधान में समानता कंसे हों सकती है । 


तत्वामृतावतार देशना 

पहले कहा है कि धर्म अनुत्पन्न और अनिरुद्ध हैं। इसलिए, उसकी देशना में वाक्‌ 
और चित्त की प्रवृत्ति नहीं होगी, किन्तु देशना के अभ्ञाव में इस तत्त्व का ज्ञान लोगो को नही 
होगा । इस विनेय को उस तत्त्व में अवतरित करने के लिए सवृतिसत्य की अपेक्षा से ही 
देशना की आनुपूर्वी (क्रम) होती चाहिए । भगवान्‌ की इस देशना को 'तत्त्वामृतावतार देशना' 
कहते है, जिसकी एक सावृत आनुषुर्वी भी होती है। किन्तु, यह सब कुछ विनेयो के स्वप्रसिद्ध 
अर्थ का श्रनुरोध करके ही है । सूत्र मे कहा है--जैसे म्लेच्छ को अन्य भापा का ज्ञान नहीं 
कराया जा सकता, वसे ही लोक को भी लौकिक भापा के विना ज्ञान नही कराया जा सकता | 

भगवान्‌ ने सब तथ्यम्‌! का उपदेश दिया। यह उपदेश उन विनेय जनों की दृष्टि से 
है, जिन्होने स्कन्ध-घातु-आयतन आदि की सत्य कल्पना की है, और ज्सके प्रनुसार उपलब्धि 
करते है । इससे विनेय का यह निश्चय दृढ होता है कि भगवान्‌ सर्वत्र एव गवदर्शों है, 
क्योकि उन्होने भवाग्र (भवचक्र का अन्त) पर्यन्त के भाजतलोक और नत्त्वलोक की स्थिति, 
उत्पाद, प्रलयादि का ठीक-ठीक उपदेश किया है। 

भगवान के प्रति विनेय जन की सर्वज्ञ-बुद्धि जब निश्चित हो गई, तब ऐसे विनेय की दृष्टि 
से भगवान्‌ ने न तथ्य” का उपदेश किया। पूर्वोक्ति सर्वे तथ्य नही है, क्योंकि तथ्य वह है, 
जिसका अन्यथाभाव नही होता । किन्तु, सस्कारो का अन्यथाज्ञाव है, क्योकि वे प्रतिक्षण बिनाजी 
है । इस प्रकार, भावो का अन्यथाभाव है, वे तथ्य नही हे । ््<़ 

पुनः भगवान्‌ ने 'तथ्यम्‌ अतथ्यम्‌ दोनो का उपदेश दिया है । बालजन की त्रपेक्षा से 
धसर्व॑ तथ्यम' और आर्यज्ञान की अपेक्षा से सम अतथ्यम्‌' उपदेश है, क्योकि आ्यजन झी 
भ्रपेक्षा से उनकी उपलब्धि नही होती । 


पड बौद्ध-धर्म-दर्शन 


जो तत्त्वदर्शन का चिरकाल से श्रभ्यास कर रहे हे, और जिनका श्रावरण थोडे में ही 
छिन्न होनेवाला है, उन विनेयों की दृष्टि से भगवान्‌ ने नव श्रतथ्य नव तथ्यम्‌' का उपदेश 
दिया । भगवान्‌ का यह प्रतिपेध-वचन “वन्ध्यासुत न गौर है, न कृष्ण है! इस प्रतिपेध-वचन 
के समान है । 


ब॒द्ध का इस प्रकार का श्रतुशासन इसलिए यथार्थ अनुशासन हैँ कि वह उन्मार्ग से 
हटाकर सन्मार्ग में प्रतिष्ठित करता है । उनका यह विनेय जन के अ्रनुरूप शासन है । भगवान्‌ 
की यह देशना तत्त्वामृत के श्रवतारण का उपाय है। भगवान्‌ ऐसा एक वाक्य भी नही कहते, 
जो तत्त्वामृत के अवतार का उपाय न हो । आयेदेव ने चतु शतक में कहा है कि भगवान्‌ ने 
मत्‌, असत्‌ , सदसतू, न सत्‌, न श्रसत्‌ का जो उपदेश किया है, वह समस्त विविध व्याधियों की 
अनुरूप श्रौषधि है । 


तत्व का लक्षण 


यद्यपि माध्यमिक सिद्धान्त में तत्व का परमार्थ लक्षण नहीं हो सकता, तथापि 
व्यवहार-सत्य के अनु रोध से जैसे वह श्रवेंक लौकिक तथ्यों का अ्रभ्युपगम करता है, वसे ही तत्त्व 


का भी आरोपित लक्षण करता है। पहले क्ृतकार्य श्रार्य की दृष्टि से तत्त्व का लक्षण करेंगे, 
पश्चात्‌ लोकिक कार्य-कारण-भाव की दृष्टि से । 


प्रप्रप्रत्ययम्‌--तत्त्व परोपदेश से गम्य नहीं है, प्रत्युत स्वय श्रधिगन्तव्य (स्वसवेद्य ) 
है, ज॑से तिमिर रोग से श्राक्रान्त व्यक्ति असत्य केश-मशक-मक्षिकादि रूपो को देखता है । 
उस रोग से श्रनाक्रान्त व्यक्ति उस रोगी को केश का यथावस्थित रूप दिखाना चाहे, तो व्यर्थ 
होगा। हाँ, उसके उपदेश से रोगी को केवल अपने ज्ञान का मिथ्यात्व-मात्र ज्ञात होगा। 
तिमिर-ताश के श्रनन्तर उसे वस्तु का साक्षात्कार होगा । इसी प्रकार, जब परामार्थभूत 
शून्यता-दर्शन के श्रजन से बुद्धिहपी नयन अजित होगा, तव तत्त्वज्ञान उत्पन्न होगा, और 
तत्त्व स्वयं अधिगत होगा । 

शात्तम्‌--तत्त्व शान्तस्वभाव है, क्योकि स्वन्नाव-रहित है । 


प्रप"ूचरप्रपड्चितमु--प्रपञ्च वाणी है , वयोकि वाणी द्वारा श्रर्थ प्रपड्चचित होता है । तत्त्व 
प्रपच से अश्रपचित है, अर्थात्‌ वाणी का विपय नही है । 

निर्विकल्पमु--विकल्प चित्त का प्रचार है। तत्त्व उससे रहित है । 

श्रनानार्थंमू--तत्त्व में भिन्नार्थता नही है । 


वह अभिन्नार्थ तत्त्वशून्यता से एकरस है, 
इसलिए अनानायंता उसका लक्षण है। 


तत्व का लौकिक लक्षण शाश्वतवाद और उच्छेदवाद का व्यावत्तंत कर सिद्धान्त- 
सम्मत कार्यकारणभाव के द्वारा तत्त्व का श्रधिगम कराता है । 


है जिस कारण की अपेक्षा करके जो कार्य उत्पन्न होता है, वह अपने कारण से अभिन्न 
नही है। वीज और अकुर एक नही हैँ। श्रन्‍्यथा, श्रकुरावस्था में श्रकुर के समान वीज भी 


अनविश भ्रध्याय प४४ 


गृहीत होना चाहिए । गृहीत होने पर बीज नित्य होगा, क्योकि वह अविनष्ट होगा | ऐसी 
ग्रवस्था मे शाश्वतवाद की प्रसक्ति होगी, जिससे कमंफल का अभाव सिद्ध होगा । कर्मफल के 
श्रभाव से समस्त दोष-राशि आपन्न होगी। इसलिए जा वीच है, वही श्रकुर है, यह यूवत 
नही है । किन्तु, इससे बीज से अकुर की भिन्नता भी सिद्ध नही होती, अन्यथा बीज के विना 
भी अकुर का उदय मानना पडेगा । ऐसी दशा में अकुर के अवस्थान-काल में बीज अनुच्छिन्न 
ही रहेगा। इससे सत्कार्यवाद के समस्त दोप झापतित होगे । 

इस प्रकार, कार्य कारण-रूप नही है, और उससे भिन्न भी नही है। इमलिए, कारण न 


उच्छिन्न है और न शाश्वत । 
काल का निषेध 


कालवादी काल-त्रय की विज्ञप्ति मानता हे । उत्पन्न होकर निरुद्ध होनेबाले भाव 
अतीत है. उत्पन्न होकर निरुद्ध न होनेवाला वत्तमान तथा जिसका स्वरूप लव्ध नही हुआ, वह 


ग्रनागत है । 

माध्यमिक कालत्रय-वाद का खण्डन करता है, क्योकि प्रत्युत्पन्न और अनागत की 
सिद्धि यदि अतीत की अपेक्षा से है, तो वे दोनो अवश्य ही अतीत होगे । जिसकी जहाँ अ्रमत्ता 
होती है, वह उसकी प्रपेक्षा नही करता । जंसेः तल को सिकता की, पत्र को वन्ध्या की अपेक्षा 
नही है । भ्रत , वर्तमान और अनागत को यदि अतीत की शअ्रपेक्षा है, तो वे अतीत काल में श्रनीत 
के समान ही विद्यमान होगे, और उनमे वस्तुतः अतीतता होगी । भ्रत्युत्पन्न और भ्रनागत यदि 
अतीत में नही है, वो उनकी अपेक्षा करके उनकी स्थिति नही होगी। अतीत से अनपेक्ष प्रत्युत्न्न 
की असत्ता स्पष्ट सिद्ध है । जिस प्रकार प्रत्युत्पन्न और अनागत अतीत की अपेक्षा करें या न करे, 
उभ्यत* उनकी सिद्धि नही होती, वसे ही अतीत और ग्रनागत प्रत्युत्यन्न की अपेक्षा कलम 
करें, उनकी सत्ता सिद्ध नही होगी, तथा प्रत्यूसन्न आर अतीत भ्रनागत की अपेक्षा करे यान 
करे, वे सिद्ध ने होगे । इस प्रकार, माध्यमिक कालत्रय का खण्डन करके भावों की सत्ता का 


खण्डन करते है । ॥ ेु 
कालवादी क्षण, लव, मुह॒र्ते, दिवस, रात्रि, अहोरात्र श्रादि से काल का परिमाण मानता 


है। किन्तु, माध्यमिक जब काल का ही खण्डन करता है, तब उसकी परिमाणवत्ता वा प्रश्न 
कहाँ है? माध्यमिक कहता है कि क्षणादि गलत कूटस्थ काल सिद्ध हो, तो वह क्षणादि से 
हीत हो किन्तु ऐसा नही होता । यदि वादा कहे कि यद्यपि नित्य काल नही हैं, किन्तु रूपादि 
ा श्रौर रूपादि सस्कारो ते प्रज्मप्त होनेवाला काल हैं, जो क्षण श्रादि से अभिल्‍्तिति 
> हज रे भावों की अपेक्षा से काल नही सिद्ध होगा, क्योंकि किसी भी प्रकार भावो की 
कर रा होती । इसका उपपादन पहले किया गया है। 


श्ण 


सव॒ति कम हक तावत्तदेव वत । 


प्रतीत्य यचद भेंवे बह 
हे स्टिन्नं नापि साइपदस (| ( १८१० 


व चान्यदपि तत्तस्मारो 
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५४६ बौद्ध-धर्म-दर्होन 


हेतु-सामग्रीवाद का निषेध 


प्राचाये 'हेंतु-पत्यय-सामग्री से कार्य उत्पन्न होता है”, इस वाद का भी खण्डन करते है। 

ग्राचार्य कहते है कि बीजादि हेंतु-प्रत्यय-सामग्री ( वीज, अवनि, सलिल, ज्वलन 
पवन, गगन, ऋतु आदि ) से यदि फल ( कार्य ) उत्पन्न होता है, तो यह बताना हांगा, 
कि उस सामग्री से व्यरवास्थत फल का उत्पाद होता है या अव्यवस्थित ? 


प्रथम पक्ष मानने पर फल का उत्पाद नहीं होगा, क्योंकि जब हेतु-प्रत्यय-सामग्री 
में फल अवस्थित है ही, तव उससे फल उत्पन्त कैसे होगा। इसलिए यदि कहें कि हेंतु- 
सामग्री में फल व्यवस्थित नही है, तो यह बताना होगा कि ऐसी अवस्था में सामग्री से फल 
कैसे उत्पन्न होता है। हेतु-सामग्री में यदि फल है, तो वह गृहीत होना चाहिए, किन्तु 
गृहीत नही होता । भरत , सामग्री से फल उत्पन्न नही होता । हेतु-प्रत्यय-सामग्री में यदि फल 
नही है, तो वे हेतु-प्रत्यय नही है, वयोकि ज्वाला-अ्रंगार में अकुर नही है, अत वह ग्रकुर 
का हेतु-प्रत्यय नही होता । 


एक अन्य वाद है कि हेतु-सामग्री मे फल उत्पन्न करने का सामर्थ्य नही है, हेतु में है। 
सामग्री फलोत्पादन में हेतु का अनुग्रह-मात्र करती है। फल की उत्पत्ति में हेतु अ्रपना हेतुत्व 
विसर्ग करके निरुद्ध हो जाता है (हेतु फलस्पोत्पत्त्यर्थ हेतु दत्वा निरुध्यते) | फल की उत्पत्ति 
में हेतु का यही अनुग्रह है । 

श्राचार्य कहते है कि यदि फलोत्पत्ति के लिए हेतु अपना हेतुत्व देता है, और निरुद्ध 
होता है, तो उसके द्वारा जो दिया जाता है, और जो निरुद्ध होता है, वे दो होगे । इस प्रकार, 
हेतु की दो आत्माएँ (स्वरूप) होगी । यह युवत नही है । इससे भ्रद्ध -शाश्वतवाद ( हेतु का 
एक रूप कार्यान्‍्वयी होने के कारण शाश्वत होगा, दूसरा निरुद्ध होने के कारण विनाशी 
होगा ) सिद्ध होगा। एवं च, परस्पर विरुद्ध दो स्वरूपो का एक हेतु में योग भी कैसे होगा? 
इस विरुद्ध-हय को आपत्ति से बचने के लिए यदि यह कल्पना करें कि हेतु फल को कुछ भी 
अपनी मार्सत्ता न देकर सर्वात्मना निरुद्ध हो जाता है, तब कार्य को शअ्रवश्य ही अहेतुक 
मानना पडेगा । इस दोप से वचने के लिए कल्पता करें कि कार्य के साथ ही कारग-सामग्री 


उत्पन्त होती है, और वह फल की उत्पादक होती है, तो एक काल में ही कार्य और कारण 
की सत्ता माननी पडेगी। 


एक भ्रत्य वाद है । उसके अनुसार कार्य हेतु-प्रत्यय-साभग्री के पहले अनागत स्वरूप 
में भ्रनागतावस्था में विद्यमान है । हेतु-सामग्री के द्वारा केवल उसकी वत्तंमानावस्था 
उपपन्न की जाती है, वस्तुत द्रव्य यथावस्थित ही रहता है। 

प्राचार्य का उत्तर है कि यदि कार्य हेतु-सामग्री से पूर्व स्वरूपत: विद्यमान है, तो वह 
हूँतु-प्रत्यय से निरपेक्ष होगा श्रौर अहेतुक होगा । किन्‍्तु, अहेतुक पदार्थों का अस्तित्व युक्त 
नही है। 


उनविश श्रध्याय हु 


एक सिद्धान्ती केवल हेतुवादी हैँ | उनके मत में हेतु ही निरुद्ध होकर कार्य-रूप में 
व्यवस्थित हो जाता है। आचार्य कहते हैं कि फल यदि हेतु-रूप होगा, तो हेतु का सक्रमण 
मानना पड़ेगा, जैसे नट एक वेष का त्याग कर वेपान्तर का ग्रहण करता है। इस प्रकार, 
हेतु के सक्रमण-मात्र से अधूर्व फल का उत्पाद भी नहीं होगा | इसके अतिरिक्त हेँतु-सक्रमण 
मानने से हेतु की नित्यता सिद्ध होगी, फलत उसका अस्तित्व ही समाप्त हो जायगा, क्योकि 
नित्य वस्तुओं का अस्तित्व नही होता । 


आचाय कहते है कि वास्तविकता तो यह है कि जिस प्रकार निरुद्ध या अनिरुद्ध काई 


हेतु फल को उत्पन्न वही कर सकता, उसी प्रकार उत्पन्न या अनुत्पन्न फल का उत्पाद नही 
बताया जा सकता । हैतु में किसी प्रकार का विकार न आये और वह फल से सम्बद्ध हो जाय, 
यह असम्भव है, क्योकि जो विक्ृत नही हो ता, वह हेतु नही होता । अथ च, फल से वह सम्बद्ध 
भी कौसे होगा, वयोकि वादियो के अनुसार हेतु में फल विद्य मान है। हेतु फल से असम्बंद्ध होकर 
भी फल को उत्पन्न नही करता, व्धोकि असम्बद्ध हेतु किस फल को उत्पन्न करेगा ? यदि करे, 
तो समस्त फलो को उत्पन्न करेगा या किसी को नही करेगा । 
श्राचार्य कहते है कि हेतु-फल की परस्पर सगति ( योग ) भी नही होगी। श्रतीत 

फल का अतीत हेतु के साथ सगति नही होगी, क्योकि दोतो अ्रविद्यमान हैँ । अनागत हेतु से 
प्रतीत फल की सगति नहीं होगी, क्योंकि एक नष्ट और दूसरा अजात है। इस प्रकार, दोनों 
अविद्यमान है, और भिन्नकालिक हे । जैसे वत्तमान हेतु से श्रतीत फल की तथा श्रतीत फल 
की अतीत, अनागत तथा वत्तमान हेतुओ के साथ सगति श्रसम्भव है, उसी प्रकार बरस मा कल 
की बैकालिक हेतुओ से सगति भी श्रसम्भव है। पूर्वोक्त रीति से अनागत फल भी प्रतीत, 
ग्रमागत तथा प्रत्युत्मन्न हेतुओं से सगत नही होगा । श्राचाये कहते हे कि हेतु-फल की सगति 
नही है, इसलिए हेतु फल को उत्पन्न नही कर सकता,, भौर सगति कालब्य में सम्भव नहीं है, 
भरत हेतु से फलोत्याद का सिद्धान्त सर्वधा श्रसगत है । 

इस प्रकार, हेतु से फल की एकता माने, अथवा अनेकता , हेतु में फल का सद्भाव माने या 
ग्रसद्भाव, किसी प्रकार हेतु से फल की उत्पत्ति नही होगी । 


उत्पाद-धिनाश का निषेध 


पहले कालत्नय का खण्डन किया गया है, किन्तु कालत्रय का ममूल निषेध तबतक नही 
होगा, जवंतक वस्तुओं की सम्भव-विभव प्रतीति ग्रताच्विक सिद्र न की जाय । झत , शाचाये 
है 


उसका खण्डन करते हे | आय रा 
सम्भव-विभव एक दूसरे के माथन्याव हि है; हर विरहिन ? ला (डलाद) 
के बिना विभव (विनाश) नही हो सकता । यदि बिना सम्भव के विभव हो, तो जन्म के बिना 
गी हो। सम्भव के साथ भी विभव नही होगा, भनन्‍्यथा जन्म-मरण एक काल मे हों । 
डक नहीं होता, अन्यथा कोई पदार्थ कभी झनित्य न हों। विभव के साथ 


ि विता सम्भव है > > 
० के होगा अन्यथा मरण-जस्म एक काल में होगा । सहभाव आर शसा|भाव में भिन्न 
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कोई तीसरा प्रकीर नही है, जिससे मम्भव-विभव वी सिद्धि हो । 


जा 


प्४८ बौद्ध-घर्म-द्शन 


पुन सम्भव-विभव क्षयधर्मी भावों का होता है या अक्षय-धर्मी ? दोनों ही प्रकार 
प्रसिद्ध हे । 
क्षयशील पदार्थों का सम्भव नही होगा, क्योंकि क्षय का विरोधी सम्भव है। अ्रक्षय 


पदार्थों का भी सम्भव नही होगा, क्योकि श्रक्षय धर्म भाव से विलक्षण है, उनका सम्भव नही 
होगा। इसी प्रकार क्षय या ग्रक्षय पदार्थ का विभव भी नहीं हो सकता । 


सम्भव-विभव केवल इसलिए नहीं है कि उनके श्राश्रयभूत पदार्थ प्रतीत होते हे । 
वस्तुत , भाव कहाँ है? विना भाव के सम्भव-विभव नही होगे, श्रीर विना सम्भव-विभव के 
भाव नही होगे । 


वादी कहता है कि आपकी सूक्ष्मेक्षिका व्यर्थ है, क्योंकि आवाल-गोपाल पदार्थों के 
सम्भव-विभव मे प्रतिपन्‍त है । श्राचार्य कहते हें कि लोक जिस-जिसकी उपलब्धि करता है, उन 
सवका अस्तित्व नही सिद्ध हो जाता, श्रन्यथा स्वप्नादि-दृष्टि भी सत्य होती । सम्भव-विश्वव 
का कोई स्वरूप नही है, किन्तु लोक उसमे मोह से प्रतिपन्‍्न है । 


यदि कोई भाव हो, तो बताना होगा कि वह भाव से उत्पन्त है याअनाव से ? दोनो 


पक्षों में भाव की उत्तत्ति सिद्ध नही होगी । पहले भावों की स्वत -परत आदि की उत्पत्ति 
का निषेध किया जा चुका है । 


श्राचार्य भाववादी सर्वास्तिवादियों पर एक गम्भीर आरोप लगाते हे । कहते है कि जो 
सुगतानुगामी भावों का सद्भाव मानते हे, वें 3 च्छेदवाद या शाश्वतवाद में आपतित 
होते है, क्योकि भाववादी का भाव नित्य होगा या श्रनित्य ? नित्य होगा, तो शाश्वतवाद 
निश्चित है, अ्रनित्य होगा, तो उच्छेदवाद | 


सर्वास्तिवादी इन आरोपों से बचने के लिए कहता है कि हम हेतु-फल के उत्पाद- 
विनाश के प्रवाह को ससार कहते हैँ । यदि हेतु निरुद्ध (हो, किन्तु उससे फल न उत्पन्न हो, 
तो उच्छेदवाद होगा। हेतु निरुद्ध न हो, भ्रत्युत स्वहूपेण अवस्थित हो, तो शाश्वतवाद होगा । 
किन्तु, हमारे मत में उत्पाद-विनाश का वह प्रवाह सम्मत है, जिसमें हेतु-फल अविच्छिन्त कम 
से हैं । श्रत , हम पर ये दोष नही लगते । 


श्राचायं कहते हें कि वादियों पर ये दोप स्पष्ट ही लगते दे, क्योकि वादी के मत में 
फल की उत्तत्ति हेतु-क्षण हेतु होकर निरुद्ध हो जाता है । किन्तु, उसका पुन उत्पाद नही 


होता, यह उच्छेदवाद है | श्र, हेतु का स्वभावत. सद्भाव है, तो उसका श्रसदभाव न होगा । 
श्रुत , शाश्वतवाद होगा। 





है न भाजाज्जायते भत्रो भावोध्भावान्न जायत | 
नाभावाज्जायतेध्मावोष्मावो भवात्न जायते ॥ 
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श्राचार्य इस सम्बन्ध मे और भी गम्भीर विचर करते है। कहते हैं कि वादी यदि हेतु- 
फल के उत्पाद-विनाश-सन्तान को स्वीकार कर शाश्वतवाद श्ौर उच्छेदवाद के दोषो से अपने 
को किसी प्रकर बचा ले, फिर भी वहाँ इस सन्तान की प्रवृत्ति सदा के लिए समाप्त हो 
जाती है । उस निर्वाण में उच्छेद-दर्शन निश्चित है। 

वादी ने हेतु-फल के उत्पाद-विनाश क्के सन्‍्तान को भव कहा है। चरम भव तिवृत्ति- 
रूप है, भर प्रथम प्रतिसन्धि-(मृत्यु और उत्पत्ति के बीच का क्षण) रूप है । चरम भव निरुद्ध 
होकर हेतु-रूपेण अवस्थित होता है, प्रथम भव उपपत्ति-हूप होने से फल-रूप में व्यवस्थित 
होता है । इन्ही दो के बीच ससार है। 

आचार्य कहते हे कि यदि चरम भव के निरुद्ध हो जाने पर प्रथम भव होता है, तो 
वह निेंतुक होगा । यदि चरम भव निरुद्ध नहो और प्रथम भव हो, तो भी वह निहेतुक 
होगा, और एक सत्त्व दोनो मे रहकर द्विरृप होगा। चरम भव के निरुद्ध होते समय 
भी प्रथम भव उत्पन्त नहीं होगा, वयोकि “निरुद्ध्यमान उत्पन्न होता है', यह कहने से एक 
काल में दो भव होगे। इस प्रकार, तीवो काल में भव की सिद्धि नही होगी । 


पूर्वोक्त विवेचन से भाववादियों का शाश्वत्वाद या उच्छेदवाद मे श्रापन्त होना 
निश्चित है । 
तथागत के अ्रस्तित्व का निषेध 


ग्रथ एक बड़े ही गम्भीर एवं रोचक विपय पर आचार्य का मत दिया जा रहा है । 
बहुत पुराने काल से बौद्धों में यह विवाद था कि तथागत हैं या नहीं ” रूपान्तर में यह प्रग्न 
भगवान्‌ बुद्ध ( तथागत ) के समक्ष भी रखा गया था। उन्होने इस प्रश्व को ग्रव्याकरणीय 
कहकर मौन अवलम्बन कर लिया । उनकी भ्रव्याकरणीयता का यह उत्तर बुद्ध के वाद बट 
बन गया, और उनके व्यक्तित्व के सम्बन्ध में अनेक वाद खडे हो गये । महायानियों मे 
विशेषत, माध्यमिक उनके व्यक्तित्व की सत्ता को सर्वथा अस्वीकृत करता है । 

कित्तु वादी कहता है कि तथागत हैं,ओऔर इसलिए भव-सन्तति भी है। उन्होने 
महाकरुणा और प्रज्ञा धारण कर त्वंधातुक के सकल सत्त्वो के डे एा-त्युपशम के निश्चय गे 
ग्रसख्य कल्पो में उद्भूत होकर अ्रपने को क्षिति, सलिल, गीषधि शी र वृक्ष के समान सत्त्वो का 
उपभोग्य बताया, और सर्वज्ञता का लाभ कर पदार्थो का भ्रशेष सत्त्व परिज्ञात किया । ्ज्सा धर्म 
है, तथेव ( तथा ) अवगत (गत) करने के कारण वह तथागत' है। ऐसे तयागनत्त्व की पाहित 
किसी एक जन्स में सम्शव नही है । उसके लिए भव-सनन्‍्तति ग्रावश्यक है । | 

ग्राचार्य कहते है कि तथागत नास का कोई भाव स्वभावत्त उपलब्ध नहां रे 
तथागत नाम से कोई अमल एवं निष्प्रयच पदार्थ होगा, तो चह्‌ व: 
वेदना, सज्ञा, सस्कार, विज्ञानरूप) होगा या उससे भिन्‍म होगा । तथागत स्कब्धरूप नही हूँ, 


एक मानने पर तथागत का उत्पाद-विनाश भी मानना _ गा । 
इसलिए, तथासत 


जज 
है 


हावा । 


अन्यथा कर्ता कर्म एक होगा । 0 
तथागत स्कन्ध से अन्य भी नही हे, अन्यथा वह स्कत्ध दी बिना भी होग । इससि 


& 


५५० बीद्ध-धर्म-इशेन 


में स्कन्ध नही है, भौर स्कन्घों में तथागत नहीं है। तथागत स्क्रन्ववान्‌ भी नहीं है; क्योकि 
वह स्कन्ध से भिन्‍त नही है ।' 


एक अन्य मत है कि अनाखव-स्कन्धो (शील, समाधि, प्रज्ञा, विमुक्ति, विमुक्तिजान 
दर्शन) से तथागत उपात्त हे। वह गअवाच्य है, ग्रत उन्हें स्कन्धरूप या स्कनन्‍्ध से व्यतिरिक्‍्त 
नहीं कहा जा सकता । 


ग्राचार्य कहते हे कि यदि बुद्ध श्रमल स्कम्ध्ों का उत्पादन करके प्रशप्त होते है, और 
अवाच्य है, तो स्पष्ट है कि स्वभावत नही हे, केवल प्रतिविम्ध के समान भ्रज्ञप्त होते है । जो 
स्वभ्ावत नही, वह परभावत भी नहीं होता, इसे अनेकधा स्पष्ट किया गया हैं । 


यदि वादी कहे कि प्रतिविम्व स्वन्ावत, नही होता, किन्तु मुख और आदर्श की अपेक्षा 
करके होता है । इसी प्रकार, तथायत भी स्वमावत अरविद्यमान है, किन्तु श्रनास्नव पचस्कस्धों का 
उत्पादन कर परभावत होगे । 


इसके उत्तर मे आचार्य कहते है कि ऐसी स्थिति में प्रतिविस्व के समान तथागत भी 
श्रनात्मा होगे । किन्तु, जो प्रतिविम्ब के तुल्य श्रवात्मा और नि स्वभाव होगा, वह अ्रविपरीत 
सार्गगामी भावरूप तथागत केसे होगा ”? स्वप्ाव-परभाव के अश्रतिरिक्त तथागत की तृतीय 
कोटि क्या होगी ” यदि तथागत स्कन्धों से अन्य या अनन्य नही हे और केवल स्कन्धो के 
उपादान से प्रज्ञापित होते है, तो स्कन्धो को ग्रहण करने से पूर्व तथागत को होना चाहिए, 
जिससे पदचात्‌ स्कन्धो का उपादान करें। किन्तु, स्कन्धों का उपादान न करके तथागत की 
सिद्धि नही होगी। तथागत स्कब्थों से अभिन्‍त, विन्‍न तथा भिन्‍न-श्र भिन्न नही हैँ । आधार या 
आधेय भी नहीं है, अ्रत वह अ्रविद्यमान हे । 


वादी माध्यमिक के इम सिद्धान्त से उत्त्स्त है । वे कहते हैं, कि हम लोग कणाद, 
ज॑मिनि, गौतम, दिगम्वर आदि के उपदेशो की स्पृह्ा को छोडकर सकल जगत्‌ के एकमात्र 
शरण्य, भ्रज्ञानान्धकार के एकमात्र निवारक तथागत की शरण में झ्राये, किन्तु आपने उनकी 
सत्ता का निषेध करके हमारी सारी श्राशा समाप्त कर दी । 


चन्द्रकीतति कहते हैं कि वस्तुत आप जैसो की तरफ से हमलोगो की आशा मारी गई। 
आ्राप मोक्ष के लिए समस्त वादियो के मत को छोडकर परम शास्ता तथागत की शरण में 
प्रतिपन्न हुए थे, किन्तु उनके नैरात्म्यवाद के सिहनाद को सह नहीं सके। पुन. विविध कुदृष्टि- 
व्यालों सेआकुलित मार्ग के अ्नुगमन के लिए तत्पर हो गये । क्‍या झ्रापको श्रबतक नहीं 
मालूम हुआ कि तथागत अ्रपता या स्कन्धो का अ्रस्तित्व कभी ज्ञापित नही करतें। हमलोग 
तथागत का अ्रभाव केवल इस आधार पर नही कहते कि वह निष्प्रपच हूं, बल्कि इस आधार 


१ स्कन्धी न नान्‍्य स्कन्पेश्यो नास्मिन्‌ स्कन्धा न तेषु स॑ । 
तथागत स्कल्यवान्न कतमोश्त्र तथागत ॥ (२श१) ह 
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पर कि वह वस्तुत तिस्‍्वभाव हें । उनकी नि स्वभावता की व्याख्या करके हम भ्रविपरीत अर्थ 
को प्रकट करते हे । आचाये नागाजू न के अनुसार तथागत के व्यक्तित्व का यह रहस्य है कि 
उसे शून्य नही कहा जा सकता और अ्रशून्य भी नहीं कहा जा सकता। इसी प्रकार, उभय 
( शुल्य-अशुन्य ), अनुभय ( न शून्य, न अशून्‍्य ) भी नहीं कहा जा सकता | किन्तु, व्यवहार- 
सत्य की दृष्टि से शन्यता आदि का आरोपण कर प्रज्ञापित किया जाता है ।! आचार्य कहते 
हे कि जिस प्रकार तथागत में उपयुक्त शून्यता आदि का चतुष्टय अप्रसिद्ध है, वसे ही शाश्वत 
आदि का चतुष्टय ( लोक शाश्वत है या अशाश्वत, उभय है या अनुभय ) तथा लोक की 
ग्रन्तता-अनन्तता आदि ( लोक अन्तवान्‌ है या अनन्त, उभय है या अ्नुभय तथागत मरण के 
बाद उत्पन्न होते है या नहीं, उनका उभय है, या अनुभय ) आदि के प्रश्न सर्वथा 


अप्रसिद्ध है । 


आ्राचार्य कहते हे कि तथागत प्रकृतित शान्त नि स्वभाव, एव प्रपचातीत हूँ, किन्तु लोग 
अपने वृद्धिमान्य के कारण उनके सम्बन्ध में शाश्वत-अ्शाश्वत, नित्य-अनित्य, अस्तिता- 
नास्तिता, शन्यता-अ्शुन्यता, सर्वज्ञता-असर्वज्ञता आदि की कल्पनाएँ करते हे । किन्तु, वे यह 
नही समझते कि ये सभी प्रपच वस्तमूलक होते हे, किन्तु तथागत अवस्तु है । श्रत., प्रपचातीत 
एव श्रव्यय हे । ऐसे भगवान्‌ बुद्ध के सम्बन्ध में जो लोग अपनी उठ्ेक्षा से मिथ्या कल्पनाएँ 
रच लेते है, वे श्रपने ही प्रपचो के कारण तथागत-न्ञान से वचित होते ह, और अश्रपना नाश 
कर लेते है ।* 


तथागत एवं भाजन-लोक की नि स्वभावता 
जैसे सत्त्व-लोक नि स्वभाव है, वैसे भाजन-लोक ( जगत्‌ ) भी नि रवभाव हे, क्योकि 
जिस स्वभाव का तथागत होता है, उसी स्वभाव का यह जगत्‌ भी होता है। बत , तथागत्त 
नि स्वभाव है, अत जगत्‌ भी नि स्वभाव है ।* 
आचार्य चन्द्रकीत्ति तथागत और लोक दोनो की नि स्वभावता को सूत्रों से भी प्रमाणित 
करते हे-- 
तथागतो हि प्रतिविम्बभूत कुशलस्थ घमस्य अ्रनाल्वस्य । 


नवात्र तथता न तथागतो$स्ति विम्ब च सदृश्यति सर्वलोके ।। 
( म० फा०, पृ० ४४६ ) 


१ शन्यमिति न वक्‍्तव्यमशन्यमिति वा भवेत्‌ 
उसय॑ नोसये चेति भरशप्त्यर्थ तु कध्यते॥ ६ 'हत) ) 


२. प्रपन्‍्चयन्ति ये बे प्रपल्चातीतमव्ययम्‌ । 
मे प्रपल्वहता सर्वेन परश्यन्ति तथागतम॥ « २२५१५ ) 
त्त ;॥ 


तथागतो यतस्वभावस्तत्‌ खभाव 
तथागतो नि स्वभावो नि स्वभावमिद 


मिंद जगत 


५ ८ जगत ॥ ( २श६ 


र्क ५ 
५५२ बौद्द-धमं-दशन 


विवर्यास का निषेध 


श्राचार्य क्लेशो ( राग, हेप, मोह ) की भी अग्नत्ता निद्ध करते हैं । कहते हूँ कि राग, 
द्वेप, मोह सकलप से उत्पन्न होते हे। शुभ आकार का प्रपक्षा स दाग, अशुभ की अपेक्षा से 
द्वेप, विपर्यास की अपेक्षा से माह उत्पन्न हांता है । इन तीनो की उत्पत्ति में साधारण कारण 
सकलप है। इन शुभ, अशुभ भर विपर्यासो की अपेक्षा से उत्पन्न होने के कारण रागादि 
अक्ृत्रिम एवं निरपेक्ष सिद्ध नहीं हागे। 


आ्रात्मा के सम्बन्ध में जब अ्रस्ति-नास्ति कुछ भी सिद्ध नही किया जा सकता, तब उसके 
बिना उसके आ्राश्रित अन्य धर्मों का अ्रस्तित्व-नास्तित्व कंसे सिद्ध किया जा सकता है, क्योकि 
कलेश किसी का आश्रय लेकर सिद्ध होते हैं, वह झ्राश्नय श्रात्मा ही हो सकता था, जिसका बस 
ही निपेध कर दिया गया है । ऐसी अवस्था भे विना आश्रय के क्लेश कंसे होगे ? क्‍्लेशो के हेतु 
शभ, अशभ, और विपर्यास भी निरपेक्ष, नि स्वभाव नही हैं । 


रूप, शब्द, गन्धादि का श्रालम्बन करक क्लश-दन्नय होते हे, किनन्‍्त रूप, शब्दादि 
कल्पनामात्र, स्वप्नतुल्य है। मायापुर्ष में या प्रतिविम्व मे शुभ-अशुभादि क्‍या होगे । शुभ-अ्रशुन्न 
ग्रादि सभी क्लेश-हेत तथा क्लेश अन्योन्‍्य की अपेक्षा से प्रज्ञापित होते है, अत सभी 
नि स्वभाव है । अनित्य में नित्य-वृद्धि होना' मोह है, किन्तु शून्य में अनित्यता क्या होगी जिसमे 
नित्य-बुद्धि हो । श्रतित्य में नित्य-बुद्धि यदि विपर्यास है, तो शूत्य मं अनित्य-बद्धि भी क्या 
विपर्यास नही है ? वस्त॒त ग्रहीता जिन नित्यत्व आदि विशेषों से रूप, शब्द आदि वस्तुओं का 
ग्रहण करता है, वे समस्त स्वभावत शान्‍्त है, अत. उनका ग्रहण सिद्ध नही होता ।! जब 
ग्रहण ही मिद्ध नही है, तव उसके मिथ्या या सम्यक्‌ होने का प्रश्न ही कहाँ है ? ? पहले यह 
दिखाया गया है कि भावों की स्वत -परत आदि कारणों से उत्पत्ति नही है । ऐसी अवस्था में 
विपर्यय की मिद्धि कैसे होगी ? 


इस प्रकार, योगी जब विपर्यासों को उपलब्ध नही करता, तब उससे उत्पन्न अविद्या भी 
निरुद्ध हो जाती है। भ्रविद्या के निरोध से अविद्या से उत्पन्न होनेवाले सस्कारादि निरुद्ध 
होते हे । 
चार शआर्य-सत्यों का निषेध 
वादी फा श्राक्षेप 


वादी कहता है कि यदि जून्यवाद में वाह्म-आ्राध्यात्मिक सव शून्य है, श्रौर किसी पदार्थ 
का उदय-व्यय नही है, तो शून्यवाद में चार आर्यसत्यो का भी श्रभाव होगा। दुख की सत्यता 
श्रार्यों को ही ज्ञात होती है । सूत्र में उक्त है कि ऊर्णा को करतल पर रखते है, तो वेदना 
नही होती, किन्तु जब उसे अक्षिगत करते है, तव वह द्वेप एव पीडा की जनक होती है । 


१ येंन गहयाति यो आहो अहीता यच्च यृह्यते । 
उपशान्तानि सर्वाणि तस्माद झाहो न विद्यते ॥ (२३६।१५) 


ऊनविंत श्रष्याय॑ ५५३ 


ग्रनाय॑ वाल करतल के सदृश है, वह सस्कार-दु.खता का अनुभव नही करता, श्रार्य विद्वान्‌ 
अक्षि के सदृश है, वह उससे अत्यन्त उद्दविग्न हो जाता है। यह दुख आर्य-सत्य तब यक्‍त 
होगा, जब सस्कारो का उदय-व्यय सम्भव होगा, किन्तु जब शून्यवाद है, तो किसी के उदय-व्यय 
का प्रश्न ही नहीं उठता। फलत , शून्यवाद में दुःख आये-सत्य न होगा। जब दुख ही 
नही होगा, तब उसके समुदय का अ्रवकाश नही है, अत समुदय-सत्य भी नहोंगा। जो दुख 
का हेतु है, वह समुदय है। वह समुदय, तृप्णा, कर्म, क्लेश है। ढदुख क। पुन उत्पन्न न 
होना निरोध-सत्य है, किन्तु जब द्ु.ख और समुदय नही है, तव निरोध कहाँ है ”? यदि दू ख- 
निरोध नही है, तो मार्ग-सत्य भी नही है । 

शन्यवाद में जब चतुराय-सत्यो का श्रभाव है, तब उनकी परिज्ञा (अनित्यादि आकारो 
में दु ख-सत्य का ज्ञान) दु खन्समुदय का शहाण, ढु खनिरोधगामिनी प्रतिपत्तियो की भावना 
और दु ख-निरोध का साक्षात्कार नही होगा। इन चार आायं-सत्यो के अभाव में तथा उनकी 
परिज्ञा श्रादि के प्रभाव में चार आर्य-फल (ज्रोतापत्ति , सक्लंदागामी, भ्रनागामी, अहंन्‌) 
भी नहीं होगे और फलाभाव से फलस्थ झ्राठ महापुरुष-पुदूगलो का प्रभाव होगा । अष्ट पुरुष- 
पुदूगल के श्रभाव में सघ नही होगा। श्रार्य-सत्यों के प्रभाव मः सद्धर्म (निरोघ-सत्य फलध्रर्म 
है, मार्ग-सत्य फलावतार धर्म है । यह प्रधिगम-धर्म भी है, मार्ग की प्रकाशिका देशना श्रागम- 
धर्म है) नही है । धर्म और सघ के अभाव मे वुद्ध भी नहीं होगे। इस प्रकार, इन दुर्लभ 
त्रिस्‍्त्नों से भी शूल्यवादी वचित होगा । 


सिद्धान्ती का परिहार 
झ्राचार्य कहते हैं, वादी ने अपनी कपोल-कल्पना से ही शून्यता का श्रर्थ श्रमाव कर 
लिया, और भावों का उत्पाद-विनाश नही बनेगा, इसका शून्यवादी पर उपालम्भ भी दे लिया, 
और उनके प्रति खिन्न भी हो लिया । वस्तुत , वादी अपने ही विविध विकास मारा जा 
रहा है । माध्यमिक ने शून्यता का वादी-कल्पित अथ नही किया है, अत वादी को शन्यता फे 
हआ्ाा। शून्यता के उपदेश का प्रयोजन श्रशेप प्रपच का 


अभिधान का प्रयोजन भी ज्ञात नही हु 
उपशम है। जो शून्यता का अ्र्ाव अर्थ करता है, वह प्रपचजाल का विस्तार करता 


जा रहा है । 
प्रतीत्यसमुत्पाद शब्द की 
का जो अर्थ है, वह शून्यता शब्द 


जो अर्थ है, वही शून्यता शब्द का श्र है। प्रभाव शब्द 

का पश्र्थ नही है! चन्द्रकीत्ति श्राचार्य के वचन! मे इसे, 

ते है चन्द्रकीतति कहते हैं कि माध्यमिक सिद्धान्त पर पूर्वोक्‍्त प्राक्षेप वे लोग तर्ते है 

या रा बम के अ्रभिप्रेत सत्य-6 ये की विभाग नहीं जानते। आचार्य नागराजुन ने परम 
जो भगवद्‌ 


> सत्य-द्रय की व्यवस्था की है । मध्यमकावतार मे चन्द्र- 
नेकर भगवद्वचन के सत्य-द्र 
करुणा से प्ररित हीकर भगत ३ 
हे 
ये 
सा प्रशप्िर्षादाय 
७90 


ने 
मे 


प्रवीस्यसंमुत्पाद' शन्यतां वां प्रचक्षते ! 
स्फ ० 5 ग्र्टय्या न्त॑ सी) 
तिपत्तो व मध्यमा (अग्नटव्यावत्त सी) 


५५४ बौद्ध-घर्म-दर्शन 


कीत्ति कहते है! कि जो सत्य-द्वय के विज्ञान से रहित हैँ, उसे कथमपि मोक्ष-सिद्धि नही होगी । 
आ्राचार्यपाद के ज्ञानमार्ग से जो वहिर्गत है, उनके कल्याण के लिए कोई उपाय नही है। 


बुद्ध की धर्म-देशना दो सत्यो का श्राश्रयण करती है--लोक-सवृति-सत्य श्र 
परमार्थ सत्य । * 


पदार्थ-तत््व का समन्तत श्रवच्छदान करने से (समन्ताद वरणम॒), श्रथवा श्रन्योनन्‍्य 
का आश्रय लेकर उत्पन्न होने से (परस्परसम्भवनम्‌ ), सवृति व्युत्पन्न है। सवृति लोक- 
व्यवहार को भी कहते है, क्योकि लोकव्यवहार ज्ञान-ज्ञेय का सकेत है । 


चन्द्रकीत्ति ने मध्यकावतार में विस्तार स॑ सत्य-द्वय की विवेचना की है । समस्त वाह्म- 
आध्यात्मिक पदार्थों के दो स्वरूप हे। वस्तुओं का पारमार्थिक रूप वह है,जो सम्यक द्रष्टा 
श्रार्य के जान का विषय है, किन्तु उसकी स्वरूप-सत्ता नही है (न तु स्वात्मतया मिद्धम्‌ ) । 
वस्तुओं का सावृतिक रूप वह है, जो पृथगूजन की मिथ्यादृष्टि का विपय है, किन्तु इसका 
थी स्वरूप असिद्ध है। समस्त पदार्थ इन दो रूपो को धारण करते है। इन दो स्वस्पो में 


मम्यक्‌ द्रण्टा का जी विषय है, वह तत्त्व है। वही पारमाथिक सत्य है । मिथ्या-दृष्टि का जो 
विषय है, वह संवृति-सत्य है, वह परमार्थ नही हे ।* 


मिथ्यादृष्टि भी सम्यक्‌ और मिथ्या भेद से दो है। इसलिए, पूर्वोक्त मिथ्यादृष्टि 
(सवृति-सत्य) के दो ज्ञान और उनके दो विषय हैं। १. शुद्ध तथा रोगरहित इच्द्रियोवाले 
व्यक्ति का वाह्मविषयक ज्ञान, २ दोप-पग्रस्त इन्द्रियोवाले व्यक्ति का ज्ञान । स्वस्थ इन्द्रियो- 
वाले व्यक्ति के ज्ञान की अपेक्षा दुष्टेन्द्रिय व्यक्तियो का ज्ञान मिथ्याज्ञान है ।* सावृतिक 


सत्यता और मिथ्यात्व का निर्णय केवल लोक की भ्रपेक्षा से ही होता है, श्रार्यज्ञान की अपेक्षा 
से नही । 





१ आचार्यनागाजुनपादमार्गादृबहिगताना न शिवेष्स्त्युपाय । 
अष्टा हि ते सब॒तितत्वसत्यात्‌ तदुञ्ञ शतश्चार्ति न मोक्षसिद्धिः ॥ 
उपायभूत व्यवहारसत्यमुपेयभूत प्रमायसत्यम | 
तयोरबिंसाग न परेति यो बे मिथ्याविकल्पेः स कुमागयात- | 


(मध्यमकावतार, ६॥७६-८०) 
२ द्व सस्ये समुपाश्रित्य बुद्धाना धरमदेशना । 


लोकप्तबुतिसत्य च सत्य च परमार्यत ॥ (म० का०, २४८) 
३. सम्यब_मृषादशनलब्धमाव /रूपदय पिश्नति सर्वसभावा । 


सम्यगडशा यो विषय स॒तत्त्व मृपाइशा सबृतिसत्यमुक्तम्‌ ॥| (म० का० » रै२३) 
४. मृषादशो$पि द्विविधास्त इष्टा दीह्षन्द्रिया इन्द्रियदोपवन्त' | 


दुष्टेन्द्रियायां किल बोध इृष्ट* सुस्थेन्द्रियज्ञानमपेक्ष्य मिथ्या ॥ 


अनविंश श्रध्याय कक 
लोक-संव॒ ति-सत्य 


वस्तुत , मोह संवृति है; क्योकि वह वस्तु के यथार्थ स्वभाव को ग्रावृत करता है। सवृति 
एक ओर वस्तु के स्वन्ञाव-दर्शन के लिए प्रावरण खडा करती है, दूसरी शोर पदार्थों में प्रसत्‌- 
स्वरूप का आरोपण करती है। सवृति नि स्वभाव एवं सत्यभामित पदार्थों को स्वभावेन तथा 
सत्यरूपेण प्रतिभासित करती है। किन्तु, यह अत्यन्त मिथ्या है। लोकदृष्टि से ही इसकी 
सत्यता है, अत इसे लोक-सवृति-सत्य कहते हे । यह प्रतीत्यसमत्पन्न है, इसलिए क्ृत्निम 
है ।! अविद्वान्‌ को कभी भ्रक्षत्रिम (स्वश्वव )नही भासता । प्रतिविम्ब, प्रतिश्रुत्क श्रादि मिथ्या है, 
फिर भी उसे भासित होते हे। दीलादि रूप तथा चित्त-वेदनादि, भी सत्य भासित होते हे । 
ये दोनो प्रकार के दृष्टान्त प्रतीत्यसमुत्पन्न हैँ, इसलिए सवृति-सत्य की कोटि में आ्राते है । 
किन्तु, जो सवृति से भी मृपा है, वह सर्वा -सत्य नही है (सवृत्यापि यन्मृषा तत्सवृतिसत्यं न 
भवति) । भवाग (अविद्या, सस्कार, नामरूप आदि ) सवृति-सत्य है, किन्तु सब्लिप्ट अविद्या 
से ग्रस्त व्यक्ति के ही लिए। श्रावक, प्रत्येकबुद्ध तथा बोधिसत्त्व के लिए वह सवृति-मात्र हे, 
सत्य नही हे , क्योकि वे सक्लिष्ट अविद्या को नष्ट कर चुके है, श्रौर समस्त सस्कारों को 
प्रति बम्व॒ के तुल्य देखते है । इनमें वस्तु के प्रति सत्याभिमाव नहीं है। जिस वस्तु से बाल- 
पृथगजन ठगा जाता है, उसे श्रार्य सवृतिमात्न मानता है। भ्रार्य को क्लेशावरण नही है, 
केवल जेयावरण है, श्रत उसे विषय साभासगोच र हे, धनाये को निराभासगोचरता है । 
बुद्ध को सर्वधर्म का सर्वाकार ज्ञान है, अत वह सवृति-सत्य को सवृतिमात्र कहते हे । 


इस प्रकार, हम देखते है कि पृथगूजन के लिए जो परमार्थ है, वह आर्यों के लिए 
सवृति है। संवृति की जो स्वभ्व-शून्यता है, वही परमार्थ है । बुद्धो का स्वभाव परमार्थ है, 
वह परमार्थ है, क्योकि उससे किसी का श्रमोष नही है, परमार्थ सत्य है। यह परमार्थ सत्य 
प्रत्यात्मवेय है। सवृति-सत्य प्रमोषक है, अत. वह परमार्थ सत्य नही है । 


परमार्थसत्य 

परमार्थसत्य अवाच्य है एव ज्ञान का विषय नही हैं। वह स्व-सवे् है उसका स्वभाव 
लक्षणादि से व्यक्त नही किया जा सकता । परमार्थसत्य कौ विवक्षा से कैवल इतना ही कहा 
जा मकता है कि जैसे तिमिर रोग से आक्रान्त व्यक्ति अपने हाथ से पके धान्यादि पुज को 
केशरूप में देखता हैं, किन्तु उसे शुद्ध दृष्टिवाला जिस रूप में देखता है, वही तत्त्व होता है, 
बैसे ही श्रविद्या-तिमिर से उपहत अतत्त्वद्रप्टा स्कन्ध, घातु, श्रायतन का जो हा (नावृतिक ) 
उपलब्ध करता है, उसे ही अविद्या-वासना-रहित बुद्ध जिस दृष्टि से देखते है, वहीं पर्मार्थ 


सत्य है । 
सत्य तयाख्याति बदव कृजिमम । 


मनि पदार्थ कृतक च समतिस !! 


१. मोह स्वमावावरणाद्धि छवृति 
(अध्यमकायतार ६/२४,२८) 


जगाद तत्सवृतिसत्यमित्यसी त् 


५५६ बोद्ध-धमं-वशेन 


प्रश्न उठता है कि परमार्थ सत्य अवाच्य श्रदृष््य है, तो उसे श्रविद्या-रहित भी 
कैसे देखेंगे । 

चन्द्रकीत्ति कहते हैँ कि अ्रदर्शन-त्याय (न देखा जा सकना) से ही उसका देखना 
सम्भव है । परमार्थे सत्य की किसी प्रकार देशना नहीं हो सकती ; क्योकि जिसके द्वारा देशित 
होना है, जिसके लिए देशना करनी है भ्रौर जिसकी देशना करनी है, ये सभी परमायत 
अनत्यन्न है । इसलिए श्रनृत्यश्न धर्मों से ही अनुत्पन्न धर्मों को बताया जा सकता है। तत्त्व में 
क्ाव-अभाव, स्वभाव-परभाव, सत्य-प्रसत्य, शाश्वत-उच्छेद, नित्य-श्रनित्य, सुख-दु ख, शुचि- 
ग्रशुचि, श्रात्मा-अनात्मा, शून्य-अशून्य, लक्षण-लक्ष्य, एकत्व-अनेकत्व, उत्पाद-निरोधादि नही 
होते । तत्त्व के ज्ञान में आर्य ही प्रमाण है, श्रतायं वाल नहीं । 


एक प्रश्न है कि माध्यमिक यदि लोक का भी प्रामाण्य स्वीकार करते हूँ, तो लोक 
अवश्य तत्त्वदर्शी होगा, क्योकि जड प्रमाण नही होता । चक्षुरादि से ही तत्त्वनिर्णय 


होना है, श्रत आर्यमार्ग के श्रवतरण के लिए शील, श्रुति, चिन्ता, भावना श्रादि का प्रयास 
अवद्य निष्फल होगा । 


चन्द्रकीत्ति कहते है कि लोक सर्वेथा प्रमाण नही हो सकता, लोक-प्रमाण से तत्त्वदशा में 
बाधा भी नहीं होती। हाँ, लोक-प्रसिद्धि से लौकिक श्र्थ अवश्य बाधित होगा ।* हु 


आचार्य नागाजू न कहते हैं कि जो लोग इस सत्यह्वय का विभाग नही जानते वह गम्भीर 
वुद्धशासन के तत्त्व को नही जानते । 


सत्य-हय का प्रयोजन 


वादी प्रश्त करता है कि साध्यमिक-सिद्धान्त में जब परमार्थे निष्प्रपध्न्च स्वभाव है, तब 
भगवान्‌ ने अपरमायंभूत स्कन्ध, धातु, श्रायतन, चार आर्य सत्य, प्रतीत्यसमुत्पाद आदि की 
देशना क्यो की । अतत्त्व परित्याज्य होता है, और परित्याज्य का उपदेश करना व्यर्थ है 

आचार्य कहते हे कि व्यवहार (अ्भिधान-अभिषेय, ज्ञान-शेय श्रादि) के अभ्युपगम के 
विना परमार्थ की देशना श्रत्यन्त ग्रशक्य है। और, परमार्थे के भ्रधिगम के विना निर्वाण का 
श्रधिगम श्रशक्य है (* जो लोग सत्य-द्वय की व्यवस्था को नही जानते, किन्तु शन्‍्यता का वर्णन 
करते हूं, उन मन्दप्रज्ञ लोगो को दुदूं ष्ट शून्यता वैसे ही नाश कर देती है, जैसे ठीक से न 
पकडा गया सर्प तथा अ्रविधि से प्रसाधित कोई विद्या किसी साधक का ।* चन्द्रकीर्त्ति कहते हैं 





१ लोक प्रमाण नहि सर्वंधाइतों लोकस्य नो तत्त्वदशासु बाधा । 
लोकप्रसिदुष्या यदि लौकिकोश्यों बाध्येत लोकेन मंवेद्धि घाधा | (६।३१) 
२ व्यवहारमनाश्रित्य परमार्यों न देश्यते । 
परमार्यमनागम्य निर्याणय नाधिगम्यते ॥ 
३ विनाशयति दुद्‌ ध्टा शुन्यता मन्दमेघसम्‌ । 
सर्पो वा दुगू होतो विद्या वा दुष्प्रसाधिता | (म० का०, २४ ।१०॥९) 


कनविद्य भ्रध्याय रे 


कि जो थोगी भ्रज्ञानमात्र से समृत्यापित सवृति-सत्य को नि ःस्वन्नाव जानकर शब्यता की 
परमाथता को जानता है, वह भ्रन्त-द्वय (उच्छेद, शाश्वत) में पतित नही होता न 
पदार्थ का पहले भ्रस्तित्व नही था, जिसके नास्तित्व को 2 के 
पक + योगी ने बाद में जाना हो; क्योंकि 
उसने पहलें भी (सदा ही) भाव-स्वभाव की अनुपलब्धि की है, अत , बाद में उसके 
तास्तित्व-ज्ञान का प्रसग ही नहीं है। योगी लोकस वृति को प्रतिविम्ब के श्ाकार में ग्रहण 
करता है, उसे नष्ट नही करता । इसलिए, वह कर्मफल, धर्म-प्रधर्म भ्रादि की व्यवस्था को 
बाधा नहीं पहुँचाता, किन्तु इसका यह श्र नही है कि वह परमार्थ तत्त्व में' सस्वभावता का 
आरोपण करता है। उसे इसकी श्रावश्यकता भी नही है, क्योंकि कर्म-फल भ्रादि की व्यवस्था 
पदार्थों की तिःस्वभावता के सिद्धान्त में ही सम्भव है, सस्वभाववाद में नहीं । 
यह निश्चित है कि शुन्यता भाव या अपाव दृष्टि नही है। इसलिए, आ्राचाय॑ 
'विनाशयति दुंदृं ष्या शून्यत/ पर भ्रत्यधिक जोर देते हैं। चन्द्रकीत्ति कहते हैँ कि शन्यता एक 
महती विद्या है, भाव-श्रभाव दृष्टियो का तिरस्कार कर यदि उसे मध्यमा-प्रतिपत्ति से ग्रहण किया 
जाय, तो वह अवश्य ही साधक को निरुपध्चिशेष निर्वाण के सुख से युवत करती है। श्रन्यथा- 
ग्रहण से ग्रहीता का नाश कर देती है । तागाजुन कहते है कि शून्यता की इस दु खगाहता को 
देखकर ही भगवान्‌ बुद्ध ने अपने को धर्मोपदेश से निवृत्त करना चाहा था, जो ब्रह्मा 
सहम्पति के श्रत्‌रोध से सम्भव नही हुआ । 
श्राचार्य कहते है कि शून्यता के सिद्धान्त पर वादियों के जितने श्राक्षेप हे, वह सत्यद्वय 
की भ्रनभिज्ञता के कारण है । शूत्यता को अभावार्थक समझकर समस्त दोष दिये जाते है, 
किन्तु वादी शून्यता की श्रभावात्मक व्याख्या नहीं करता, प्रत्युत शूल्यता का श्रर्थ प्रतीत्य- 
समुत्पाद करता है, श्रत , उसकी शून्यता-दृष्टि नही है । 
शून्यवाद में यथोक्‍त दोष नही होते, इसे सिद्ध कर आचाय॑ श्रव इस अतिज्ञा को सिद्ध 
करते हैँ कि सर्वेभाव-स्वभाव-शून्यता का अर्थ प्रतीत्यसमृत्याद करने से शून्यवाद मे चार श्रार्य 
सत्य, परिज्ञा, प्रहाण, साक्षात्कार, भावना तथा फलादि की व्यवस्था बनती है, प्रतीत्यसमुत्ताद 
की अन्य व्याख्याओं में ये सम्भव नही है । आचार्य अपने सतीथ्यों की उस भ्रश्वाल्ढ व्यवित 
से तुलना करते है, जो अश्वारूढ रहते हुए भी अत्यन्त विक्षेप के कारण अ-व के भुला देने 


का उपालम्भ दूसरो पर देते हू । र 
श्राचार्य कहते है कि यदि भाव स्वभावत विद्यमान है, तो व हेतु-प्रत्यय-निरपेक्ष होगे । 
ऐसी स्थिति में कार्य-कारण, करण-कर्त्ता और किया, उत्पाद-निरोध और फलादि ३88 बाधित 
होगे, क्योकि यदि घट स्वभावत है, तो उसे मृदादि हेठुअत्ययो से क्या प्रयोजन पास 228 ; 
घट क। अभाव होगा , क्योकि निहंतुक घट नही होता । ऐसी अवस्था म चरक्रीचीवराद पर 
कर्ता कुम्भकार तथा घढ बनाने की क्रिया का अभाव होगा । फिर, घट का क्या उत्ताद आर 


हम देखते हूँ 
निरोध ? उत्पाद-निरोध 


के अभाव में फलादि अत्यन्त असम्भव है । इस प्रकार; है 
कि सस्वभाववाद मानते ही ये समस्त दोष आपतित होते है । 


भभद बौद्ध-धर्म -दर्शन 


सर्वशस्यतावादी के पक्ष में उपयुवत्त दोष अमसम्भव है, वर्योंकि उसके पक्ष में प्रत्तीत्य- 
समृत्याद हेतु-प्रत्ययो की अपेक्षा करके अकुरादि या विज्ञानादि के प्रादुर्भाव का सिद्धान्त है, 
जो पदार्थों को स्वभावतः अनुत्पन्न सिद्ध करता है। पदार्थी का स्वन्नावत्तः अनुत्याद ही 
शन्यता है। 

इस शुन्यता को ही उपादाय प्रन्नप्ति कहते है । जेसे चक्रादि (रथ के भ्रग ) का 
उवादात कर (उपादाय) रथ की प्रश्ञप्ति होती है । जो अपने भ्रगो का उपादान करने पर 
प्रश्नण्त होता है, वह अवश्य ही स्वभावेन अलुत्पन्न होता है। जो स्वभावेन अनुत्पन्त है, 
वही घून्यता है। 


शन्यता ही मध्यमा-प्रतिपत्‌ है। जिसकी स्वभावेन श्रनुत्पत्ति है, उसका अस्तित्व नही 
है। जो स्वभावेन अनुत्पन्न है, उसका नाश क्या होगा ? श्रत,, उसका नास्तित्व भी नहीं है। 
इम प्रकार, जो भाव और अ्रभाव इन दो श्रन्तो से रहित है, और अनुत्यत्ति-लक्षण है, वह 
मध्यमा-प्रतिपत्‌ ( मध्यम माग ) है, वह शून्यता है। फलत,, प्रतीत्यसमुत्पाद की ही ये विशेष 
सजाएँ हे--शून्यता, उपादाय-प्रज्ञप्ति, मध्यमा प्रतिपत्‌ ।" 

उपयुक्त विवेचन से यह निश्चित हुआ कि जो प्रृतीत्य-समृत्पन्न है, वह शून्य है। 
श्रत , कोई भी पदार्थ श्रशुन्य नही है । अशून्यवाद (सस्वन्नाववाद) मे जब सब अशून्‍्य हैं, 
तव उसका उदय और व्यय नही होगा, श्र आर्य सत्य भी नहीं होगे, क्योकि जो प्रत्तीत्य- 
ममुत्पन्त नही होगा, वह अनित्य नही होगा । किन्तु, दु ख का लक्षण अनित्यता है। सस्वभाव- 
बाद में भावों की दु ख-स्वभावता नही होगी, इसलिए उसका ममुदाय भी नहीं होगा, क्योकि 
ममृदय दु ख का हेतु है (समुदेति श्रस्माद्‌ दु खमिति ) । दु.ख के अभाव में उसकी उत्पत्ति 
के लिए हेतु की कल्पना व्यर्थ है । इसी प्रकार, सस्वभाववाद में निरोध तथा समस्त आर्य-मार्ग 
वाधित होते हैं, क्योकि स्वभावत सद्‌ दु ख का निरोध नहीं होगा, और मार्ग की भावना 
भी नहीं होगी । यदि वह भावता से भाग्य होगा, तो उसका स्वाभाग्य नष्ट होगा । इस प्रकार, 
सस्वभाववाद में चार शआर्य-सत्य नहीं होगे । इनके अभाव में परिज्ञा, प्रहाण आदि किसके 
होगे ” इस प्रकार, फल, फलस्थ प्रतिपन्नक तथा त्रिरत्त कुछ नही होगे। स्वभ्ाववाद मे धर्म- 
अध्र्म की व्यवस्था भी नहीं होगी, क्योकि जो अशून्‍्य होगा, वह कत्तंव्य-कोटि में नही 


ग्रायगा, और विद्यमान होने के कारण उसका कोई कारण नहीं होगा। इस प्रकार, धर्माधर्म- 
मूलक फल भी नही होगा । 


यदि पदार्थ सस्वभाव होगे, तो श्रकृत्रिम होने से किसी से व्यावृत्त नही होगे, अतत 
मसार अजात और अनिरुद्ध होगा । जगत्‌ कूटस्थ नित्य होगा । इसलिए, जो स्वभाव-शन्यता- 
खप प्रतीत्यसमृत्पाद को सम्यक्‌ जानता है, वही आर्य-सत्य आदि को तत्त्वत जानता है । 
जनक आज अल कल अ जलन डक 
3 थे प्रतीत्यसमुलाद शुन्यता तां प्रचक्षते ! 


सा प्रशृष्तिर्पादाय प्रत्तिपत्तैव मध्यमा ॥ (म० का०, २४।१८) 


ऊअनविज्ञ भ्रध्याय हे 
निर्वाण 


अब शूत्यवाद की दृष्टि से निर्वाण के स्वरूप का विवेचन किया जाता है। इस सम्बन्ध 
में पहले पूव॑पक्षी बौद्धो का मत दिया जाता है, पश्चात्‌ शन्यवाद का । 


निर्वाण की स्कन्घ-निवृत्तिता 
निर्वाण द्विविध है--सोपधिशेष, निरुपधिशेष । 


सोपधिशेष--इस निर्वाण में अविद्या, राग आदि क्लेशो का निरवशप प्रह्मण होता है । 
श्रात्मस्नेह जिसमें आहित होता है, वह उपधि है। उपधि शब्द से पच उपादान-स/न्‍्ध 
अभिप्रेत है, क्योकि वह आत्मप्रज्गञप्ति का निमित्त हैं। उपधिशेष एक है। इस उपधिशेप के 
साथ जो निर्वाण है, वह सोपधिशेष निर्वाण है। यह स्कन्धमात्र है, जो सत्कायदृष्टि शरादि 
क्‍्लेशो से रहित है । इ 

निरुपधिशेष--जिस निर्वाण मे स्कन्ध भी न हो, उसे निरुपधिशेय निर्वाण कहते हैं । 


वादी कहता है कि उपयुक्त द्विविध निर्वाण शून्यवाद में सम्भव नहीं है, क्योकि 

बिक रँ 
शून्यवाद मे जब किसी का उताद या निरोध नहीं होता तथा क्लेश झौर स्कन्ध नही होते. 
तब, किसका निरोध करने से निर्वाण होगा । अत , निर्वाण की सिद्धि के लिए भावों का 


सस्वधाव होता आवश्यक है। 


आचाये तागाजु त कहते है कि स्कत्धो को सस्वभाव मानने पर उनका उदय-व्यय नहीं 
होगा, क्योकि स्वभाव अविनाशी होता है, श्रत स्कच्धों के निवृत्त होने का प्रश्न ही नही 
उठेगा, फिर निर्वाण कैसा ? वस्तुत, स्कन्धो का निवृत्ति-लक्षण निर्वाण श्रयुवत है । 


निर्वाण की कल्पना-फषयता 
ग्ीणम्‌--जों राग्रादि के समान प्रहीण नही होता । 


श्रप्रह 

ग्रसम्प्राप्तमु-जी श्रामण्य फल के समान प्राप्त नहीं होता । 
अनच्छिन्नसू-जों स्कन्धादि के समान उच्छिन्न नही होता । 
झतशाइवतम्‌--जो अशून्य (सस्वभाव ) पदार्थों के समान नित्य नही होता । 


क्रिर्थम्‌ भ्नुत्पन्षमु--जों स्वेभावत अनिरुद्ध और अनुत्मन्न हो । 

इन लक्षणों से लक्षिंत निर्वाण है । ऐसी निष्प्रपञअचता में बलेशों वी कल्पना करना 
प्रहाण से निर्वाण कहना--ये सव असिद्ध हैं। निर्वाण के पहले भी वर्लेश नही हैं, 
होगा, वयोकि स्वभावतः विद्यमान का परिक्षय नहीं हो 


का क्षय ही निर्वाण है यही मिद्धान्त-सम्मत निर्वाण 


तथा उनके प्र 
जिनके परिक्षय से निर्वाण सिद्ध, 
सकेगा । सैतें:, निरवशेष कल्पनाओ 


का लक्षण है। 


कह यौद्ध-घमम-दर्शन 


चद्धकीतति निर्वाण की सर्वेकल्पना-क्षयता के पक्ष में भगवान्‌ का एक वचन उद्धृत 
करते है और उसका अभिप्राय उक्ताथथे में पर्यवसित करते हैं-- 


निवृत्तिधर्माण न श्रस्ति घर्मा ये नेह श्रस्ती न ते जातु प्रस्ति। 
प्रस्तीति नास्तीति च कल्पनावताम्‌ एवं चरन्तान न दुःख शाम्यति ॥॥ 
निरुपधिशेय निर्वाण धातु में क्लेश-कर्मादि का या स्कस्धो का सर्वेथा श्रस्तित्व नही है, 
यह सभी वादियो को श्रभिमत है । जैसे अन्धकार में रज्ज्‌ में सर्प उपलब्ध है, किन्तु प्रकाश 
के उदय के साथ नष्ट हो जाता है, उसी प्रकार निर्वाण में समस्त धर्म नष्ट हो जाते हैं । जैसे 
भ्रन्धकारावस्था मे भी रज्जु रज्जु ही था, सर्प नहीं था, उसी प्रकार, क्लेश-कर्मादि समस्त 
पदार्थ ससारावस्था में भी तत्त्वत. नही है। जैसे . तिमिर रोगाक्रान्त को सर्वधा श्रसत्‌ केश का 
प्रतिभास होता है, वैसे ही अ्रसत्‌ श्रात्मा श्र असत्‌ श्रात्मीयों के ग्रह से ग्रस्त पृथर्जन को भ्रसत्‌ 
भावो का भी सत्यत प्रतिभास होता है, यही ससार है । 


जैमिनि, कणाद, कपिलादि से लेकर वैभाषिक पर्यन्त सभी भावों के सम्बन्ध में भ्रस्ति- 
वबादी (सस्वभाववादी ) हैं । नास्तिवाद्ियों में उच्छेदवादी नास्तिक हैं, श्रौर उनके श्रतिरिकत 
वे हैं, जो अ्तीत-प्रनागत ग्रवस्था की विज्ञप्ति तथा विप्रयुक्त सस्कारो की सत्ता तो नही मानते, 
किन्तु तदतिरिक्त की सत्ता मानते हैं। नास्तिवादी वे भी हैँ, जो परिकल्पित-स्वभाव नहीं मानते 
किन्तु परतन्त्र तथा परिनिष्पत्न स्वभावों को मानते है । श्रन्तिम दो (सौत्नान्तिक और विज्ञान- 
वादी) वस्तुत अस्ति-नास्तिवादी हैं, जो उक्त गाथा में नास्ति-कोटि में समृहीत है । उपयुक्त 
उभय कोटि के लोगो का ससार-दु ख-शान्त नही हो सकता । इस प्रकार, निर्वाण में न किसी का 
प्रहाण ही सम्भव है श्र न त्तिरोध ही, अत वह सर्वकल्पना-क्षय रूप है। 

आचार नागाजू न॒निर्वाण के सम्बन्ध में अन्य वादियों के मत का खण्डन करते हैं । 


भावस्तावन्द निर्वाणसू--निर्वाण भाव नही है, अन्यथा उसका जरा-भरण होगा । भाव 
का लक्षण जरा-मरण है । जरा-मरण रहित खपुष्प होता है। 


पुनश्च, ग्रदि निर्वाण भाव है, तो वह सस्कृत होगा, असस्क्ृत नहीं, क्योंकि असंस्क्ृत 
किसी देश काल या सिद्धान्त में भाव नही होता । 


ह निर्वाण भाव होगा, तो अपनी कारण-सामग्री से उत्पन्न होगा, किन्तु निर्वाण किसी 
उत्पन्न नहीं होता । कोई न्नाव हेतु-प्रत्यय-सामग्री का बिना उपादान किये 
नद्ठी होता । 


यद्यभावश्च निर्वोगमनुपादाय तत्कथम्‌--निर्वाण श्रभाव भी नही होगा, अन्यथा निर्वाण 


ने 
हज का क्योकि क्लेश-जन्मादि का अभाव निर्वाण है, तो वह क्लेश-जन्म की 
किन्तु, निर्वाण की अनित्यता इष्ट नह अन्य का विना प्रयत्न 
हा न गा इष्ट नही है। था सबका विना प्रयतत 


यदि निर्वाण अ्रभाव होगा, तो हेंत्‌- किये 
किया हा  हँंतु-प्रत्यय के विना उत्पादान किये न होगा। कोई भी 


ने करके ही होता है। जैसे : लक्ष्य का श्राश्वयण करके लक्षण 


है ऊंनविश भ्रध्याय हे 


श्रौर लक्षण का आश्रयण करके लक्ष्य। अनित्यता के लिए भावों की श्रपेक्षा ग्रावश्यक है । 
वच्ध्या-पुत्र आदि किसी का उपादान करके नही हैं, इसीलिए वह अभाव भी नही है, क्योकि 
भाव का अन्यथाभाव अभाव है| वन्ध्यापुत्नादि तुच्छ है। 

तस्मान्न भावों नाभावों निर्वाणमिति युज्यते--निर्वाण भाव और श्रभाव दोनो नही हैं । 
भगवान्‌ ने भव-तृष्णा और विभव-तृष्णा दोनो के प्रह्ण के लिए कहा है। निर्वाण यदि 
भाव या अभाव है, तो वह भी प्रह्मतव्य होता । 

यदि निर्वाण भाव और अभाव दोनो है, तो सस्कारो का झात्मलाभ और उनका नाश 
दोनो ही निर्वाण होते । किन्तु, सस्कारो को मोक्ष कोई स्वीकार नही करता । 

सिद्धान्त-सम्मत निर्वाण--इसमें कोई सन्देह नही है कि जन्म-मरण-परम्परा हेतु-प्रत्यय- 
सामग्री का अश्रयण करके चलती है । जैसे प्रदीप-प्रभा या बीजाकुर | अत्त , निर्वाण एक ऐसी 
अग्रवृत्ति है, जो जन्म-मरण-परम्परा के प्रवन्ध का उपादान नही करती । वह अभप्रवृत्ति-मान हैः 
उसे आप भाव या अभाव नही कह सकते । जिसके मत में संस्कारो का ससरण होता है, उसके 
मत मे भी उत्पाद और निरोध अपेक्षावश सिद्ध होते हैं, किन्तु निर्वाण अपेक्षा न करके (अ्प्रतीत्य) 
श्रप्रवत्तेमान होता है। जिसके मत में पुदूगल का संसरण अभिप्रेत है, भौर पुद्गल नित्यत्वेन- 
अनित्यत्वेन अवाच्य है, उसके मत में भी जन्म-मरण-परम्परा उपादानो की भ्रपेक्षा करके होती 
है, और निर्वाण उपादान न क्र श्रप्रवृत्ति-मात्र है। इस प्रकार, संस्कारो का संसरण मानें या 
पुद्गल का, निर्वाण भाव या श्रभाव या उभय नही है। मम 

एक प्रश्न है कि निर्वाण भाव, अभाव या उनभ्य रूप नही है, इसका किसने प्रत्यक्ष 
किया है ? क्या निर्वाण में कोई प्रतिपत्ता है ” यदि है, तो निर्वाण में जी श्रात्मा होगा, किन्तु 
निरुपादान आत्मा उस समय रहेगा कैसे ” यदि कोई प्रतिपत्ता नही है, तो उपयु कत सिद्धान्त का 
निश्चय किसने किया ? यदि ससारावस्थित ने किया, तो उसने विज्ञान से निश्चय किया 058 
से ? विज्ञान से सम्भव नही है, क्योकि विज्ञान निमित्त का आलम्बन करता है, किन्तु नि मे 
कोई निमित्त नही है। ज्ञान से भी ज्ञात नही होगा, क्योकि ज्ञान अ्यता को अलसी है और 
शब्यता अनुत्पाद-रूप है। ऐसी अवस्था में ज्ञात श्रविद्यमान एवं सर्वप्रपचातीत हुमा, उससे 
निर्वाण के भावाभाव का निश्चय केसे होगा ? इसलिए, माध्यसिक-सिद्धान्त में निर्वाण किसी से 


प्रकाश्यमान, और गृह्यमाण नहीं है । 


से संसार का अभेद है कि 
5 पा णिके ही समान तिर्वाण के अधिगन्ता तथागत में भी उक्त चार क 
व 


निरोध के पूर्व तथागत है, या नही; उभय या नोभय ) नही की जा सकती । तथागत की 


५ ते पर समार और 
स्थिति में या निर्वाण में उनकी सत्ता सिद्ध नहीं होती । अतः, विचार करने 0 03 
निर्वाण में भेद सिद्ध नहीं होता । ससार निर्वाण के अभेद से ही ससार को झनादि-अनन्त 
्वाण में 


मै उपपन्त होती है । आचार्य कहते हैं कि निर्वाण की कोटि ( सीमा ) और संसार की 
उपपसत ॥ 
कि के मध्य किसी प्रकार का कोई सू्म भी भेद नही है। 


( 


१ 


है बोढ-घर्म-दर्शन 


ससार तथा निर्वाण प्रकृतितः शान्त, एकरस हैं, इससे उन समस्त दृष्टियों का समाधान 
होता है, जिन्हें भगवान्‌ ने अ्रव्याकरणीय कहा था । 


तथाणत के प्रवचन का रहस्य 


वादी कहता है कि आपने उपयु कत विवेचन से निर्वाण का भी प्रतिषेघ कर दिया । 
ऐसी स्थिति में निर्वाण के भ्रधिगम के लिए सत्त्वों के श्रनन्‍्त चरितो का अ्रनुरोध कर भगवान्‌ नें 
जो धर्म की देशना की है, वह सब व्यर्थ होगी । 


चन्द्रकीत्ति कहते हैं कि यदि धर्म स्वभावत हो, भ्रौर कुछ सत्त्व उसके श्रोता दो, भगवान्‌ 
बुद्ध नाम का कोई देशिता हो, तो श्रवइय श्रापका कहना ठोक हो, किन्तु रहस्य यह है कि 
इन समस्त निमित्तो का उपलम्भ नही होता, जिससे यह ज्ञात हो सके कि देव-मनृष्यो को किसी 
भगवान्‌ ने साक्लेशिक, व्यावदानिक धर्मों का उपदेश किया था। आघार्य कहते हैँ कि निर्वाण 
प्रपचोपशम तथा शिव है, क्योकि उसमें--- 

सर्वप्रपठचोपशस'--समस्त निमित्त-प्रपचो की श्रप्रवृत्ति है । 


शिव --शिव है, क्योकि निर्वाण का यह उपशम प्रकृति से ही शान्त है, श्रथवा वाणी 
की भ्रप्रवृत्ति से प्रपचोपशम है, शौर चित्त की श्रप्रवृत्ति से शिव है, श्रथवा क्लेशो की 
अप्रवृत्ति से प्रपचोपशम है, तथा जन्म की श्रप्रवृत्ति से शिव है, श्रथवा क्लेश के प्रह्मण से 
प्रपचोपशम है, और निरवशेष वासनाओ्रो के प्रहाण से शिव है; श्रथवा ज्ञेय की श्रनुपलब्धि से 
प्रपचोपशम है, और ज्ञान की श्रनुपलब्धि से शिव है। 

यत , भगवान्‌, बुद्ध उपयु कत सर्वप्रपचोपशम एव शान्तरूप निर्वाण में, श्राकाश में राजहस 
के समान स्थित हैं, यत* किसी निमित्त का उपलम्भ नही है, श्रत कही किसी के लिए कोई धर्म 
बुद्ध के द्वारा उपदिष्ट नही हुआ । चन्द्रकीत्ति कहते हैं कि बुद्ध अपने पुण्य और ज्ञान के सम्भार 


से निराल-व में स्थित हैं। उन्होने जिस रात्रि में बोधि प्राप्त की और जिस रात्रि में निर्वाण लाभ 
किया, इस बीच एक अक्षर का भी व्याहार नही किया । 


प्रश्न है कि वृद्ध ने जब कुछ देशना नही की, तब ये विचित्र विविध प्रवचन कया हैं ? 


चन्द्रकीत्ति कहते हैं कि ये प्रवचन अविद्या-निद्रा में लीन तथा स्वप्न देखते हुए मनष्यों 
के अपने ही विभिन्‍न विकलपो के उदय है। तथागत-परीक्षा में तथागत की प्रतिविम्बभवता 
दिखाई गई है, अतः तथागत ने कोई धर्म-देशना नहीं की। धर्म-देशना के अभाव में निर्वाण 


भी सिद्ध नही होता । भगवान ने गाथा में कहा है कि लोकनाथ ने निर्वाण के रूप में अनिर्वाण 


की ही देशना दी । तस्तुत , भगवान्‌ का यह कार्य आकाश क द्वारा डाली गई गाँठ का 
पाकाश के द्वारा मोचन करने के समान है । 


श्रनिर्वाणं हि निर्वाणं लोकनाथेन देशितम्‌ । 
अ्राकाशन कृतो ग्रन्यिराकाशेनेच मोचित ॥ (स्र०का०्चु०, पु० ५४०) 


पंचम खण्ड 


[ बोद्ध-त्याय ] 


विंश अआध्याव 
विषय-प्रवेश 


है भारतीय सभ्यता का स्वणयुग पाँचवी से सातवीं शताब्दी तक है । इस यंग में वौद्धद्शेन 
में मौलिक परिवत्तेत हुआ । व्याय तथा ज्ञान-मीसासा उसकी गवेषणा के मुख्य विषय हो गये । 
उसे परिवत्तंत का बौद्धपर्मं पर सामान्यत बड़ा प्रश्नाव पडा। इस युग के तीन सूर्य, जिन्होंने 
अपनी प्रतिभा और प्रकाण्ड विद्वत्ता से संसार को देदीप्पमान किया, वसुबन्धु, दिड नाग और 
धर्मेकीत्ति थे । वसुबन्धु ने न्याय पर कुछ अधिक नहीं लिखा । उनके शिष्य दिडनाग 
अमाणसमृच्चयवृत्ति' में कहते है कि इस विषय से वसुबन्धु की अ्रभिरुचि नही थी । उन्होने 
वादविधान' वाम के एक ग्रन्थ की रचता की थी, जिसमें सक्षेप में न्याय के कुछ प्रश्नों का 
उल्लेख मिलता है । दिल्लनाग के सिद्धान्त के बीज अभिधर्मकोश' में यत्न-तत्न पाये जाते है । 
किन्तु, दिद्लनाग ने सबसे पहले इनको एकत्र कर एक सिद्धान्त में ग्रथित किया, और धमकीत्ति ने 
उसको एक निश्चित रूप प्रदात किया । दिड नाग ने न्याय के विभिन्‍न प्रश्नों पर छोटे-छोटे 
कई ग्रन्थ लिखे थे, जितको उन्होने 'प्रमाणसमुच्चय' में संगृहीत किया । धर्मकीत्ति ने न्याय पर 
सात ग्रन्थ लिखे--एक मूल और छह पाद । इनके नाम इस प्रकार हैं--प्रमाणवात्तिक, प्रमाण- 
विनिश्चय, न्यायबिन्दु, हेतुबिन्दु, सम्बन्धपरीक्षा, चोदतावामप्रकरण और सन्‍्तानान्‍्तरसिद्धि । 
तागार्जु त ने श्रपने ग्रन्थ, विग्नहव्यावर्तती' में प्रमाण-प्रमेय, लक्ष्य-लक्षण आदि का 
खण्डन किया है, और उन्होने माध्यमिक कारिका' में जिस प्रीढ पद्धति से वादियों के पक्ष 
का खण्डन किया है, उससे भी इसका श्रनुमान होता है, कि उत्तको तक की किसी शास्त्रीय 
पद्धति से परिचय था । वसुबन्धु का चादविधि' या 'वादविधान' नाम का कोई प्रमाण ग्रन्य 
अवश्य था, जो श्रभी श्रनृपलब्ध है । न्यायवात्तिक' और तात्पयंटीका झादि मे पूर्वपक्ष के रुप 
में वसुबन्धु के प्रमाण-लक्षणो को उद्धृत किया गया है । किन्तु, उपलब्ध सामग्री के श्राधार 
पर यही कहा जा सकता है कि न्याय के क्षेत्र में वौद्धों ने कुछ पीछे प्रवेश किया “जब 
दिछू नाग ने 'प्रमाणसमुच्चय” की रचना की, तब प्रमुख भारतीय दर्शन पहले ही न्याय के मौलिक 
प्रश्नों पर भ्रपना मत ग्रतिपादित कर चुके थे। 
प्रत्येक दर्शन को अपनी पुष्टि के लिए न्याय तथा जानमीमात्ता ( लॉजिक 
ऐण्ड एपिस्टेमोलॉजी ) की आवश्यकता प्रतीत हुई । इसलिए, प्रत्येक दर्शन की प्रपनी 
ज्ञानमीमासा और तदनुकूल अपना न्याय है। चार मौलिक दृष्टिया आरस्भ 30 ही भारतीय 
दर्शन में विद्यमान रही हैं--आरम्भवाद, सधातवाद, परिणासवाद और द। इनमें 
से सघातवाद बौद्धों का पक्ष है। केवल धर्मों ( एलीमेप्ट्स) का वाह्य श्रस्तित्व है, मस्त 


५१६६ दौद्ध-धर्म-वर्शन 


या सघात का नही । इस पक्ष में प्रतीत्यसमुत्पाद (#« हेतु-फल-परम्परा का आह 
काम करता है। हेतु-प्रत्यय-वश धर्मों की उत्तत्ति होती है । हेंतु-फल की केवल परम्परा है, 
प्र्थात्‌ इसके होने पर यह होता है। जब वर्ण-संज्ञा की उत्पत्ति होती है, तव उस वस्तुमात् 
से ज्ञान की उत्पत्ति नही होती, किन्तु तीन धर्म, अर्थात्‌ विज्ञान, वर्ण-घर्मं और चक्षु-ध्रम एक 
साथ उत्पन्न होते हैं। यह तीन भिन्‍न धर्म समान महत्त्व के हैं । 


सर्वास्तिवादी वौद्धों का वाद वहुधर्मवाद है । स्‍्याय-वशे पिक भी वहुवाह्मवस्तुवादी द्द्‌। 
ये दोनो वाह्म वस्तुओं के श्रस्तित्व को स्वीकार करते हैं। किन्तु, न्‍्थाय-वैशेषिक के अनुसार 
गवयव और सघात दोनो की स्वतन्त्र सत्ता हैं । 


वैभाषिक तथा सौतान्तिक प्रकरण में धर्मो का हम विशद विवेचन कर चुके हैं, किन्तु 
यहाँ न्याय के उद्गम को स्पष्ट करने के लिए धर्मों का शअ्रति सक्षिप्त परिचय देते है । 


प्रमाणो के उद्गम की प्रमेय(धर्म)-भूमि बौद्धों का पचस्कन्ध दो भागों में विभकत 
होता है--१. चित्त-चैचत और २. रूप। रूप-धर्म चार महाभूत या भौतिक रूप के 
परमाणु हैं। यह चार महाभूत सर्वेत्न, अशर्थात्‌ सब अप्रतिघ भौतिक रूपो में सममात्ना में 


हा. 


पाये जाते हैं। ये चार महाभूत इस प्रकार हैं--- 


पृथिवी-बातु ( धृति-कर्म ), अब्धातु ( समग्रह-कर्म ), तेजोघातु ( पक्ति-कर्म ), वायु-घातु 
( व्यूहन-कर्म ) । पृथिवी-घातु का खर स्वभाव है, अ्रव्धातु का स्नेह, तेजीधातु का उष्णता 
ओर वायु-घातु का ईरण है । 


इस प्रकार, हम देखते हैं कि यह चार महाभूत या चार धातु-सस्कार 
( फोर्स ) हैं। जल में पृथिवी-धातु भी अपनी वृत्ति को उद्भावित करता है, 
क्योकि वह नौका का सन्धारण करता है। भौतिक धर्म उन पाँच विज्ञानों के समकक्ष हैं, 
जिनका आश्रय पच्चेन्द्रिय हैं। यह रूप, णब्द, गन्ध, रस और स्पशे हैं। भौतिक धर्म को 
अपनी धृति के लिए चार महाघभूतों में से प्रत्येक के एक-एक धर्म की आवश्यकता है। 
अत , वौद्ध-दर्शन में किसी द्रव्य के स्थान में महाभूत-चतुष्क और भौतिक द्रव्य हैं। 
यह सव स्वतन्त्र तथा सम हैं। किस्तु, हेंतु-प्रत्ययवश अन्योन्य सम्बद्ध हैं, जिनके कारण 
सदा एक साथ इनकी उत्पत्ति होती है | महाभूत धर्म स्वय स्प्रष्टव्य में परिगणित हैं । स्प्रष्टव्य 
महाभूत तथा भौतिक दोनो को दृढ़ करता है। सधात-परमाणु कम-से-कम भ्रष्ट-द्रव्यक होता है! 
इनमें से चार मुख्यवृत्त्या द्रव्य, अर्थात्‌ चार महाभूत है, जो भौतिक रूप (रूप, गन्ध, रस और 
स्प्रष्टव्य) के आश्रयभूत हे, और चार आयतन हैं, जो महाभूतो के आश्रयिभूत हैं । यदि द्रव्य 
में शब्द की अ्रभिनिष्पत्ति होती है, तो शब्द का एक परमाणु अधिक होता है। भाजन शौर 
सत्वलोक में संघात-हूप अधिक जटिल हो जाता है; क्योकि रूप-धर्म सूक्ष्म संस्कार-मात्त 
निश्चित किये गये हैं, अत चित्त-चैत्त को रूप से पूृथक्‌ करनेवाली रेखा अब श्रनुल्लघनीय 
न रही। वौद्ध-धर्मे म॒ प्रारम्भ से ही यह दो प्रश्य नही पूछे गये हैं---चित्त-चैत्त क्या है, और 


गा अजब श्द्७छ 


ख्प्‌ क्या है ? किन्तु, उसकी जिज्ञासा इस बात की रही है कि चाहे नाम हो या रूप, पदार्थों 
के विवेचन से अन्तिम तत्त्व कौन-से ठहरते हैं ? 


चित्त-चैत्त को भी उन्होने कतिपय धर्मों में विभ्क्त किया है। यह धर्म साथ-साथ रहते 
है; एक दूसरे में मिलते नही, किन्तु हेतु-प्रत्ययवश अन्योन्‍्य सम्बद् है। इन नियमो के अनुसार 
इनका कभी सहोत्पाद होता है, कभी इनकी निरन्तर उत्पत्ति होती है | ग्रत , किसी आत्मा की 
सत्ता यह स्वीकार नही करते । जिसे दूसरे श्रात्मा कहते है, वह इनके श्रनुसार वेदना, सज्ञा, 
सस्कार और विज्ञान धर्मो का समुदायमात्र है, जितका कारित्न हेतु-प्रत्यय के नियमो के अ्रधीन 
है। बौद्ध सघात-द्रष्य को प्रज्ञप्ति मानते हैं, और केवल धर्मो का अस्तित्व स्वीकार करते है । 
इस सिद्धान्त को वह सर्वत्र, श्र्थात्‌ चित्त-चंत्त तथा रूप-धर्मो में लागू करते हें। उनके अ्रनुसार 
द्रव्य-गुण का सम्बन्ध नहीं है । वेदना (अनुकूल या प्रतिकूल), सस्कार (चेतना), सज्ञा और 
स्वय विज्ञान यह सब पृथक्‌ धर्म हैं । इनकी सहत्तिया हसमें आ्रात्मा का भ्रम उत्पन्न करती है, जो 
वस्तुत', इन धर्मों के बाहर नही है । जैसा सधात-रूप के लिए है, वैसा ही चित्त-चैत्त के सघात 
के लिए कम-से-कम एक तियत सख्या के धर्मों का होना झ्रावश्यक है । चित्त-चैत्त मे कुछ 
मौलिक या सामान्य धर्म होते है, जो चित्त के प्रत्येक क्षण में सदा वत्तमान होते है, और 
कुछ ऐसे धर्म है, जो श्रनियत हैं, जो कुशल-अकुशल है श्रौर जो उस क्षण के स्वभाव के 


कारण हैं । 


सामान्य धर्म दस हैं । गौण धर्म की सख्या श्रनियत है, श्रौर यह कभी कुशल कभी 
अकुशल या अव्याक्ृत चित्त में होते है। सामान्य धर्म महाभूमिक कहलाते है, क्योकि यह 
सर्व चित्त में सदा होते हैं ॥ इनका पुन विभाग व्यवदान और सक्‍लेश के आधार पर किया 
जाता है। महाभूमिक धर्म इस प्रकार हैं--१ बेदता (सौमनस्य या दौर्मनस्य), २. चेतना, 
३ सज्ञा, ४. छन्‍्द, ५. स्पर्श, ६. मति, ७ स्मृति, ८- मतस्कार €. अधिमोक्ष और १०. समाधि । 
यह दस महाभूमिक धर्म चित्त को श्रावृत करते है। विज्ञान का प्रभाव में यह दस धर्म 
विज्ञप्ति न होगे । इनके अतिरिक्त दो और धर्म है, जो सब चित्तो में सामान्य है, किन्तु जो 
कामधातु से उध्चे के धातुओं में तिरोहित हो जाते हैं, जब कि वज्ञात समाधि की अवस्था में 
उन धातुझो में प्रविष्ट होता है । वह वितक और विचार है । 


वितर्वी आलम्बन में चित्त का प्रथम प्रवेश है। श्रालम्बत में चित्त की श्रविच्छित्न 

प्रवत्ति विचार है। इसलिए, कहते हैंकि वि्तंक औदारिक है, श्रौर विचार पूक्ष्म हैँ कल 

वितर्के और विचार प्रत्येक चित्त के साथ होते हैं, किन्तु जब योगी ध्यानावस्था पक रे 
से रूप-घातु और अरूप-धातु में प्रविष्ट होता है, तब इनका तिरोभाव होता है, 
ऊर्ष्व यह नहीं होते । इन दो को लेकर चित्त-सघात के बाहर परमाणु होते है । 

बकुशल हैं । कुशल-महाभूमिक 

ग्रविहिसा और प्रश्नव्यि । रसे 

साथ उत्पन्न होते है । 


गौण-धर्मं, जैसा हमने ऊपर कहा है, कुशल या अकु 


धर्म दस हैं-अद्धा, वी, उपेक्षा, ही, अपतपा, अन्नमाद, दुनद्ठ , 


प्रकार कुशल चित्त में २९ धर्म होते है। सम्प्रयोग-हेठुबंश यह सदा एक 
प्र 


गा वौद्ध-पर्म-दर्शन 


यह सहमभू-हेतु से भिन्न हैं। श्रकुशल चित्त में १२ धर्मो के श्रतिरिवत कुछ श्रौर धर्म होते है । 
प्रत्येक श्रकुशल कर्म के मुल में श्रह्मी और श्रतपत्रपा पाये जाते हैं। श्रह्नी श्रगुस्ता है, लज्जा 
का श्रभाव है। श्रवद्च-करण में श्रह्मी का आत्मापेक्षया लण्जा का अ्रभाव है, श्रनपत्राप्य परा- 
वेक्षया लज्जा का अ्रभाव है । यह वह धर्म है, जिसके योग से पुद्गल दूसरे के श्रवद्य का अतिष्ट 
फल नही देखता। ही वह धर्म है, जिसका पालन करना भिक्षु के लिए श्रति श्रावश्यक है । 
अनिष्ट का एक कारण श्रह्ी बताया गया है। वौद्धो का विचार है कि प्रत्येक पापकर्म के पूर्व- 
वर्त्ती चित्त में इन दो धर्मों के प्रभाव पाये जाते है । 


किन्तु, इस विवेचन में श्रनेक कठिनाइयाँ पाई जाती है । कुछ धर्म पररपर विरोधी हूं । 
वह एक ही चित्त-क्षण में साथ नही रह सकते । यथा * एक ही श्रथ के प्रति प्रेम और विद्वेप 
साथ नही रह सकते । श्रन्‍्य का अवश्य सम्प्रयोग हो सकता है, यथा वेदना ओर सज्ञा का। इसके 
विपरीत न्यायदर्शन में एक चित्त-क्षण में एक ही धर्म का श्रस्तित्व माना जाता है। वौद्धों के 
अनुसार, यद्यपि चित्त-क्षण में कम-से-कम २२ धर्म माने गये हे, तथापि उनकी तीक्रता सदा 
एक-सी नही होती । प्रत्येक चित्त-अ्रवस्था में एक धर्म की प्रधानता होती है, और यह धर्म 
अन्य धर्मो को कम अधिक ग्रभिभूत्त करता है । 


इसी प्रकार का एक वाद रुूप-धर्मों की विविधता को समझाता हैँ । यद्यपि 
महाभूतचतुष्क स्वेत्ष समसात्ना में समान रूप से होते हे, तथापि इनमे से किसी 
एक महाभूत का प्राधान्य और उत्कर्ष हो सकता है, जिसके कारण भोतिक कभी मूत्ते 
रूप, कभी तरल द्रव्य, कभी वायु और कप्नी श्रग्ति के आकार मे प्रादर्भ[त होता है । अ्रत., 
इन्ही धर्मों का अ्रस्तित्व है; कोई संघात द्रव्य नही है। यह कहना ठीक नही होगा कि पृथिवी 
गन्धवती है , क्योकि पूृथिवी स्वय एक गन्ध है। द्रव्य प्रमप्तिमात्र हे, यथा आत्मा प्रज्ञप्तिमात्र है। 
यह धर्म सस्कार हे । इसकी इससे भी पुष्टि होती है कि धर्मों का उदय-व्यय क्षणिक है । जिसका 


अस्तित्व है, वह क्षणिक है। क्षणो की प्रत्येक सन्‍्तति, स्थिति परिकल्प है | दो क्षण जिनका 
तेरन्तर्य है, दो भिन्‍न धर्म है । 


वस्तुत , गति सम्भव नही है । धर्मों के प्रत्येक क्षण का उदय-व्यय होता है। पाणि- 


पाद का आदान-विहरण उसका द्वितीय क्षण में श्रन्यत्न श्रभिनव सस्थान के साथ उत्पन्न 
होना है । 
(्‌ 4 


इस प्रकार, धर्म गणितशास्त्र के बिन्दु के समान हैं। यह भिन्‍नत ससस्‍्कारों के केन्द्र 
हैं, जिनका प्रति क्षण उत्पाद-विनाश होता रहता है। यही चित्न दो भमियों में प्रकट होता 
है। अधोभूमि में विन्‍्दु और क्षण हें। न कोई द्रव्य है, न वर्ण-सस्थान है, न स्थिति है और 
न कोई आकार हे। ऊध्वेभूमि में एक दूसरा लोक है, जो परिकल्प से निर्मित है। अ्रत., दो 
भिन्न वस्तु हें--१. तत्त्व, जहाँ इन्द्रिय विज्ञान और गणित के विन्दु के समान क्षण व 
२ व्यावहारिक तत्त्व, जो पर-परिकल्प द्वारा पहले पर श्रारोपित होता है । ह 


विद: 
0४ ५६६ 


दिल नाग ने ज्ञान की 
अर 5 जो मीमासा की है, उसका आरम्भ इसी विचार से होता है । 
दो है; केवल दो हैं--प्रत्यक्ष और अनुमान, क्योकि विशेष श्र सामान्य यही विपय के 
दो प्रकार है। “विशेष” का समकक्ष 'क्षण' है, जो सर्वे का आधार है। * ? हमारी 
कल्पता के निर्माण के “विशेष/ विशेष गा 
पे तुल्य हैं । विशेष से वह विशेष समझना चाहिए, जो विवेचन से सिद्ध 
होता है, वह / जो सर्व सामान्य लक्षणों से रहित है। “विशेष' से अभिप्राय किसी 
अ्र्थ-विशेष से नही है, जिसमे सामान्य गुण पाये जाते हैं। दिडनाग और धर्मकीति का 
विज्ञानवाद इसमे है कि वह तत्त्व की दो भूमियाँ सिद्ध करते है--एक परमार्थ द्रव्य, जिसका 
कोई रूप नही है, जो परिकल्प-निर्माण का आधारमात्र नही है। दूसरी भूमि यह परिकल्प है। 
यह दूभरे प्रकार का तत्त्व शुद्ध कल्पना या आभास नही है। यह मृगमरीचिका, श्राकाशकुसुम 
स्‍ हु ्ज्ज रैँ 
शशश्र ग के समान कल्पनामात्र नहीं हैं । 
दिड्ड नाग और धर्मकीत्ति का सिद्धान्त उस वाद का प्रत्यक्ष फल है, जो प्रत्यक्ष ज्ञान 


और अनुमानाश्रित ज्ञान में मौलिक भेद करता है। 
कालबाद 


वौद्धो के ज्ञान-सिद्धान्त का विवेचन करने के पूर्व हम काल और दिक्‌ पर विभिन्न 


समय में निरूपित वादो पर विचार करेंगे । 

शकर, माधव और अन्य दार्शनिक अपने विवेचन मे कालवाद और दिग्‌वाद को 
शीर्ष स्थान देते हैं, और वौद्धों के वाद का खण्डन करते हैं। |दझ नाग, धर्मकीत्ति और धर्मोत्तर 
ने इसका स्बविस्तर वर्णन नही दिया है, किन्तु उन्होने ऐसा इसलिए किया, क्योकि वह समझते 
थे कि सब उनसे परिचित हैं, और सब जानते हैं कि उनके शास्त्र की यह पीठभूमि है। 
दिगवाद पर सामग्री स्वल्प है, अधूरी और अस्पष्ट है । विज्ञानवादियों के लिए भी इसका 
महत्त्व त था। 
बाह्य जगत्‌ की अविद्यमानता के प्रमाण से दिक्‌ की भ्रविद्यमानता अनिवायं स्प से 
सिद्ध होती है। श्रन्य दर्शनों में काल को एक स्वतन्त्न पदार्थ माना है, जिसका सम्बन्ध 
द्रव्यो से हो सकता है, अथवा उसे द्रव्यों का एक गुण माना है। शाश्वत काल का वाद भी 
मिलता है, जो सकल भव का प्रथम कारण है। श्रन्त में, बौद्धो का वाद काल की सत्ता का 


प्रत्याव्यान करता है। दिक्‌ एक और शाश्वत है, यह भी वाद मिलता है । वौद्ध इसका 
भी प्रत्याख्यान करते हैं । किन्तु, दिगृवाद के प्राचीन रूप का समझता पारिभाषिक शब्दों 


के कारण कठिन हो गया है । ु 
दिक के अतिरिक्त आकाश शब्द का भी व्यवहार होता है। इन शब्दा का अर्थ 
भिन्न-भिन्न प्रकार से किया जाता है । कभी इसे अनन्त का प्रतीक माना गया है, और इस रूप 
गन्यथात्व होता है । 


में यह काल और दिक्‌ दोनों को व्याप्त करता है। कभी इसका अथ कक 
है ज्ञापित करते है, किन्तु उनवंग 


ये दो शब्द दिकू और आकाश साथ-साथ दो भिन्न द्रव्या को ज्ञापि 
छर्‌ | 
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सम्बन्ध स्पष्ट नही है । कभी श्राकाश एक द्रव्यविशेप वताया जाता है; जिसका गृण शब्द है । 
शब्द गुण है, न कि द्रव्य । यह आकाश का लिंग हे, क्योकि शब्द से आकाश का श्रनुमात 
होता है। 

दिक्‌ श्रोर काल के सिद्धान्त एक दूसरे के समकक्ष है, पड़ दर्शनो में से कोई भी 
दर्शन इससे श्रारम्भ नही होता, यद्यपि सव इन प्रश्नो का उल्लेख करते हैं । वैशेषिक में इस 
पर विशेष ध्यान दिया गया है। उसमें इन दोनो को नी द्रव्यो में परिगणित किया है। 
दिक्ू के अतिरिक्त आकाश-द्रव्य भी नौ में ग्रिनाया गया है। पहले हम कालवाद की 
समीक्षा करेंगे । 


काल का उद्गम 


भारतीय दर्शन के विकास का इतिहास उस कथा से आरम्भ होता है, जिसके अनुसार 
विराट्‌ पुरुष ने ससार की सृष्टि की | इस कथा के अनुसार पुरुष ने, जिसको चेद मे प्रजापति 
कहा है, अनेक विकल्पो द्वारा अपने में से दृश्य भाजन-लोक और सच्त्व-लोक को प्रकट फिया। 
इसी प्रजापति को ब्रह्मन्‌, आत्मन्‌ कहते हैं । कदाचित्‌ वौद्धघर्म मे यह महापुरुष तथागत हैं, 
ग्राह्मण-धर्म में यह गुण विष्णु और शिव का बताया गया है । 
जिन द्रव्यो को पुरुष ने अपने मे से प्रकट किया, उनमें से एक काल है, जिसे प्राचीन 
सवत्सर कहते थे। उस समय काल शब्द का प्रयोग एक दूसरे ही अर्थ मे होताथा। 
ऋतवेद (१०॥१६०।२) के अनुसार “सवत्सर' की उत्पत्ति अ्र्णव से सबसे पहले हुई । 
वृहृदारण्यक (१॥२।४) के अनुसार पुरुष ने सबसे पहले “वाचु' को प्रकट किया और पश्चात्‌ 
स्वयं मनस्‌ द्वारा उसके साथ मृत्यु और वुशुक्षा के रूप में सम्भोग किया। जो शुक्र स्खलित 
हुआ, वही सवत्मर था । इसके पूर्व सवत्सर न था । मृत्यु का अपत्य 
विश्व का जो भाग इससे व्याप्त है, वह नाशशील और अनित्य है । कॉल को सहार और 
नियति का देवता मानना, काल का यम के साथ तादात्म्य, देव-विधि में जो विश्वास है, 
उम्तक साथ काल का सम्बन्ध होना, इन सव विचारो का उद्गम-स्थान यही कथा है। 
सृष्ठ काल के परे अमृत पदार्थ है, जिसका अन्त नही है, जिसकी इयत्ता नही है, 
और जो अकल, अनवयवी है। विश्व के ऊर्ध्यकषाग को यह व्याप्त करता है। किन्तु, इसके 
अतिरिक्त अनन्त और सभाग होने के कारण यह भूतकोटि को पार कर परमार्थ के 
आयतन तक भी पहुंचता है। पुरुष के स्वभाग से इसका तादात्म्य है। उस अवस्था 
' इसके तादात्य है, जो सृष्टि-क्रिया के पूर्व वत्तमान थी । पीछे के कुछ वाक्यो में शाश्वत 
के इस पदार्थ को काल भी बताया गया है। किन्तु, यह विरोध भासतामात्र है। जो काल 
विभाज्य ः है, सकल हु, परिवत्तंनशील है, और प्रवाहित होता रहता है, वह शाइवत काल 
का उपाधिमात्र है। अन्यवात्व, अनित्यता और मृत्यु शाश्वत के गर्भ में केवल क्षोत्नमात्र है । 


>नी आर मृत्यु के रूप में 'वाच्‌' में गुक-स्खलन करता है, वही साथ-साथ 
अपने वास्तविक स्वभाववश मृत्यु के परे है । वह 


< भ हैं शाश्वत है, अमितायु है। उसके लिए मृत्यु 
नद्दी है। एक शब्द में वह शाशवत्त काल है । 


सवत्मर स्वय मृत्यु है । अत , 


विज्ञ प्रध्याय बे 


इस अर्थ में ज॑सा कि ब्राह्मणों में कहा गया है, प्रजापति सबत्सर है। इसका सादश्य 
बौद्धों के भ्रमितायु से है । वैदिक हिन्दुओं का यही काल है, जिसका तादात््य शिव ( महाकाल) 
और विष्ण से किया जाता है। इस कोटि के देवता काल -- मृत्यु से उतना ही भिन्न है, जितना 
कि शाश्वतकाल सृष्टकाल से भिन्न है । जैसा कि उस पुरुष के लिए उचित है, जो सब इन्द्दो का 
अन्तिम प्रभव है और जो स्वय उनसे ऊर्ध्व श्रौर बहुत दूर रहता है। यह ईश्वर-काल सर्वधा 
उदासीन है । वह किसी के साथ पक्षपात नही करता । 


दोनो कालो--शाश्वत और औपाधिक-के सम्बन्ध में कल्पना है कि यह एक प्रकार का 
सूक्ष्म द्रव्य है, जो दिक को व्याप्त करता है। सृष्ट और शाश्वत काल में मुख्य भेद यह है 
कि पूर्व विभाज्य और मित है, और अपर सप्नाग ( पूर्व-सदृश ) अनवयवी और अनन्त 
है। ओऔपाधिक काल विश्व के उस अ्रधरभाग को व्याप्त करता है, जिसका निर्माण भौतिक 
रूप से हुआ है, और जो सूर्य के ग्रधस्तात्‌ है। शाश्वत काल दूसरी श्रोर के ब्रभौतिक 
आयतनो को व्याप्त करता है। उदाहरण के लिए हम तीन उद्धरण देते हैं-- 

१ जेमिनीय ब्राह्मण ( १ ब्रा० )---“सूयय के दूसरी श्रोर यत्किचित है, वह ग्रमृत 
है, किन्तु जो इस ओर है, वह दिवा-रात्र ( श्रौपाधिक काल, मृत्यु ) से निरन्तर विनष्ट होता 
रहता है। सूर्य के दूसरी प्रोर अ्रवेक लोक है।” 

२ बृहदारण्यक ( ४४॥१६ )-- “जिसके नीचे सवत्मर की गति होती है, उस अमृत 
( प्रकाशो के प्रकाश ) पर देवता उपासना करते हैं।” 

३. मैत्रायणी उपनिषद्‌ ( ६१५ )--“नब्रह्मन्‌ के दो रूप है-काल-प्रकाल। जो सूयं 
के प्राकू है, वह भ्रकल काल है, जो सूर्य से प्रारम्भ होता है, वह सकल काल है । दूसरे णब्दो 
मे शाश्वत-पभौतिक तथा अ्रनित्य-भीतिक के बीच की सीमा देवताओं की उच्चकोटि है, जिसपर 
सूर्य चक्कर काटता है ।” 

काल एक सूक्ष्म द्रव्य है। यह विचार पीछे के श्रधिकाश हक में पाया जाता है | 
वेशेषिक के अनुसार काल नौ द्वव्यो में परिगणित है। मीमासक भी उसे द्रव्य की पूची मे 
गिनाते है। जैनागम के अनुसार काल अस्तिकाय नहीं है, क्योकि इसमे श्रदेश नहीं है, 
तथापि यह द्रव्य है । 


कालवाद का श्राधार 
इन सब कालवादों का श्राधार लगभग एक ही है । 


ग 


उसके लिए मख्यत दो 


यक्‍तियाँ है--- े ेल्‍ नि 
| १. भाषा मे काल-सम्बन्ध को व्यक्त करने के लिए कई शब्द हैं-यग्रपत्‌, पूर्व, अपर 


|| पुन के री भद क्का व्यवत पर करती --क्रि यह (+० 


कृतम्‌, करिष्यति । 


श् 
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हम अपने नित्य के व्यवहार में इन सब शब्दों का प्रयोग करते हैं। श्रत, इनका 
व्यहारत्व सिद्ध होता है, जो सम्भव न होता, यदि इनका आधार काल्पनिक होता; प्र्थात्‌ 
यदि काल-सम्वन्ध को व्यक्त करनेवाले सव शब्दों के समकक्ष और इनसे सम्बद्ध सब भावों 
के समकक्ष कोई एक भिन्न वस्तु, एक विशेष द्रव्य न होता । दूसरे शब्दों में यह श्रावश्यक है 
कि हम काल शब्द श्रौर काल-संज्ञाओ को किसी वास्तविक काल से सम्बद्ध करें । 


वैशेषिकसूत्र (२२।६ ) का यही श्र्थ है---“पूर्व, श्रपर, युगपत्‌, श्रयुगपतू, चिर 
और क्षिप्र काल के लिंग है ।” वलदेव विद्याभूषण भी, जो गोविन्द-भाष्य के ग्रन्थकार हैं, 
यही कहते हैं--ऋालइच भृतभविष्यवृवत्तेमानयुगपच्च र क्षिप्रादिव्यवहारहंतु: । 


२ दूसरी युक्ति का सम्बन्ध इहलोक ( - दृष्ठधर्म) की सकल वस्तुओं की भ्रनित्यता और 
श्रन्यथात्व से है । श्रसाधारण कारणो से कार्यों की उत्पत्ति होती है, किन्तु इनके अतिरिक्त 
एक साधारण कारण भी है, जिस हेतु से कार्यो की उत्पत्ति, स्थिति और विनाश होता रहता 
है। दृश्य जगत्‌ के प्रत्येक वस्तु की यह तीन अवस्थाएँ सर्वताधारण हैं । श्रसाधारण कारण 
इनके लिए पर्याप्त नही है। दूसरी ओर काल इसका साधारण कारण माना जा सकता है। 


इसीलिए, प्रशस्तपाद में काल का लक्षण इस प्रकार वर्णित है--“सव कार्यों की उत्पत्ति, 
स्थिति और विनाश का हेतु काल है । 


काल-द्रव्य स्वभावत इन्द्रियगोचर नही है । उसकी सत्ता का श्रनुमान श्रप्रत्यक्ष रूप से 
उसके सामथ्यं से ही हो सकता है, जिस प्रकार मनस्‌, आत्मा श्रौर आ्राकाश के विद्यमान होने 
का हम अनुमान करते है। प्रभाकर का यह मत अवश्य है कि काल पडिन्द्रिय-प्राह्मय है, और 
उसका अनुमान युगपद्‌ भाव आदि से न करना चाहिए। केवल प्रभाकर ही एक ऐसे है, जो 
अन्य कालवादियो से भिन्न मत रखते हैं । 


काल श्र श्राकाश की समानता, उसके लक्षण 


मीमासक, वैशेषिक और कुछ अ्रश में वेदान्ती सर्वसम्मति से काल-द्रव्य के निम्ताकित 
चार लक्षण बताते है-- 


१. सूक्ष्मत्व, 


२ विभुत्व, ३ नित्यत्व और ४ एकत्व (अ्रनवयवत्व)। श्राकाश 
के भी यही लक्षण 


हैं। इस प्रकार, भारतीय दर्शन में काल श्रौर श्राकाश श्रभौतिक 


तथा भौतिक द्र॒व्यों के बीच में है। अभोतिक के समान इनमें सूक्ष्मत्व, एकत्व और नित्यत्व है, 


तथा भोतिक द्रव्यो के समान इनमें अचेतनत्व और जाडूय है । फलस्वरूप, भारतीय दृष्टि में 
काल और अ्रकाश के बीच 


० कुछ साम्य है। यह दो द्रव्य हैं, जिनमें सब सस्क्ृत धर्म (भाव ) 
वे हैं। 


अत यह दो द्रव्य ऐसे हैं, जो पृथिवी, अ्रपू, तेज और वायु से केवल इस बात में 
भिन्न हैं कि इनका सूक्ष्मत्व अ्रध्विक मात्रा में है। 


यही कारण है कि 
विना प्रतिघात के व्याप्त कर सकते हैं। हे है कि यह स्थूल वस्तुओ को 
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सूक्ष्म-नित्य काल का अनवयवत्व, सभागत्व और अनन्तत्त्व वहु सम्प्रदायो को इष्ट है । 
इसी को हम दूसरे शब्दों में यों कह सकते हैं कि काल एक और असम है । इसकी जाति नही है, 
तथापि हम क्षणादि के विभागों का उल्लेख करते है। 


इतने दो को हम कैसे समझें ? इस कठिनाई का यह समाधान है--उपाधिवश ऐसा 
होता है। जैसे एक आकाश घटादिवश श्रनेक विभागों में विभकत दीखता है, वैसे ही 
काल एक होते हुए भी क्षण से आरम्भ कर पराद्ध तक बृहत्‌ और लधु काल-विभागो में विभक्त 
हुआ भासमान होता है। अत", काल के यह सब विभाग श्रौपचारिक हैं; क्योकि वस्तुत हम 
काजल का मान नही लेने, किन्तु केवल उन भौतिक द्रव्यो का मान लते है, जिनका काल में 
अवस्थान है--कालस्यापि विभुत्वेषपि उपाधिवशादौपाधिकों भेदव्यवहारो४स्ति (मानमेयो- 
दय, पृ० १६१) । 


मीमांसक निम्ताकित दृष्टान्त भी देते हैं । जैसे नित्य, सर्वगत वर्ण दीर्घादि रूप में ध्वनि 
की उपाधि के कारण विभक्त भासित होते है, वंसे ही काल भी स्वय श्रभिन्न होते हुए 
सूर्य की गति-क्रियावश भिन्न भासित होता है। (यथा हि वर्णों नित्य सर्वगतो४पि दीर्घादि- 
रूपेण विभकतों भासते ध्वस्युपाधिवशात्‌, तथा कालोडपि स्ववमभिन्नोंडपि प्रादित्यस्थ गति- 
क्षियोपाधिवशाद भिन्नो भासते ।) 
अ्रत , विभु-सूक्ष्म काल की विविधता स्थूल द्रव्य, उसकी गति और उसकी उपाधि के 
कारण है । 
काल के विभकत होने के प्रश्न से एक दूसरा जटिल प्रशन सम्बद्ध है, जिसका सम्बन्ध 
अनित्यता के प्रश्त से है । काल-प्रवाह में जो पतित होता है, वह अनित्य है श्लौर उसका 
भ्रन्यथात्व होता है । काल विकल्प-भावो को जन्म देता है, उसका पाक करता है (पचयति) 
और अन्त में उनका भक्षण करता है । हम ऊपर कह चुके हैं कि काल भावों की उत्पत्ति, स्थिति 
आर विनाश का साधारण कारण है, भव के यह तीच आकार है । इनके समकक्ष काल तीन 
विभागों में विभक्त किया जाता है । इन तीनो विभागों का तादात्म्य भविष्यतृू, चत्तमात औ्रौर 
भूत इन तीन कालो से है--कालस्तृत्यत्तिस्थितिविवाद्ालक्षणस्त्रविध (संप्तपदार्थी, १४) | 
मिनभाषिणी में है-कालस्योपाधिक विभागमाह उत्पत्तीति । पदार्थानामामुत्पत्तित्पिति- 
विनाइलंद्यत इत्युत्पत्तिस्थितिविनाशलक्षण उत्पत्त्या भविष्यत्‌, स्थित्या वर्तमान: विनाशन 
भूतकालो लक्ष्यत इति त्रिविध- । 
यह विभाग केवल भ्रौपाधिक है । (काल एक, अ्रनवयवी, अकलद्रव्य है) दूसरे घब्दो 
में काल में स्वयं गति नही है, किन्तु व्यवहार में जो भाव इसके अवाह मे पतित है, उनकी 
उत्पत्ति, स्थिति भौर विनाश होता है, और इस अन्यथात्व का प्रतिविम्ध काल के पट पर 
पड़ता है, भौर ऐसा भासित होता है, मारो काल के तीव विभाग हो गये हो । 


भछ८ बौद्ध-घर्म-दर्गत 


विभाषा में फालवाद हि 

भ्रव हम उन दर्शनों को लेगे, जो काल को ट्व्य के रुप में नही स्वीकार करते है । 

सास्य--पह ने हम साख्य को लेते है। वाचरपतिमिथ (साय्यतत्त्वफीमुदी, ३3३ ) 
कहते हैं कि जिस काल को वैशेपिक द्रव्य के रूप में ग्रहण करने है, वह प्रकेले भविष्यत्‌ श्रा्दि 
जब्द-मैदो का उत्पन्न नहीं कर सकेंगा। काल केवल उपाधि है, जिसके मेद के कारण भविष्यत्‌ 
श्रादि भेद उत्पन्न होते है । श्रत , साथय काल को आवश्यक समजते हैं श्ौर यही कीारस 
है कि वह काल को तत्त्वान्तर के रूप में ग्रहण यही करते (नक्ालए्पतत्वान्तराम्दुप- 
गम इति ) । 

इसके होते हुए भी माख्य वस्तुत बैगेपषिक आदि से आगे न बढ सका। शाश्वत और 
सृष्ट काल का भेद इस रूप मे सुरक्षित दे कि शाण्व॒त प्रकृति का गुणविशेष है, श्रोर सृष्ट कान 
को आकाश मान लिया है, जो सूर्य श्रीर गहो की गतिक्रिया है । 

साख्यवादी भी काल को साधारण कारण मानते हैं-- 

ननु श्रात्मा स्वभावतों न बद्ध , किन्तु कालबशादुदद्धों सविष्पतीत्याटु-न कालपोगतो 
व्यापितों नित्यस्य सर्वसम्वस्घात्‌ । भवत्वयमू, यदि तल्य उदापि कालयोग स्थातू, न॑ स्थाद 
वाँ। नित्यस्प व्यापित सर्वकालसम्वस्धोपाधित्वात्‌ । 


इसका प्रत्याख्यान नहीं है कि काल (यत्रा आकाश, कर्म आदि) का “परकारणत्व 
सामान्यरूपेण” होता है। केवल इसका प्रत्याख्यान है कि यह एक असाधारण कारण है। 
वास्तव में, साख्य ने कालवाद पर कोई अन्वेषण करन की उत्सुकता नहीं दिखाई है । उससे 


केवल काल को एक पृथक तत्त्व नही माना है, किस्तु इसन कालवाद-सम्बन्धी अन्य विचारों का 
अनुकरण किया है । 


वस्तुत , कालवाद का विवेचनात्मक विश्लेषण करने का श्रेय वीद्धधर्म को है। सामग्री 
की कमी से विषय का सविस्तर वर्णन सम्भव नही है, किन्तु कुछ तथ्य निश्चित हो सकते हैं । 
कोई ऐसा कालवाद नही है, जो मव निकाय्रो को समान रूप से मान्य हो । इसलिए, यदि 


हम कहें कि वौद्ध कालवाद का खण्डन करते हैँ, तो यह वर्णन केवल कुछ मुख्य निकायो में 
ही लागू होगा। 


तिपिठक धुबं--त्रिपिठको की रचना के पूर्व ही वौद्धधर्म का प्रभव हुआ था, भर उसी 
समय वौद्धधर्म का वह रूप, जो हीनमान के विकास के पूर्व का है, प्रचलित था। योगाचार के 
१०० धर्मों की सूची में दिकू के साथ काल भी विप्रयुक्त सस्क्रार के अन्तगत परिगणित है । 
इसका उल्लेख अपेक्षया पीछे के ग्रन्यो में मिलता है, इस युक्ति का कोई महत्त्व नही है! 
हीनयान के अपैक्षा महायान करे वोद्धधर्म के प्राचीन अग कही अधिक सुरक्षित पाये जाते हैं। 
खोज करने पर द्वीनयान के साहित्य में भी इसके प्रमाण पाये जायेगे । जबतक ऐसा नही 


होता, तवद्क हम केवल इसका अनुमान ही कर सकते है कि हीनयान के पूर्वकाल में 
वीढो की काल के सम्बन्ध में क्या कल्पना थी ? 


विश श्रध्याथ १७४ 


आचीन बौद्धधर्म में--कुछ विद्वानों का ऐसा प्रनुमान है, उपनिषदों के समान इसमें 
केवल रूप को ही अतित्य मानाजाता था, श्र अन्य सुक्ष्म धर्म जैसे चित्त, विज्ञान श्रादि 
्रनित्यता के परे थे । यह सम्भव है कि बोद्धधर्म मे भी इस कल्पना का सम्बन्ध काल के दो 
भेद से भी रहा हो--एक अनवयवी और नित्य तथा अमृत से अभिन्न और दूसरा औपाधिक 
अवयवी-सकल और अनित्य वस्तुओ्रो की उत्पत्ति को निश्चित करनेवाला । यह भी हो सकता है 
कि शाशवत काल आकाश या विज्ञान के तुल्य एक भिन्न आयतन न रहा हो, किन्तु वह केवल 
एक श्रवाह था, जो सूक्ष्म और स्थूल रूपी द्वव्यो को व्याप्त करता था । इतना तो कहा ही जा 
सकता है कि काल से श्रौपाधिक द्वव्यों की उत्पत्ति होती है, इस कल्पना का समर्थन बौद्ध 
साहित्य में भी है । 
महाविभाषा (प० ३६३ ए) में निम्ताकित मिध्यादृष्टि का उल्लेख है-काल का स्वभाव 
नित्य है, किन्तु सस्क्ृत धर्मो का स्वभाव अ्रनित्य है। सस्क्ृत धर्म काल के भीतर वैसे ही भ्रमण 
करते है, जैसे एक फल एक भाण्ड से दूसरे भाण्ड में अथवा जैसे एक पुरुष एक गृह से दूसरे 
यूद में। इसी प्रकार सस्क्ृत धर्म भविष्यत्‌ से निकलकर वत्तमान में आ्राते हैं, और वत्तेमान से 
निकलकर भूत मे प्रविष्ठ होते है। हम यह मान सकते है कि जहाँ पुव॑ में काल की कल्पना 
एक ही विभू भाण्ड के रूप मे थी, जिसमे भविष्यत्‌, वत्तमान और भूत ये तीनो एक दूसरे के 
ऊपर तह-में-तह लगाये हुए हैं, वहाँ पीछे तीनो भाण्डो की कल्पना हो गई । 
इस सम्बन्ध में एक और बात कही जा सकती है । अ्रभिधर्मकोश ( तीन कोशस्थान, 
पृ० ६३ ) में त्ैकाल्यवाद का एक ऐसा स्वरूप मिलता है, जिसमे भविष्यत्‌ में उत्पन्न होने- 
वाले कार्य का वर्त्मानीकरण देशान्तर-कर्षण से होता है। सौत्नान्तिकों का यह झाक्षेय यथार्थ 
है कि इस कल्पना के भ्राधार पर हम अखूपी धर्मो ( चित्त-चत्त ) की उत्पत्ति नही समझा सकते, 
क्योकि बह भ्रदेशस्थ है। किन्तु, यह आ्रपत्ति पीछे के उन्ही विद्वानों पर लागू होती हैं, जो अस्पी 
धर्मो को भी झनित्य मानते हैं। परन्तु, पूर्व हीनयात मे केवल रूपी धर्म ही अनित्य हैं, भर 
इसलिए देशान्तर-कर्पण का सिद्धान्त वहाँ पूर्ण सफ़ल होता है, ओर इस प्रकार उनकी 
प्राचीनता की पृष्टि भी होती है । है या 
काल के इस सिद्धान्त के साथ कि वह एक भाण्ड है, जिसमे विशञत्‌, बत मारे र्‌ 
भत अ्रवस्थान करे हैं, एक और प्रश्न जुडा है। यदि प्रवृत्ति, अर्थात्‌ जीवन की प्रक्रिया यही 
है कि भविष्यत वत्तमान से होकर भूतकाल में पतित होता है, तो कभी-व-कभी एक क्षण ऐसा 
मा चाहिए, जब कि सकल भविष्यत्‌ नितान्त ह््प से समाप्त हो जायगा; ग्रौर सकल 
विश्व केवल भूत हो जायगा। यह विवाद किसी ग्रन्थ में नही मिलता, किस्यु विभाषा ( पृ० 
एक विवाद है, जिससे यह श्रतुमान होता है क्कि हक 2 कक कि रिाम अर 
है---“सर्व भविष्यत्‌ धर्म वहिर्गमन से सम्बन्ध रखते हे (अर्पात्‌, 3 22 कक 
झत में प्रविष्ट होता है) | यह क्यो कहा जाता है कि ३8 0 पक आओ सा 
5 वसुमित्र इसका यह उत्तर देने हैं--“भविष्यत्‌ धर्मो की हम 


होती ॥ भदन्त वसु डू ् स्यत्ता 55 रहि 5 
के हो सकती, और भूतों की गणना भ्रव सम्भव नही है। दोनो भ्रमित गौर इवत्ता वे राहत ह। 
छ्‌ ५ घ् 


३६४५ ए) में एक 


जिस प्रकार महासमुद्र में कोई कमी नहीं होती, चाहे जल के १,००००१ पड़ उससे कोई 
निकाले; और कोई वृद्धि नही होती, चाहे १,००,००० घडे उसमे कोड डाले । ९ े 

इस दष्टान्त का क्या अर्थ है ” अनन्त में कोई भी मित सख्या का योग हो, या उससे 
कोई भी मितः सख्या निकाली जाय, तो परिणाम सदा अनन्त निकलेगा। किन्तु सत्य तो यह 
है कि कोई महा-समुद्र श्रनन्‍्त नहीं है। हम केवल उसके जल-कणों को गिन नहीं सकते । 
जैसे गगा की वालुका के कणो का गिनना सम्भव नही है, यद्यपि उनकी सख्या मित है। श्रत , 
वस्तुत वसुमित्न इसका प्रत्याख्यान नही करते कि भूत धर्मों की वृद्धि होती है, श्रीर भविष्यत्‌ 
धर्मों का हास होता है। उसका श्राशय इतना ही है कि भविष्यत्‌ू और भूत की विपुलता 
को देखते हुए यह कहना कि धर्मों की वृद्धि या हानि होती है, व्यवहार में कोई महत्त्व 
नही रखता । 

इस दृष्टि का उद्देश्य श्रनुमित हो सकता है। कदाचित्‌ इच्छा यह थी कि पुराने वीद्ध 
विचार को सुरक्षित रखा जाय कि भविष्यत्‌ भूत में प्रविष्ट होता है, श्रौर साथ-ही-साथ वह इस 
परिणाम से भी वचना चाहते थे कि सकल विश्व स्वत, निरोध के लिए प्रयत्नशील है । यह 
विचार महायात श्रौर कदाचित्‌ पूर्व वौद्धधर्म का था, किन्तु हीनयानियो को यह स्वीकार व था; 


क्योकि इसके मानने से निर्वाण के लिए व्यक्ति का प्रयत्त निर्थंक हो जाता, कम-से-कम 
उनका महत्त्व घठ जाता । 


अ्रव हम सधभद्र के 'न्यायानुसारशास्त्र' (पु० ६३६ ए १४ ) से एक उद्धरण देते हैं, 
जिममें एक विरोधी का विवाद दिया है, जो त्रैकाल्यवाद को नहीं मानता । भूत श्रौर भविष्यत्‌ 
वस्तुत धर्म नहीं है, क्योकि यदि उनका श्रस्तित्व होता, तो वह पस्पर प्रतिघात करते । वस्तुत:, 
रूपी धर्म को देशस्थ होना चाहिए। यदि वह धर्म, जो विनष्ट हो चुके हैं, और जो अभी 
उत्पन्त नही हुए हैं, वस्तुत होते, तो वे आ्राधात-प्रतिघात करते । सब डप धर्मो में जिनका 
अस्तित्व है, अप्रतिघत्व होता है, और जिसमें यह नही है, वह रूप नही है। इस यूक्ति में यह 
मान लिया गया है कि भूत और भविष्यत्‌ दो सानन्‍्त भाण्ड है। इनकां परिहार शास्त्र में इस 
प्रकार किया गया है कि अश्नतिघत्व केवल वत्तंमान रूप धर्मों का होता है। महाविभाषा 
(१० ३६५ ए) में प्रश्न है-यदि एक धर्म रूप है, तो क्या वह देशस्थ है ? उत्तर---यदि धर्म देशस्थ 
है, तो वह अवश्य रूप है। ऐसे भी धर्म हैं, जो रूपी हैं, और देशस्थ नही हैं, अर्थात्‌ भूत और 
भविष्यत्‌ धर्म, वत्तेमान परमाणु और अविज्ञप्ति । - 


अत , यही वत्तेमान रूप धर्म देशस्थ हैं, श्रौर भूत तथा भविष्यत्‌ धर्म देशस्थ नही हैं । 


यह उस पुराने सिद्धान्त का परिष्कृत रूप है, जिसके अनुसार भविष्यत्‌, वर्त्तमान और भूत धर्मों 
के भेद का कारण स्विकाल में से एक अवस्था-भेद था । 


वेभाषिक-नय में कालचाद 


पूर्ववर्ती वेभाषिक मत--अव हम वेभाषिक नय को लेंगे। पहले हम उन परिवत्तंनों का 
उल्लेख करेंगे, जिवका चौद्धर्म में प्रवेश हीनयानवादी अभिधर्म के ह्वारा हुआ | 


विश्व प्रध्याय रा 


हे पर वौद्धधर्म के पूर्वरूप में अनित्य स्टूलरूप और नित्य सुक्ष्म-चित्त यह दो साने गये 
थे। हीनयान में हम |अनित्यता के उस नये सिद्धान्त का प्राधान्य पाते है, जिसके भ्रनसार रूप 
और चित्त दोनो अनित्य हैं । है 


१ ससार में अब कोई गन्धव॑-पुदूगल ससरण नही करता, भौर जिसे व्यक्तित्व कहते हैं, 
वह भव उदय-व्ययशील नाम-छूप धर्मों के प्रवाह में परिवत्तित हो गया है ! 

हे इन्हें धर्म! कहते है। इस आख्या का प्रयोग पूर्व वौद्धधर्म में नित्य अ्भौतिक 
श्र अतीन्द्रिय वस्तु के अर्थ मे होता था। “धर्म” के इस नये श्र को ( सदा बहुवचन में ) 
हम एक विभु धर्म के ( जो तथागत का स्वभाव है ) भेद के रूप में ग्रहण कर सकते है, ज॑से 
विभिन्न रूप-धर्म एक विभु-रूप के विशेद हैं । 

हीतयान के अनुसार धर्म! की व्याख्या इस प्रकार है--स्वलक्षणघारणात्‌ या 
स्वभावधारणात्‌ इति धर्म ।! इस प्रकार, धर्म का अर्थ भाव (फेनामेना) का धारक हो गया, 
जो सन्‍्तान में अपने को प्रकट करते हैं। 

४. हीनयान के पूर्व निर्वाण आदि शुद्ध, प्रभास्वर चित्त का स्थूल रूप के कारण उत्पन्न 
क्लेश-आखवो से विमुक्‍्त होना था । यह व्यवदान के साथ-ही-साथ मरणशील भौतिक जगत्‌ से 
निर्यात कर सूर्य की दूसरी ओर आरूप्य-धातु में (जो अमृत-धातु है ) जाता भी था । यह 
श्रारूप्य-धातु भूतकोटि है। भिक्षु वहाँ पहुँच गया, वह अ्च्युत-पद को प्राप्त हो गया, जहाँ 
से च्यूति नही है'। वह अनागामी हो गया । कदाचित्‌ चर्या का यह चरम उद्देश्य था। किन्तु, 
जब चित्त भी अनित्य हो गया, तब इस विचार का कोई दूसरा अर्थ करना पडा । यह कहना 
पडा कि विम॒क्ति को प्राप्त करते के लिए चित्त-चैत्त धर्म के परे जाना चाहिए। वास्तविक 
नित्यता और अमृतत्व लोकोत्तर धर्म हो गये, जिसमे व्यवहार सर्वथा विनष्ट हो गया ( श्रव 
श्रनागामी वह आर्य हो गया, जो भौतिक लोको में जन्म नही लेता, श्रौर उसके ऊपर श्रहत्‌ है, 
जो मन के सब प्रकारो से सर्वथा विमुकक्‍त है । 

५. इन नये विचारों के कारण काल-सम्बन्धी पुराना विचार भी बदला होगा। नित्य 
और सष्ट काल के बीच की सीमा इतनी खिसका दी गईं कि उसके अन्तर्गत सकल विश्व अ्रा 
गया श्रौर मृत्यु के अधीन हो गया । सूर्य अब अमृत का द्वार नही रहा, और बहुत-से लोक, 
जो सूर्य के उस ओ्रोर थे, अब मार के बसे ही श्रधीन हो गये, ज॑से कि नीचे के भौतिक लोक । 


नये अभिधर्म में पहला प्रश्न यह है कि काल धर्म है या नही ? 

वैभाषिको के अनुसार केवल ऐसे ही धर्म नही हैं, जो सन्तान मे पतित हैं मी 
ऐसे भी है, जो सस्कृत [धर्मों के परे हैं, श्रर्थात्‌ असस्क्ृत हैं; ,जिनका;दुष्ट धर्म रे कप 
नही होता । अतः, उतकी कोई निश्चित व्याख्या नही हो सकती। अससस्‍्क्ृत से 
निरोध और आकाश । अ्रसस्कृत श्राकाश का लिंग अवावरणत्व है। इससे श्र , ए 


विभाज्य असस्कृत भाकाश की उपाधि 
आकाश धातु भी है, जो सावत और विभाज्य है, किन्तु जो असस्क् पर 


ज्ने 


बिश श्रध्याय रो 


यदृध्व' दिवो यदवाक्‌ पृथिव्या यवन्तरा द्यावापृथिवी इमे, यवृभत 

च्वेत्याचक्षते, श्राकाश एवं तदोतं च प्रोतं चेति।... के 

किन्तु, इससे ष्क दूसरी कठिनाई दूर न होती। कठिनाई यह थी कि एक विश्व के 
भीतर भविष्यत्‌, वत्तमान और भूत इन तीन कालो को केसे स्थान दें । काल की तहें मानने 
में यह कठिताई थी कि इसका विरोध लोको के एक तुल्य देशान्तर-कर्षण से होता था । इसलिए 
इसके अतिरिक्त कि वह भविष्यत्‌ और भूत धर्म को अदेशस्थ मानें, वह कुछ और कर नही 
सकते थे। किन्तु, कठिनाई का यह हल केवल आशिक था, और मुख्य प्रश्न, अर्थात्‌ भविष्यत्‌ 
वत्तेमान और भूत धर्मों के भेद के प्रश्त का उत्तर देना अभी बाकी था । | ह 

वभाषिको की दृष्टि की सीधी-सादी व्याख्या इस प्रकार हो सकती है--प्रत्येक धर्म 
स्वलक्षण का धारक है, और यही उसकी स्वक्रिया (वृत्ति, कारित, स्वभाग ) भी है। इस 
सम्बन्ध पर अभिषधर्म की व्याख्याएँ आश्रित हैं। धर्म के स्वभाव ( लक्ष्य) की व्याख्या उसके 
कारित्न (स्वक्रिया, स्वलक्षण) से होती है। 
कारित्र का सिद्धान्त 

यद्यपि प्रत्येक धर्म का सदा श्रपता कारित्न होता है, तथापि उसका कारित्र एक विशेष 
क्षण में ही प्रकट होता है,और जब वह अपना कारित्न समाप्त कर लेता है, तव सदा के लिए 
वन्ध्य हो जाता है। यही क्षण वत्तमान कहलाता है, और इस प्रकार हम कह सकते हे कि 
भविष्यत्‌ धर्म वह हैं, जिन्होने अभी अपने कारित्र को व्यक्त नही किया है, और भूत धर्मं 
वह है, जो अ्रपता कारित् व्यक्त कर चुके हैं। इसी प्रकार का विचार “महाविभाषा' (पृ० ३६३ 


सी) में पाया जाता है-- 

प्रश्न---कालाध्व का भेद किसपर आश्रित है ? 

उत्तर--कारित्र पर । जिन सस्क्ृृत धर्मों का कारित्र अभी नही है, वह भविष्यत्‌ हे, 
जो सस्क्ृत धर्म इस क्षण में कारित़न से समत्वागत है, वह वर्तमान कहलाते हैं, और जितका 
कारित्न विनष्ट हो चुका है, वह भूत कहलाते है। भ्रथवा जब रूप का प्रतिघत्व नही होता, तब 
वह भविष्यत्‌ है; जब वह इस क्षण में प्रतिघात करता है, वह वत्तमान है। और जब इसका 
प्रतिघत्व समाप्त हो चुका है, तब इसे भूत कहते हैं। 

यह सिद्धान्त देखने में तो बडा सरल मालूम होता है, किन्तु इससे वास्तव में वडी 
उलझन पड गई ) यदि हम यह स्वीकार करते हैं कि केवल वही धर्म वत्तमान है, जोः इस क्षण में 
स्वक्रिया को व्यक्त कर रहे हे, वो उस चक्षु के लिए हम कया कहेंगे, जो निद्रा में है, अथवा 
जिसका प्रतिबन्ध अ्रन्धकार है । यह वत्तमान है, किन्तु यह अपना कारित्र नही करते, | 
नही देते । इसलिए, कारित्न की कोई दूसरी व्याख्या चाहिए । वास्तव में, हम कक 
दृष्टि छे सकते है, जिसके भ्रनुसार किसी धर्म-विशेष की स्वक्रिया की सा उस 05 
क्रिया नही है, किन्तु दूसरे पूर्ववर्त्ती धर्मों की है, जिससे 5 8 8 “0 
निश्चित होता हैं । अतः, किसी धर्म का वास्तविक कारित इसमें है कि वह भविष्यत््‌ 


भूत च भवच्च भविष्य- 


विंश प्रध्याय गा 
प 


कारित्ि ः & 
अभी उनकी का ० 3 हँ---कारित्न >फलाक्षेप-शक्ति | अतीत कर्म यद्यपि 
/ रेमान नही उन्होने हे ९ बन 
लिया है। (न्यायानुसार, ६३२ बी० ) ही है, क्योकि उन्होने भ्राक्षेप कर्म पहले ही कर 
अब एक अन्तिम विवाद-ग्रस्त विषय पर विचार करना है, फलाक्षेप-शक्ति (कारित्र) 


और धर्म-स्वभाव या स्वरूप में क्या सम्बन्ध है ? 

जितने वाद त्रिकाल 
5 अप सटिक सिद्धान्त को स्वीकार करते हैं, वह सब एकमत से इसपर जोर देते 
है ध्व । गृजरता है, तब वह अपना स्वभाव नहीं बदलता, उसके केवल 
पक धर्मत्ात) या अवस्था (वसुमित्र) का परिवत्त॑न होता है। इन दो 
हक की विस्तार से व्याख्या नही मिलती । इसलिए, इनके प्रयोगमात्र से इनका आ्राशय 

झ में चही आता | केवल दृष्टान्तो द्वारा इनका श्र्थ समझाया गया है। 
के वसुमित्र गुटिका का उदाहरण देते हैं, जहाँ एक ही गोली अवस्थाभेद से भिन्न 

सख्या हो जाती है (१,१०० या १०००) । इस उदाहरण में स्थान की अवस्था का ही भेद 
है। किन्तु, वसुमित्र के लिए धर्म की काल-अवस्था देशस्थ नही है, श्रीर इसलिए अ्रवस्था शब्द 
का व्यवहार उपचारेण है । 

धर्मत्नात 'भाव' के सम्बन्ध में कुछ अ्रधिक निश्चित रूप से कहना कठिन है। यह 
कोई गृण है या सत्ता का आकार है ? डॉक्टर जाब्स्टन का विचार है कि कदाचित्‌ यह साख्यो 
के गुण के सदृश है। (अ्र्ली साख्य, पृ० ३१) । 

वैशेषिक दर्शन ने कदाचित्‌ इत सब कठिताइयो को अनुभव किया था, और इसीलिए, 


उन्होने कारित की अ्निर्वेचनीयता को यथार्थ माना था । 
'महाविभाषा' (पृ० ३६४ सी) में निम्नाकित विवाद मिलता है -- 


प्रश्न--कारित्र श्रौर स्वभाव एक है या भिन्न । 

उत्तर--यह निश्चित रूप से नही कहा जा सकता कि वह भिन्न हे या एक । जिस 
प्रकार प्रत्येक साख्रव धर्म का स्वभाव अनेक लक्षणों से समन्वागत होता है, यथा अनित्यादि, 
श्रौर वह निश्चित रूप से वही कहा जा सकता कि वह लक्षण भिन्न है या अभिन्न, वही वात यहाँ 
भी है। श्रत , (कारित्र और स्वभाव का सम्बन्ध) अनिवंचनीय है। 

सघभद्र (न्यायानुसार, ६३९३ ए) एक दूसरा उदाहरण देते है--कारित और 
स्वभाव का सम्बन्ध उसी प्रकार निश्चित नही हो सकता जिस प्रकार धर्म और मसनन्‍्तान का 
सम्बन्ध । एक शब्द में कारित और स्वभाव अभिन्न भी है, और भिन्न भी हैं । वैभाषिको की 
यह उक्ति कि जब धर्म त्रिकाल में भ्रमण करता है, तव केवल कारित्न, ने कि स्वभाव वदलता 
है, और तिसपर भी यह नहीं कहा जा सकता कि कारित्र स्वभाव है, और न यही कहा जा 
सकता है कि कारित्र का श्रस्तित्व स्वभाव से स्वतन्त्र है, सौचान्तिको द्वारा उपहासास्पद इना 


दी गई है । 


प्र्षर बाौद्ध-घर्म-दर्शन 


सौत्रान्तिक देवविचेष्टित' कहकर इसका उपहास करते है -- 
कारित्र सर्वदा वास्ति, सदा घर्मइच यण्यते। 
घर्मान्नान्यच्च कारित्र व्यक्त देवविचेष्टिम्‌ ॥ (अभिधर्मकोश, ५५७) 


किन्तु, मघभद्र (न्यायानुसार, ६३३ सी) इसका कडा प्रतिवाद करते हैँ । “यह उपह्ृृ्त 
अनुचित हैँ, क्योकि बुद्ध भगवान्‌ स्वय भी शिक्षा देते हँ---तथागत लोकोत्तर हे ग्रौर नहीं है; 
प्रतीत्यममृत्पाद की घर्मेता है, और यह नित्य नही हैँ ।” क्या इसके लिए बुद्ध भगवान्‌ का भी 
उपहास किया जायगा ? हम मानते हे कि धर्मो का सदा अस्तित्व है, और साथ-ही-साथ हम यह 
भी मानते है कि धर्म नित्य नहीं हूँ । 


इस सिद्धान्त की आपकी आलोचना निराधार है, क्योंकि 'नित्य/ श्रौर अनित्या इन 
दो का व्यवहार दो भिन्न अ्रथों में हुआ है । इसलिए, बुद्ध का उपहास नहीं करना चाहिए । 
क्या इसमें भी ऐसा ही नहीं है ? घ॒र्म नित्य वत्तेमान हूँ, किन्तु घर्म-भाव वदलता हूँ । जब संस्कृत 
धर्म त्रिकाल में मंक्रमण करते हैं, तव वह अ्रपना स्वभाव नही खोते और जो कारित्र होता हैँ, 
वह प्रत्ययों पर निर्भेर करता हैं। उसकी उत्पत्ति के समनन्तर ही कारित्न अवरुद्ध हो जाता हैँ 
झ्रत , हमारा सिद्धान्त हूँ कि धर्म नित्य है किन्तु, घर्ममाव अनित्य ह । यह क्यों आपका उपहास 
हैँ कि यह देवविचेष्टित है ? 


सघभद्र न्‍्यायानुसार (६३वीं) में वेभाषिक सिद्धान्त का यह सामासिक वर्णन देते 
हें--फलाक्षेप की अवस्था में सव सस्क्ृत धर्म “वत्तेमा्न कहलाते है, फलाक्षेप की इस अवस्या 
का पूर्व और उत्तर दोनो में प्रश्नाव हूँ । इस पूर्व और उत्तर अ्रभाव के श्रनुमार त्विकाल का 
श्लेद व्यवस्थित होता हूँ । भूत और भविष्यत्‌ का अ्रस्तित्व वत्तंमान के समान ही हूं । संक्षेप में, 
यद्यपि सर्वे सस्क्ृत धर्मों का स्वभाव सदा एक-सा रहता है, तथापि साम्थ्ये भिन्न हैँ । इस प्रकार, 
यद्यपि त्रिकाल का स्वभाव सदा एक हूँ, तथापि उनके कारित्र में भेद होता है । 


ऊपर जो प्रमाण एकत्र किये गये हे, उनसे स्पष्ट है कि वैभापिक धर्म के दो श्राकार की 
शिक्षा देते हैं | यह भेद दो भिन्न आयतन या दो भिन्न धर्मों का-सा नही है । कारित्र स्वभाव 
का परिशिष्ट नही है, यह द्वितीय धर्म नहीं है, और न धर्म का द्वितीय स्वभाव ही हैं। यह 
धर्म,अर्थात्‌ स्वलक्षण भी नही है। जैसा ततत्त्वमग्रह' से मालूम होता है, इस दृष्टि का स्पष्ट 
प्रत्याख्यान सघन्नद्र ने किया था। कारित्न-- फलालषेप-णक्ति और स्वकारित्न -- स्वलक्षण का भेद 
मौलिक हँ---सप्रतिघत्व आदि के रूप में स्वलक्षण धर्म का सम्पूर्ण स्वभाव को घ्यक्त करते हें, 
श्र इसलिए सप्रतिघत्व से समन्वागत धर्म कभी अप्नतिघ नहीं हो सकता। इसके विपरीत, 
फलाक्षेप-शक्ति कादाचित्क है । दूसरे शब्दों में वैभाषिक सिद्धान्त एक प्रकार के भेदाभेदवाद 
की शिक्षा देता है, जिसके अनुसार स्वभाव और कारित्र का सम्बन्ध भेदाभैद का हूँ । 


दिग्‌ू-आकाशवाद 
___ कालवाद की समीक्षा करते हुए हमने ऊपर कहा हैँ कि कालवाद और दिगुवाद दोनो 
में समानता पाई जाती है। जो काल को द्रव्य-विशेष मानता हैँ, वह दिक को भी द्रव्य-विशेष 


विद्य अध्याय ५८३ 


मानेगा, और जो बाह्य जगत्‌ के काल-प्रवाह का वहन श्राभ्यन्तरिक जगत्‌ में करेगा, वह बाह्य 
जगत्‌ में भ्र्थों का देशस्थ होना स्वीकार नहीं करेगा । दिक्‌ से यह दो भाव शोरतीय दर्शन 
के इतिहास में पाये जाते हैं। बहुत॑ प्राचीन काल में दिक्‌ का भाव वस्तुव्यापी श्रौर अपेक्षया 
स्थूल था । पीछे से दिक्‌ को एक द्रव्य-विशेष, जो अ्रतीन्द्रिय श्रौर अनन्त है, मानने लगे । 


शब्द के स्वभाव को न समझ सकने के कारण भारतीयो ने झ्राकाश-द्रव्य की कल्पना 
की । यह सर्वंगत भर नित्य है; इसका अन्यथात्व नही होता श्रौर यह शब्द का आश्रय है । 
यह कल्पना उपनिषदो में भी पाई जाती है। उस समय भी दो आख्याओ का व्यवहार होता 
था--दिक्‌ और आकाश । श्राकाश का लिंग शब्द है। यह शब्द का समवायिकारण है । 
आकाश वह द्रव्य है, जिससे शब्द की अ्रभिनिष्पत्ति होती है। दिक्‌ वह शब्द-विशेष है, 
जो प्रदेश का निमित्तकारण है । 

दिक्‌-सम्बन्धी यह दोहरा विचार शब्द पर आश्रित है। मीमासको के श्रनुसार शब्द 
एक, नित्य द्वव्य-विशेष है, जिसकी अभिव्यक्ति उस वाक में होती है, जो हम सुनते है; किन्तु 
जिसका सदा और सर्वत्न श्रस्तित्व है । मीमासको का उद्देश्य वेदों का नित्यत्व सिद्ध करना था, 
जो इनके श्रनुसार न सुष्ठ हुए, न ईश्वर द्वारा भ्रभिव्यक्त हुए, जो अ्रपौरुषेय है, किन्तु सृष्ठि 
की उत्पत्ति के पूर्व से जो स्वत प्रमाण हैं । 


कणाद इस मत का खण्डन करते है, और सिद्ध करते हैं कि शब्द एक गुण है, श्राकाश 


का गुण है । 
कुमारिल उत्तर देते 
तो इसके न कहने का कोई कारण 


है कि यदिपूवंपक्ष की प्रतिज्ञा है कि शब्द श्राकाश का गुण है, 
रण नही है कि यह दिक्‌ का गण है । कुमारिल कहते हैं कि-- 
“दो नित्य, व्यापी और सर्वगत द्वव्यो का अस्तित्व मानना निष्प्रयोजनीय है, शौर जो आकाश 
के लिए कहा जा सकता है, वह दिक्‌ के लिए भी कहा जा सकता है। वह कहते हैं कि दिक्‌ 
एक और व्यापी है, और श्राकाश को भी व्याप्त करता है। जो दिगुभाग श्रोत्र-शप्कुली को 
घेरता है, वह श्रोत्रेन्द्रिय है, यथा वैशेषिको के अनुसार श्रोत्रेन्द्रिय नभोदेश है । वशेपिको के 
सब प्रमाण हमारे वाद में घटते है । हमारे श्रनुसार श्रोत्रेन्द्रिय दिगुभाग है। श्रन्तर इतना ही 
है कि हमारे वाद का श्राधार श्रुति है। वह दियू-द्रव्य, जो कम या ग्रधिक श्रोत्र-विवर में 
आवद्ध है, हमको श्रोत्रेन्द्रिय के रूप में व्यक्त होता है ।* 

दूसरो के अनुसार दिकू और श्राकाश दो पृथक्‌ द्रव्य हे। इनमें श्रन्तर केवल 
इतना है कि कई प्रस्थानो के अ्रनुसार शब्द का श्राश्नय इनमें से एक ही है । 


उपनिषदो में भी यह दोनो श्राख्याएँ पाई जाती है । उन्तके भ्रनुसार श्राकाश एक 
प्रनन्‍्त द्रव्य है। कभी यह द्रव्य पाँच महाभूतों में परिगणित होता है, जिनसे सृष्टि की उत्पत्ति 
होती है । कभी इसे सृष्ठि का प्रथम तत्त्व निर्धारित किया गया है, जिससे शेष तत्त्वो की उत्पत्ति 
होती है। बह्म से झ्राकाश, आकाश से वायु, वायु से तेज, तेज से जल, जल से पृथिवी, 
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पृथिवी से श्रोपध्ियाँ, श्ोपधियों से अन्न, अन्न से शुक्र, शुक्र से पुरुष उत्तन्न होता है | प्राय 
भूताकाश को अनन्त दिक्यू बताया गया है, जिसमें द्याव्पृथिवी, अग्नि-विद्युत्‌, वायु, चन्द्र, 
सूर्य और नक्षत्र समाहित हेँ। इस अर्थ में यह नभस्‌ अम्वर का पर्याप्त है। नभस्‌ से अनन्त 
दिव्य लोक समझे जाते है । 


दिगवाद और ग्राकाशवाद के साथ ज्रह्मतत्व सम्बद्ध है, जो शब्द की निप्पत्ति करता 
है | इस वाद का स्पप्ट उल्लेख उपनिपदो में नही है । 


शब्द का एक अस्पप्ट सम्बन्ध दिक से है । इसका आ्रायतन आकाश है । छास्दोग्य में 
यह विचार अधिक न्पप्ट है--दिक्‌ के कारण सुनते हे, वुलाते हे, उत्तर देते है। यहाँ उस 
अर्थ का प्रभव मिलता है, जिससे श्रागे चलकर झ्राकाश का अर्थ शब्द का उपादान हो 
गया । भारतीयों का विचार था कि विज्नानेन्द्रियों की क्रिया केवल प्राप्यकारि श्रर्थों के स्पर्ण से 
सम्पन्न होती हैं। शब्द-तत्त्व और श्रोन्नेन्द्रिय के वीच वह स्वभावत एक आवाण-अवकाश की 
कल्पना करते थे । अतः, बह कल्पना उनके लिए स्वाभाविक थी कि दिक टन दोनों के बीच 
एक द्रव्य है। पीछे से यह कल्पना जोड़ी गई कि यह अवकाश एक द्रव्य-विशेष से आवृत्त 
है, जो शब्द का उपादान है । आकाश अवकाश है, सूर्य और चन्द्र के त्रीच का अवकाण है । 
गर्भोपनिपत्‌ ( १।१ ) में कहा है कि इस पचात्मक शरीर में जो सुपिर है, वह आकाश 


है। अन्त में आकाश ब्रह्म का प्रत्तीक है। कुछ स्थलों में श्राकाज का तादात्म्य ब्रह्म से 
बताया है। 


इस प्रकार, उपनिषदों की शिक्षा के अनुसार आकाश सृष्टि का प्रथम तत्त्व, अवकाश, 


शब्द का उपादान, विश्वव्यापी दिक्‌, ब्रह्म है। वह न देखा गया कि यह विविध भाव भिन्न 
हैं। दर्शनों में हम इन सव भावों को पाते है। कोई एक त्र्थ चुनता है, कोई दूसरा | न्‍्याय- 
वेशेपिक आकाञ को शब्द का आशय मानते हे । बौद्ध उसे अनावृत कहते हे, और वेदान्त 
उसे सृष्टि का प्रथम तत्त्व मानता है । 


उपनिपदो में आकाश के अ्रतिरिक्‍त दिक्‌ शब्द भी मिलता है, जो मुख्यतः दिशाश्रों 
के अर्थ में प्रयुक्त होता है । किन्तु, जिसका 


अर्थ अनन्त दियू-द्रव्य भी है । उसका श्रन्त नहीं 
मिलता; क्योकि दिशाएँ अनन्त हैं। वही श्रोत्र हैं, आयतन है, आकाश है, प्रतिष्ठा है, 
अनन्त है; यही द्रव्य है (वृहदारण्यक, ६।१ ।५) । 
पीछे के दर्शनों में इसका उपयोग वहाँ किया गया है, जहाँ कुछ कारणों से दो 
भिन्न द्रव्य स्वीकार करने पढ़ते हैं, जो भिन्न प्रकार के दिक्कू को निरूपित करते हें। उपनिषदों 
में दिकू का ऐसा अ्र्य नहीं है । 


जैन साहित्य में किसी भौतिकवाद का उल्लेख 
नित्य तत्त्वों में दिक्‌ या आकाश को नी परिगणित करते थे । 
पाचभोतिक है । इसके अनुसार भौतिक द्रव्य नित्य हे 


हैं ( श्रीडर, पू० ५३ ), जो 
इस वाद का नाम भूतवाद और 
$ शरीर उनसे सत्यलोक और भाजनलोक 
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दोनो का समुदाय सुष्ट होता है। इस वाद के नाम से ही स्पष्ट है कि यह पच्रभत की सत्ता 
मानता था, अर्थात्‌ पृथिवी, श्रपृ, तेज और वायु के अतिरिक्त यह श्ाकाश या दिकि भी 
मानते थे। इसी आधार पर यह भ्रत्य वादों से भिन्न था। श्रत, श्राकाश को तत्त्वों में गिें 
या न मिने, यह शास्त्रार्थ का विषय हो गया। 


कुछ ऐसे वाद हैं, जो केवल चार भूत मानते हैं। 


वेदान्त के श्रनुसार आकाश की उत्पत्ति ब्रह्म से हुई। यह ब्रह्म का प्रतीक है; क्योकि 
यह अनन्त, नित्य, अपरिवत्तनशील तत्त्व है। किन्तु, इसका ब्रह्म से तादात्म्य नही है, क्योकि 
ब्रह्म से इसकी उत्पत्ति होती है। प्रुन झाकाश से वायु, वायु से तेज, तेज से जल, जल से 
पृथिवी की सृष्टि हुई है। इन अतिसूक्ष्म दव्यो के स्थूल द्रव्यो में परिवत्तन होने से लोक की 
सृष्टि होती है । इसके विपरीत, स्थूल द्रव्यो के सूक्ष्म द्रव्यों में परिवर्तित होने से प्रलय सिद्ध 
होता है । यहाँ आकाश एक द्रव्य है, एक अनन्त द्रव्य है; भूतो में से एक है । 
नीसासकों के अनुसार भी दिक्‌ एक द्रव्य है, सबंगत है, उन श्रथों से स्वतन्त्र है, जो 
उसमे निवास करते है, किन्तु यह सर्वदेशो में दिखाई देता है। मीमासको के भ्रनुसार दिगवकाश 
वस्तुभूत्त है, जो भौतिक अर्थों के तिरोझाव के पश्चात्‌ भी रहता है। 
सांख्य के श्रनुसार आकाश पाँच महाभूतो में एक है। शब्दतन्मात्न से आकाश की 
उत्पत्ति होती है, औ्लौर श्राकाश का गुण शब्द है। अन्य महाभूतो के साथ यह महाभूत 
भी सर्ग की प्रवृत्ति मे लगता है । यह मुख्यत इसी भूत के कारण हूँ कि प्रत्येक वस्तु का अवकाश 
होता है। किन्तु, साख्य-साहित्य मे भी दोनो आख्याएँ पाई हँ--१. आकाश अनन्त 
दिकू; २, दिक्‌> श्रथों का देशस्थ होता। माघव कहते हे कि साख्य उन वादों से 
सहमत है, जो सामान्य दिक्‌, श्र्थात्‌ अनन्त दिकू, और उस दिक्‌ में विशेष करते है, जो उपाधि- 
वश सान्‍्त है । सान्‍्त दिक्‌ काल से आबद्ध है। हमने ऊपर कहा है कि काल और दिक्‌ भूतो 
के दो नित्य गुण है। काल श्रौर सात दियू-द्रव्य ( श्राकाश>- अवकाश ) अनन्त श्राकाश के 
उपाधिमात्र है । 
न्‍्याय-वेशेषिक सिद्धान्तो में दिक्‌ ( श्राकाश ) श्रौर काल का साधरम्य बताया यया 
है । दोनो सर्व उत्पत्तिमान्‌ के निमित्त हे । न्यायसूत्रो में आकाश ( दिक्‌ ) की व्याख्या नही 
पाई जाती, और न कही श्रन्यत्ञ काल का लक्षण बताया गया है। कणाद के सूत्रों में 
( २२१० ) दिक्‌ वह द्रव्य है, जिसके कारण एक मूत्त॑ द्रव्य दूसरे के समीप या दूर है। इस 
द्रव्य का प्रत्यक्ष ज्ञान नही होता, किन्तु उसके लिंग से उसका अनुमान हो सकता है । देशिक 
श्रथों की सन्‍्तति का कोई कारण होता चाहिए, जो कालवर्ती भावो की परम्परा के सदुश हो । 
यह कारण एक नित्य द्रव्य है, यह उसी प्रकार सिद्ध होता है; जैसे काल और वायु का द्रव्यत्व 
और नित्यत्व सिद्ध होता है। दिंक्‌ से स्वतन्त्र एक श्राकाश है, वह भी नित्य और विभू द्रव्य 
है। श्राकाश दिक्‌ से भिन्न है, क्योकि यह शब्द का उपादान है । आकाश सवको व्याप्त रा 
है, और उसके अ्रस्तित्व का अनुमान केवल अपने गृण से होता है। अ्रशस्तपाद वेश्ेपिक 


एड 


के बौद्ध-घर्म-दर्शन 


दर्शन के पीछे के ग्रन्थकार, न्याय तथा न्याय-वेशेपिक के ग्रन्यकार सभी की दृष्टि वही हैं, जो 
कणाद के सूत्रो की है । 


प्रशस्तपाद नें शब्द की उत्पत्ति इस प्रकार बताई है --“शब्द द्विविध है - वर्ण- 
लक्षण और ध्वनि-लक्षण। श्रकारादि वर्ण-लक्षण हे, और शखादि निमित्त ध्वनि-लक्षण हे । 
वर्ण-लक्षण शब्द की उत्पत्ति इस प्रकार है--श्रात्मा और मन के सयोग से, स्मृति की अ्रपेक्षा 
से, वर्णोच्चारण की इच्छा उत्पन्न होती है। तदनन्तर, प्रयत्न होता है, जिससे श्रात्मा श्रौर 
वाय का सयोग होता है। इससे वायु में क्रिया उत्पन्न होती हे, वह ऊप्तेंगमन कर कण्ठादि को 
अ्भिहत करती है । इससे स्थान और वायु के सयोग से स्थान और आकाश का सयोग होता है । 
इससे वर्ण की उत्पत्ति होती हैं । ध्वनि-लक्षण शब्द की उत्पत्ति इस प्रकार होती है---भेरी-दण्ड 
के समोग से भेरी और आकाश का सयोग होता है । इससे ध्वन्यात्मक शब्द की उत्तपत्ति 
होती है” ( प्रशस्तपाद, पृ० ६४५ ) | 


“इस प्रकार, द्रव्यविशेष के रूप में श्राकाश वह द्रव्य है, जिससे शब्द की अ्रभिनिष्पत्ति 
होती है, अर्थात्‌ यह उसका समवायिकारण है । नैयायिको के अनुसार कारण तीन हँ---समवायि, 
असमवायि और निमित्त। शब्द की उत्पत्ति में आकाश समवायिकारण है, स्थान और 
ग्राकाश का सयोग भ्रसमवायिकारण है, श्रौर आभ्यन्तर वायु और स्थान का सयोग निर्मित्त- 


कारण है। ध्वन्यात्मक घब्द में भेरी पर दण्ड का प्रह्मर निमित्तकारण है, मेरी और आकाश का 
सयोग अ्रसमवायिकारण है, और प्राकाश समवायिकारण है ।” ( प्रशस्तपाद ) 


इस वाक्य से यह प्रदर्शित होता है कि बद्यपि आकाश एक अदृपय, अरूपी और 
अनन्त द्रव्य है, तथापि वह वायु के समान अन्य मूत्ते रूपो से संयुक्त हो सकता है। इस द्रव्य का 
एक देश जौ श्रवणविवर-सज्क है, श्रोत्रेन्द्रिय कहलाता है । आकाश का शब्दगृणत्व प्राचीन 
काल से स्वीकार किया गया है। साख्य, न्याय और वैशेपिक इन दो में विशेष करते है | एक 
आकाश है, जिसका णब्द गृण है, जिसके कारण शब्द की निप्पत्ति होती हैं । दूसरा दिक्‌ द्रव्य 
है, जो वाह्य जगत्‌ को देशस्थ करता है | दूसरी ओर कणाद के सूत्रों में (२२१३) यद्यपि यह 
दो स्वतन्त्र द्रव्य हे, तथापि कतिपय लिग प्रदर्शित करते हैं कि इन दोनो का एक द्रव्य माना 
जाता था, जो परस्पर भिन्न न थ, किन्तु कार्य-विशेप से जिनका नानात्व था। जिस प्रकार एक 
ही पुरुष अध्यापक और पुरोहित दोनों हो सकता है, उसी प्रकार कार्य विशेष से द्रव्य को आकाश 
ओर दिक्‌ कहते हे । यदि वह शब्द की निष्पत्ति करता है, तो वह आकाश कहलाता है । यदि वह 
व्राह्म जगत्‌ से अर्थों के देशस्थ होने का कारण है, तो इसे दिक्‌ कहते है । 
कर इन्हें पीछे के चैयायिक और वैशेपिक दो स्वतन्त्र द्रव्य मानते हैं। पूर्व और पीछे के 
डी मे अन्तर है, इसी प्रकार बहुधर्मवाद और विज्ञानवाद में भी अन्तर है । 


हि पालि-प्रास्ताय में आकाश-प्रवकाश ( आकासों श्रीर श्रोकासो ) की गणना महाभूत या 
यातु में नही की गई है। यहाँ महाभूत चार ही है । सूत्रो में ऐसे वाक्य मिलते हे, जिनसे 


धिश्ष श्रध्याय की 


अनुमान हो सकता है कि आकाश पाँचवाँ महाभूत माना जाता है। किन्तु, अभिधम्म में 
ग्ाकाश महाभूत नही है, यद्यपि यह धातु है। धम्मसगणी में आकाश को देवताश्रों का लोक 
कहा है। यह अनावृत है, और यह स्पष्ठ किया गया है कि इसका कोई सम्बन्ध महाभूतों से नही 
है। बृद्धघोष आराकास-धातु' की वही व्याख्या करते हैं, जो वैशेषिक (२।२।१०) में दिश्य' की 
की गई है---“आकास-धातु' का लक्षण रूप-परिच्छेद है। इसके कारण परिच्छन्न रूपो में 
यह प्रत्तीति होती है कि यह इससे ऊध्व है श्रध है या तिर्यक्‌ है ( इदमितों उद्धमधों तिरियं 
च होति )। अत , थेरवाद में हम दिगू-आकाश यह द्विविध भाव नही पाते | शब्द को न 
एक स्वतन्त्र द्रव्य माना है, और न द्रव्य-विशेष का गुण | शब्द चार महाभूतो का कार्य है। 
यह अदृश्य है, किन्तु श्रोत्र-विज्ञान का विषय है। धम्मसंगणी में यह विचार कही नही पाया 
जाता कि आकाश और श्रोत्र के बीच एक विशेष स्थान है, श्र न यही पाया जाता है कि 
प्रत्येक इच्द्रिय का महाभूत-विशेष से विशेष सम्बन्ध है । उदाहरण के लिए, साख्य और 
वैज्येषिक दर्शन में रूप का तेज से, रस का जल से, गन्ध का पृथिवी से और वायु का स्पशश से 
सम्बन्ध है। कदाचित्‌ इसी आधार पर आकाश का ऐसा ही सम्बन्ध श्रोत्र से है। श्रोत्रेन्द्रिय 
को नभोदेश कहा है, जो श्रोत्रविवर-सन्नक है। धम्मसगणी मे रूप, गन्ध, रस और इनके 
साथ शब्द चार महाभूतो के कार्य कहलाते है। जिस काल में धम्मसगणी की रचना हुई थी, उस 
काल में श्राकाश एक द्रव्यविशेष था, और इसके कारण मूत्तें द्रव्य देशस्थ होते थे । दूसरी 
और हमको यह न भूलता चाहिए कि सकल वाह्य जगत के तुल्य दिकु एक स्कन्ध है, जिसे 
रूप-स्कन्ध कहते हैं । स्कन्ववाद की एक वात तो स्पष्ट है कि यह द्रव्य का प्रत्याख्यान है । धर्मो 
की अनन्त परम्परा है; कोई द्रव्य नही है। श्राकाश-धातु इस धर्म का एक रूप है। इसलिए, 
इसका अभिधम्म की सूची में स्थान है। अत , आकाश-धातु की कल्पना एक धर्म की है, जो 
विपरिणामी धर्मों के अनन्त श्रवाह में डूबे हैं। विभाषा में आरकाश-धातु को अघसामन्तकरूप 
कहा है, अर्थात्‌ वह जो अत्यन्त अभिधात करनेवाले ( यथा वृक्षादि ) का सामनक रूप है। 
नागार्जा न के समय में बौद्ध पड़धातु मानते थे--चार महाभूत, आकाश और विज्ञान 
( मध्यमकवृत्ति, पृ० १२६ )। यदि आाकाश-बादु के स्थान में वैशेपिकों के तीन द्वव्य-- 
श्राकाश, दिकू और काल--का भ्रादेश करे, और यदि वौद्धो के विज्ञान के स्थान में आत्मा 
और मनस्‌ का आदेश करें, तो वैशेषिको के नी द्रव्य हो जाते है । नाग ते के व्याख्यान दा 
हम यह निष्कर्ष निकाल सकते है कि आकाश-बधातु का अन्य द्रव्यो में प्राधान्य ह्ड वयोकि 
श्राकाश-धातु विचार करके और यह दिखला करके कि उसका स्वभाव विरुद्ध है, वह वह 
हैं कि भ्राकाश-धातु के बारे में जो कहा वर है, वह अन्य सब द्वव्यों में लागू होता हैं। 


उपनिषदो में भी दिकू का ऐसा ही प्राघान्य है। चन्द्रकीत्ति ( मध्यकवृत्ति, ५॥१ ) कहते है 
कि आ्राकाश अनन्त है, यह अनावरण-मात्र स्वभाव है । बहुधरमंवादी बौद्ध आकाश को अभाव 


मानते हैं ( वेदान्तसार, फेरे पर शकर )। हित 
अ्रभाव दो प्रकार का है-“- बृद्धिपूर्वक, यथा किसी वस्तु के बुद्धिपृवंक विनाश 


से उस वस्तु का अभाव, ४- अबद्धिपूवंक किसी वस्तु का निरन्तर विनाश, जा चक्षु से नहीं 


प्र्ष८ बोद-धर्मं-दर्शन 


देखा जाता । इन दो के अतिरिक्त आकाश तृतीय प्रकार का अभाव है । वौद्ध इसीलिए आकाश 
को द्रव्यविशेष नही, किन्तु अभावमात्र मानते थे। आस्तिक-दर्शन उसे वस्तुभूत मानते थे । 
प्राकाश-परीक्षा में नागाजन आकाश को भाव मानकर उसको श्रसम्भव मिद्ध करते हैं। उमी 
प्रकार वह आकाश को अभावमात्र भी असिद्ध करते हैं । नागाजू न भाव-श्रभाव दोनो का भ्रत्या- 
ख्यान करते हैं । केवल आकाण ही नही, वल्कि अ्रन्य सब द्रव्यो का भी । सामान्यत., वह प्रत्येक 
ज्ञान की शून्यता सिद्ध करते हे। वाह्म श्रौर आ्राभ्यन्तर दोनो लोकों के सब भावी का विवेचन 
कर वह अनवस्या दोष दिखाकर उनकी विरुद्धता दिखाते है, तथा ज्ञेय लोक के समुदाय की 
जन्यता सिद्ध करते हैँ । 


यद्यपि नागाज न आकाण की समस्या हल नही करते हूं, तथापि उनका विचार विज्ञान- 
वादी विचार की पूर्वावस्था है । इस प्रश्न को उठाकर कि हमारे भावो का वस्तुत कोई श्रालम्बन 
है या नही, नागाजु न कहते हैँ कि बह भावधने हैँ, जो श्रनालम्बन हैं । 


विज्ञानवादी दृष्टि को आर्वासग, वसुवन्धु और दिद्नाग ने विकसित किया । धर्मकीत्ति ने 
इसमे वृद्धि की। इनका विचार वनुवन्धु के विचार से कुछ भिन्न है। इनके अनुसार भी 
भाजन-लोक प्रवृत्ति-विज्ञान से बना है। आकाश इन प्रवृत्ति-चिन्षानो का एक आकार- 
विशेष है। 

धर्मकीत्ति प्रत्येक विज्ञान में तथा प्रत्येक वस्तु में तीन प्रकार के गुण मानते हैं--देश, 
काल और स्वश्चाठ । धर्मकीत्ति आकाश और काल ठोनो का समान रूप से विवेचन करते हैं । 
वह देश और आाकाण दोनो शब्दों का व्यवहार करते है। अर्थ के देश-थ होने को वह सदा 
दिया करते हैं, श्र आकाश को अनादि, अनन्त, अ्रविपरिणामी बताते हैं। श्रपने ग्रन्थ में 
उन्होने कही आकाश का विचार नहीं किया है. किन्तु इन दोनो शब्दों का प्रयोग उसी अर्थ 
में करते हैं, जिस श्रथे में इनका प्रयोग आस्तिक दर्शनों में होता है। दिक्‌ का अर्थ केवल 
अर्य का देशस्थ होना है । यह वाद विज्ञानवादी विचार से पूरी तरह मिलता है, किन्तु 
दिद्दनाग और धर्मकीत्ति अनन्त आकाश का वास्-वार उल्लेख करते हैं।. साथ-हीन्ताथ 
परार्थावुमान का उल्लेख है, जिमके द्वारावाक की अनित्यता सिद्ध हो सकती है। जिसका 
अस्तित्व है, वह अनित्य है। वाक्‌ का अस्तित्व है, अ्रत: वह अनित्य है। वाह्म जगत्‌ अनित्य 
है। प्रत्येक क्षण का विनाश होता है। आकाश नित्य है। इसलिए उसका शअ्रभाव है। 


श्रसाण 


वोडधर्म में भिन्न-भिन्न प्रवृत्तियाँ पाई जाती हैं । वहुघ्रमंचाद, विज्ञानवाद औ छशुन्यवाद 


की भ्रवृत्तियाँ स्पष्ट हैं। जून्यवाद ऐसी प्रवृति है, जो वाह्य जगत्‌ की शन्‍्यता और ज्ञान को 
नितान्त अनिश्चितता मानता है। 


, इन मौलिक लिद्धान्तो ने वौद्ध-दर्शत के स्वभाव को पूर्व ही विनिश्चित कर दिया। 
वह साँव्य त्रौर वेदान्त के समान विश्व को समझाने के लिए किसी परम तत्त्व का निर्माण 


विश पअ्रध्याय भ्ध& 


कर सका। वह भावों को नित्य और श्रनित्य द्रव्यों में विभवत ते कर सका, और ने न्याय- 
वेशेषिक के समान ससार की उत्पत्ति का हेतु इन द्रव्यो के भ्रन्योन्य प्रभाव को निद्धिष्ट कर 
सका। यह किसी ग्रन्थ का प्रामाण्य स्वीकार नही करता था। इसके लिए ज्ञान स्वय एकमात्र 
प्रमाण है। अतः, पाँचवी-सातवी शताब्दी मे उसका उद्देश्य प्रभाणो को विश्चित करता तथा 
शात की इयत्ता को निर्धारित करना था। इन्होंने इसकी स्वतन्त्र परीक्षा की कि विज्ञान का 
विषय क्या है, और क्या नही है ? इन्होने प्रमाणो की व्यवस्था की । 


. प्रसाण-शास्त्र का प्रयोजन 

सर्वेपुरुषार्थ की सिद्धि सम्यगू-ज्ञानवृवक होती है। श्रत', उसकी प्रतिपत्ति के लिए 
स्यायशास्त्र की रचना हुई है। मानवीय प्रयोजन हेय या उपादेय हैं, वाछनीय या अवाछनीय हैं । 
प्रवृत्ति या श्रर्थक्रिया श्र्थ की प्राप्ति भौर भ्रनर्थ के परिहार के लिए होती है । सम्यग-ज्ञान 
या प्रमाण वह ज्ञान है, जिसके अन्तर श्रध्यवसाय (निश्चय) होता है, जिससे पुरुषार्थ 
की सिद्धि होती है। जो ज्ञान मिथ्या है, उससे अ्रथेसिद्धि नही होती । सशय और विपर्यय 
सम्यगू-ज्ञान के प्रतिपक्ष हैं। धर्मोत्तर कहते है कि सम्यग्‌-ज्ञान द्विविध है । 

१ आ्रागू-भवीय भावनाश्रित ज्ञान, जो आपातत प्रुरुषार्थ-सिद्धि कराता है; 


२. प्रमाणभूत भावना, जो केवल ज्ञापक है । 

बौद्ध-त्याय में इस दूसरे प्रकार के सम्यगृ-ज्ञान की समाक्षा की गईं है, क्योकि जिसकी 
खोज साधारण जन करते है, उसी का विचार शास्त्र में होता है। लोग अर्थक्रिया के श्र्थी 
होते है, अतः वह अभथ॑-प्राप्ति के निमित्त अर्थक्रिया-समर्थ वस्तु के ज्ञान की खोज करते है। 
इसलिए सम्यग-ज्ञान अर्थ क्रिया-समर्थ वस्तु का प्रदर्शक है । 

श्रत:, बौद्ध-न्याय मे प्रमाणभूत भावना का ही विवेचन किया गया है। जहाँ अर्थक्रिया 
की सिद्धि आपाततः अविचा रत: होती है, वहाँ ज्ञान की समीक्षा नहीं हो सकती । जिस ज्ञान की 
समीक्षा हो सकती है, उसे तीन विषयो मे विभकत करते हैं--प्रत्यक्ष, अनुमान और परार्थानुमान 
(सिलॉलिज्म, शब्दात्मक) । बाह्य वस्तु के ज्ञान का मुख्य प्रभव इन्द्रिय-विज्ञान है। इस ज्ञान के 
भ्राकार को कल्पना निश्चित करती है, और इस प्रक्रिया की पूर्ण शाव्दिक अभिव्यक्ति परार्था- 
नुमान से होती हैं। अतः, इन तीन के अन्तगंत ज्ञान-मीमासा और न्याय दोनो हैं । 


प्रभाण-फल तथा प्रमाण का लक्षण 
प्रमाण या सम्यग्‌ू-शान अविसवादक ज्ञान है। लोक में उस पुरुष को सवादक कहते हैं, 
जो सत्यभाषी है, और जो पूर्व उपदर्शित अर्थ का प्रापक है । इसी प्रकार, वह जान भी संवादक 
कहा जाता है, जो प्रदर्शित श्र्थ का प्रापक है, अर्थात्‌ जो प्रदर्शित अर्थ में प्रत्त्तन कर्ता रे 
सम्यग-ज्ञान पुरुषार्थ-सिद्धि का कारण है! सम्यगू-ज्ञान प्रवृत्ति के विषय का पा रा हि 
पुरुष का प्रवत्तेन करता है । अधिगत अर्थ में पुरुष प्रवत्तित होता है, और अ्रथप्रा ते सा 
अत' अर्थाधिगति ही प्रमाण-फल है। इसका अर्थ यह है कि श्र्थाधिगम से प्रमाण का व्य 


भ९० बौद-धर्म-दर्धन 


समाप्त हो जाता है । यह वह विन्दु है, जहाँ पुरुष का कारित्र होता है। इसे अधेक्रिया-क्षम 
वस्तु कहते हैं, और जो क्रिया इस वस्तु का झधिगम करती है, वह सफल पुरुपार्थ है । सम्यगू- 
ज्ञान प्रापक (एफिकेशियस) ज्ञान है । इस श्रकार, हमारे ज्ञान की प्रामाणिकता श्रौर उसकी 
व्यवहार-क्षमता के वीच एक सम्बन्ध स्थापित है | 


पुरुष को विज्ञान हठात्‌ प्रवत्तित नही कर सकता, श्रत. ज्ञान कारक-कारण नहीं है; केवल 
ज्ञापक है। 


लोग श्रर्थप्राप्ति के निमित्त अर्थ क्रिया-समर्थ वस्तु के प्रदर्णक ज्ञान की खोज करते हैं, 
इसलिए सम्यग-न्ञान श्रर्थक्रिया-समर्थ वस्तु का प्रदर्शक है। 
जिस ज्ञान से पहले अर्थ श्रधिगत होता है, उसी से पुरुष प्रवत्तित होता है, झोर श्र्य- 
प्रापित होता है। उस श्रर्थ के विपय में दुसरे ज्ञान का क्या काम है ? इसलिए, अश्रनधिग्त विषय 
प्रमाण है । जब श्रर्थ प्रथम अ्रधिगत होता है, तव ज्ञान होता है । 
एक ज्ञान की पुनरावृत्ति प्रत्वभिना है । इसे ज्ञान का स्वतन्त्र ज्ञापक नही मानेंगे । किसी 
अधिगत विपय का अनुस्मरण राग या द्वेष का कारण होता है, किन्तु राग-द्वेघ या स्मृति को 
ज्ञान का कारण नही मानते । जब हम सर्वप्रथम श्रर्थ का अधिगम करते हैं, तव उसी क्षण में 
ज्ञान होता है। इसके पश्चात्‌ कल्पना (या विकल्प) के द्वारा वस्तु के आकार का निर्माण 
होता है। यहज्ञान का कारण नही है। यह प्रत्यभिन्ना है, यह सबिकल्पक अप्रमाण है । 
मीमासको की भी यही व्याख्या है, श्रर्थात्‌ प्रमाण अनधिगत श्रर्थ का भ्रधिगन्ता है । 
किन्तु, उनके मत में श्र्थ और प्रमाण दोनो कुछ काल के लिए अवस्थान करते है । 
नैयायिको के श्रनुसार प्रमाण ज्ञान का साधकतम कारण है । यह कारण इन्द्रिय-विज्ञान 
श्रनुमानादि हैं। इनका प्रत्यक्ष सविकल्पक है । 
वीद्धों के अनुमार अर्थ क्षणिक हैं, और वह इन्द्रिय तथा कल्पना दोनों में विशेष 
करते हैं। उनके श्रनुमार यह दो ज्ञान के उपकरण हैं। इन्द्रिय अधिगत करता है, कल्पना 
निर्माण करती है, इसलिए ज्ञान का प्रथम क्षण सदा इन्द्रिय-विज्ञान का क्षण है। यह अविकल्प 
है, किन्तु विकल्पोत्पत्ति की शक्ति रखता है। अर्थ का श्रधिगम होने पर प्रथम क्षण के पश्चात्‌ 
श्र्थ की आना स्फूट होती है। यदि लिग द्वारा वह अनुमित होता है, तो लिग अधियम के 
प्रथम क्षण को उत्पन्न करता है, जिसके पश्चात्‌ लिंग के स्फुटाभ और तत्सम्प्रयुक्त अर्थ के 
श्रस्फुट आकार की उत्पत्ति होती है। किन्तु, दोनो अवस्थाओ्ो में श्रधिगम का केवल प्रथम क्षण 
सम्यगू-ज्ञान का कारण होता है । अत , प्रमाण एक क्षण है और यही क्षण सम्यगृ-ज्ञान का 
वस्तुत कारण है । 
प्रमाणों की सत्यता फी परीक्षा 
जव सत्य की परीक्षा केवल श्रनुभव से होती है, तव यह प्रश्न स्वभावत, उठता है कि 


ज्ञान के जो कारण हैं, वह उसके सम्यक्‌ होने के भी कारण हैं, अथवा ज्ञान का कारण एक है 
प्रौर उसकी सत्यता को प्रमाणित करने के लिए चित्त को दूसरी क्रिया करनी होती है ? 


विद्य श्रष्याय॑ ५६4 


इस भ्रश्त पर भी मीमासको ने विचार किया है, क्योकि उनको वेद-प्रामाष्य प्रतिष्ठित 
करना था। मीमासको के भ्रनुसार ज्ञान स्वतः सम्यगू-ज्ञान है, प्रामाण्य-युक्‍त है; क्योंकि यह ज्ञान 
है, विसंवादक नही है। दो ही अ्रवस्थाओं मे ज्ञान श्रपवाद के रूप में मिथ्या हो सकता है--- 
१ जब उसका बाधक ज्ञान है, या २. जब करण-दोष है। सिद्धान्त स्वत'प्रामाण्य का है; 
दोष परत' सिद्ध होता है । 

बौद्धों के भ्रनुसार स्वत प्रामाण्य नही है, परत प्रामाण्य है, क्योकि प्रापक ज्ञान प्रमाण 
है। बौद्धो के भ्रनुसार व्यभिचार सम्भव है। कारण-गुण के ज्ञान॑ से, सवाद ज्ञान से, अर्थक्रिया 
ज्ञान से हम कह सकते हे कि यह अ्रविसवादक ज्ञान है । 

यद्यपि मीमासक, वेशेषिक और नैयायिको की तथा बौद्धो की दृष्टि में साम्य है, तथापि 
इनमे सूक्ष्म भेद है। पहले दाशनिको के भ्रनुसार ज्ञान-क्रिया कर्त्ता, श्रथे उपकरण तथा क्रिया- 
विशेष से सम्बद्ध होती है। जब वर्ण-ज्ञान होता है, तब श्रात्मा कर्त्ता है, वर्ण श्रथ॑ है, 
चक्षुरिन्द्रिय उपकरण है और क्रियाविशेष प्रकाश-रश्ष्मि का चक्ष से विनिर्गत हो श्रर्थ की ओर 
जाता, उसका ग्रहण कर आत्मा को अकित करने के लिए लौटता है। इनमें चक्षुरिन्द्रिय 
साधकतम करण हं । यही प्रमाण है । 

किन्तु, बौद्ध क्रिया और ज्ञान से साम्य के आधार पर रचित इस प्रणाली का प्रत्याख्यान 
करते है; क्योकि वह प्रतीत्यसमुत्पाद का सिद्धान्त मानते है। इन्द्रिय हे, इन्द्रियार्थ-सन्निकर्ष 
है, इन्द्रिय-विज्ञान है । आत्मा नही है, इन्द्रिय का उपकरणत्व नही है, अर्थग्रहण नही है। 
विज्ञान और विकल्प मे सारूप्य है । वही प्रमाण है, वही प्रमाण-फल है। श्रर्थ का श्राकार के 
साथ सारूप्य श्रौर आ्राकार दो भिन्न वस्तु नही है । 
वस्तु-सत्ता का हे विध्य 

विड नाग और धर्मकीत्ति के सिद्धान्त में ज्ञान की व्याख्या के तुल्य वस्तु, परमार्थ-सत्‌ की 
व्याख्या भी श्रपूर्व है। वस्तु, परमार्थ-सत्‌ अर्थ क्रिया-समर्थ है । जिसमें यह सामथ्यं नही है, वह 
श्रवस्तु है । जो भ्रग्नि प्रज्वलित और शान्त होती है, वह अग्नि स्वलक्षण है । भ्रग्ति-सनिधान में 
स्फूट और असनिधान में अस्फुट प्रतिभासित होती है । यह पारमार्थ-सत्‌ है । जबतक वत्तंमान 
आर चक्षुरिद्धय-ग्राह्म है, तबतक अग्नि का प्रकाश-कण भी स्फूट है । जो वह्लि विकल्‍प का 
विषय है, जो न प्रज्वलित होती है श्लौर न पाचन-क्रिया करती है, भ्रौर न प्रकाश देती हैँ, वह 
अवस्तुक है । यद्यपि विकल्प-विषय दुश्य के तुल्य हो, तथापि वह श्रथेक्रियाभाव के कारण दृश्य 
नहीं है । अतीत, भविष्य अवस्तुक हे, केवल प्रत्युत्न्न वस्तु है । विकल्प-विषय, श्रभाव, वुद्धि- 
निर्माण, जाति, सामान्य प्रज्ञप्तिमात् हे, केवल स्वलक्षण वस्तु-सत्‌ है। भ्रन्य केवल विकल्प 
है, शब्दमात्र हे ! इनके पीछे किचिन्मात्र भी वस्तुत्व नही है । वस्तु-सत्‌ में विकल्प नही होता, 
श्रत यह निर्विकल्पक है । किल्तु, इन दो के बीच एक लोक है, जो परिकल्प से वना है, किन्तु 
जिसका आधार वस्तु-सत्‌ है। इसे सवृति-सत्य कहते हे । परिकल्प दो प्रकार के हे--शुद्ध और 
वस्तु-मिश्रित । वस्तु के भी दो प्रकार हैं--शुद्ध और परिकल्प-मिश्रित । एक वस्तु-सत्‌ क्षण 
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स्वलक्षण हूँ । यह परमार्थ-सत्‌ हैं। दूसरा स्वलक्षण के अनन्तर विकल्प-निर्मित श्राकार हूँ । 
जव वस्तु-प्रतिवन्ध पारम्पर्येण होता है, तब तअर्थ-सवाद होता है, यद्यपि यह अनुभव परमार्थ- 
सत्‌ की दृष्ठ से प्रान्त है। पारम्पर्येण सत्‌ है, प्रत्यक्षेण नही । 

प्रमाण का हे विध्य 


जिस प्रकार वस्तु-सत्‌ द्विविध है, उसी प्रकार प्रमाण भी द्विविध है । प्रमाण प्रत्यक्ष या 
श्रप्रत्यक्ष है । यह परमार्थ-सत्‌ के ज्ञान का कारण है, या सवृति-सत्‌ के ज्ञान का कारण है। 
प्रत्यक्ष-अमाण इन्द्रिय-व्यापार से उत्पन्न होता हैं, अप्रत्यक्ष विकल्प से । प्रथम प्रतिभास है, दूसरा 
कल्पना है। प्रथम अर्थ का ग्रहण करता है, दूसरा उसी की कल्पना करता है (विकल्पयति) । 
वास्तव में, 'प्रहण' नहीं होता, किन्तु इस शब्द का व्यवहार ज्ञान के प्रथम क्षण को गृहीत 
अर्थ के विकल्प से विशिप्ट करने के लिए होता है। यह्व क्षण भ्रमाधारण तत्त्व है, अतः यह 
अनभिलाप्य है। नाम, अभिज्ञा किसी एकत्व की होती है, जिसमें देश, काल और ग्रुण का 


सयोग होता है। यह एकत्व एक विकल्प है श्नौर बुद्धि की जिस प्रक्रिया से इसका निर्माण 
होता है, वह प्रतिभास नही है । 


धर्मोत्तर कहते हैं कि प्रमाण के द्विविध विपय हैं---ग्राह्म और अध्यवसेय (पृ० १५-१६)। 
ग्राह्म श्रौर श्रध्यवसेय भिन्न-भिन्न हे । प्रत्यक्ष का क्षण एक है । यह ग्राह्म है । दूसरा श्रध्यवसेय 


प्रत्यक्ष-बन से उत्पन्न निश्चय है। यह क्षण सस्तान है | सन्तान ही प्रत्यक्ष का प्रापणीय है । 
क्षण की प्राप्ति अशक्‍्य है । 


वीद्वो के अनुसार दो प्रमाण है--प्रत्यक्ष और अनुमान । वैशेषिक भी दो ही प्रमाण 
मानते हैं, यद्यपि उतके लक्षण और उनकी व्याख्या भिन्न है। वौद्ध श्राप्ततचन को प्रमाण में 
नहीं गिनते | नैयायिको का उपमान और ग्र्थापत्ति वींढों के अनुमान के अन्तर्गत है । ज्ञान 
इन्द्रिय-व्यापार से होता है, और विकल्प-वल से आकार का उत्पाद होता है। भत्यक्ष मं 
अर्थ का आकार विशदाभ होता है, अनुमान में लिंग द्वारा अर्थ का अस्फूट ज्ञान होता है। 
प्रति के संनिधान में अग्नि का प्रत्यल ज्ञान होता है, और यदि अ्रग्ति दूर है, और वूमलिंग 


के दर्शन से ज्ञान होता है, तो यह अनुमान है। एक में प्रत्यक्ष प्रक्ृष्ट है, दूसरे में विकल्प का 
प्रकर्ष है । 


वौद्धो का वाद 'प्रमाण-व्यवस्था' कहलाता है, जब कि दूसरो का वाद 'प्रमाण-सम्प्लव 
ऊहलाता है। प्रमाण-सम्प्लव के अनुसार प्रत्येक अर्थ का ज्ञान प्रत्यक्ष और अनुमान दोनो से 
हैं| सकता है । वौद्धवाद में प्रत्यक्ष और श्रनुमान दोनो की इयत्ता की व्यवस्था है। एक दूसरे 
केक्षेत्र में प्रवेश नही करता । 
इस प्रकार, हम देखते हैं कि वौद्ध-दर्गन की 
प्रमाण दो ही हैं। दोनो ही इन्द्रिय-जन्य अनुभव का समतिक्रमण नहीं कर सकते ॥ जो 
अल ्‌ तह ज्ञान का विपय नहीं है। सव अतीन्‍्द्रिय अर्थ, जो देश, काल, स्वभाव से 
'प्रृप्ट हैं, अनिश्चित है । अतीन्द्रिय क्षेत्र में विकल्प से विविध निर्मित होगा, जो विरुद्ध होगा । 


दृष्टि आलोचनात्मक है। वौद्ध-दर्शन में 
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्ठ 
। ह्‌ सन्दिग्ध है, 


धर्मोत्तर कहते हैं कि जिस अनुमान का लिंग-द्नैरूप्य आगमसिद्ध है, उसका आश्रय 
झ्रागम है। ये युक्तियाँ शअ्रवस्तु-दर्शन के बल से प्रवृत्त होती हूं, अर्थात्‌ विशाल के सामर्थ्यं 
से प्रवृत्त होती है । आगम के जो श्र अतीन्द्रिय हे, श्रर्थात जो प्रत्यक्ष भ्रनमान के विषय 
नही हे, यथा सामान्यादि, उनके विचार में श्रागमाश्रित प्रनुमान की सम्भावना है। विपयंस्त 
शास्त्रकार सत-असत्‌ स्वभाव का आरोप करते हू । जब शास्त्रकार ही भ्रान्त होते हे, तब दूसरो 
का क्‍या भरोसा, किन्तु यथावस्थित वस्तुस्थिति मे इसकी सम्भावना नही है । ह 


प्रत्यक्ष 


ज्ञान के स्वरूप को हम कभी नही जानेंगे, किन्तु हम उसे साक्षात्‌ और परोक्ष में विभवत 
कर सकते हे । इसी विभाग के श्राधार पर ज्ञानमीमासा का शास्त्र झ्राश्चित है। साक्षात्‌ को हम 
इन्द्रिय-व्यापार और परोक्ष को विकल्प कह सकते है। श्रथ॑ का साक्षात्कारी ज्ञान प्रत्यक्ष कहलाता 
है। प्रत्यक्ष निविकल्प है, सविकल्प नहीं है। यह वस्तु के स्वलक्षण का ग्रहण करता है। यह 
नामजात्यादि (जाति, द्रव्य, गुण, कम, नाम ) का ग्रहण नहीं करता। जात्यादि विकल्प 
है। निविकल्प प्रत्यक्ष जात्यादि से श्रसयुत है । यह कल्पना से श्रपोढ है। सविकत्प प्रत्यक्ष 
प्रत्यक्ष नही हैं, वंयोकि वह मन-इन्द्रिय द्वारा जात्यादि का विवेचन करके विषय का ग्रहण करता 
है। यह इन्द्रिय से वस्तु का आलोचन-मात्र नही है । वस्तुमात्न का जो प्रथम समुस्ध ग्रहण 
होता है, वही निविकल्प प्रत्यक्ष है। यही शुद्ध प्रत्यक्ष है। पश्चात्‌ मन द्वारा (नामस्मृति से) 
वस्तु के नाम का ज्ञान होता है। इसे प्रत्यक्ष नहीं कह सकते । यह इच्दरियार्थ के सन्तिकर्ष से 
जन्य नही है। यह इच्द्रिय-व्यापार पे उत्पन्न नही होता। श्रन्य मतो के श्रनुसार सविकल्प भी 
प्रत्यक्ष है, क्योकि यह इन्द्रिय-व्यापार से जन्य है, भौर इन्द्रिय-व्यापार उस समय भी उपरत नही 
होता, जब सविकल्प का उत्पाद होता है, क्योकि इसका श्रपरोक्ष-भास होता है । किन्तु, बौद्ध 
कहते है कि यह कहना कि सविकल्प प्रत्यक्ष है, और साथ-ही-साथ यह अपरोक्षावभास है, 
परस्पर विरोधी है । वस्तुसज्ञा का श्रवभास इन्द्रिय को नही होता । सज्ञाकरण और प्रत्यभिज्ञा 
की क्रिया वर्त्तमात अनुभव श्रौर अतीतानुभव के विषयो के एकीकरण से होता है । 

प्रत्यक्ष ज्ञान को अभ्रान्त होता चाहिए। प्रत्यक्ष ज्ञान तभी प्रमाण हो सकता है, जब 
कि वह विपर्यस्त न ही । ज्रान्ति भी दो प्रकार की है--१ मुख्य विध्रम, जिसके झनुसार 
सभी व्यावहारिक शात एके प्रकार का विश्रम है और २ प्रातिभासिकी भ्रान्ति। प्रत्यक्ष ग्राह्म 
रूप (परमार्थ-सत्‌ में) अविपर्यस्त होता है। 


मानस-प्रत्यक्ष पु 
इच्दरियाशथित ज्ञान प्रत्यक्ष का केवल एक भ्रकार है । एफ दूसरा प्रत्यक्ष है, जिसे मानस- 
कहते है। अत्येक पत्यक्ष ज्ञान में इसका एक क्षेण होता है, यह इन्द्रिय-न्ञान के विषय- 
प्रत्यक्ष के 
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क्षण से उत्तर क्षण है । इन्द्रिय और विकल्प का मौलिक 'ैंद स्थापित कर प्रमाणवाद ३228, 
सहकारित्व को समझाते की आवश्यकता पडी जी दोनो को पृथक कर इन्हें पुनः कफ 
के लिए विवश होना पडा ) पूर्व वौद्धधर्म में एक वरणघर्म एक 'चह ओर हक म्‌ रे म 
के हेतु-प्रत्ययवश वर्ण का ज्ञान होता है। इन्द्रिय और विकल्प का भंद स्थापित कर दिद्वताग ने 
मन का लोप कर चल्षुरिन्द्रिय के स्थान में शुद्ध इन्द्रिय-विज्ञान को रखा। इस प्रकार, 
वर्ण-ज्ञान को शुद्ध इन्द्रिय-विज्ञान के क्षण से समझाया, जिसके श्रनन्तर विकल्प-निर्माण होता 
है। इन्द्रिय-विज्ञान के लिए देश का निबत करना विकल्प का काम हो गया। यह क्षण 
प्रत्यक्ष और अविकल्प हैँं। पहला क्षण शुद्ध इन्द्रिय-विज्ञान है, दूसरा क्षण मानस-अलक् है । 
चक्ष का जब व्यापार होता है, तव रूपज्ञान चल्षुराश्षित होता है। जब चल्षु का व्यापार 
उपरत हो जाता है, तब मनोविज्ञान का प्रत्यक्ष होता है। 
पोगिप्रत्यक्ष है 
इन्द्रिय-विज्ञान के प्रथम क्षण में जैसा स्फूटाभ ज्ञान होता है, वैसा उत्तर क्षण मं 
विकल्प-निर्माण से नही होता । सविकल्पक ज्ञान अस्फूटाभ होता है । योगिप्रत्यक्ष से भाव्य- 
मान अर्य का दर्शन योगी को होगा है। वह अतीत भविप्यत्‌ को उसी प्रकार जान सकता है, 
जिस प्रकार वत्तेमान को । यह प्रत्यक्ष अलौकिक योगज सब्तिकर्ष से जन्य है। उत्तर प्रत्यक्ष कै 
तुल्य यह भी प्रत्यक्ष है। स्फूटाम होने से तिविकल्पक है। प्रमाण शृद्ध और त्रर्थत्राही होने से 
सवादक है। 
स्वसंवेदन 
सौत्रान्तिक योगाचार का मत है कि सर्वेज्ञान स्वप्रकाश है । जिस प्रकार दीपक समीप 
की ह्स्तुओ को प्रकाशित करता है श्नौर साथ-ही-साथ अपने को भी प्रकाशित करता है, प्रदीप 
स्वप्रकाश के लिए बिसी दूसरे प्रकाश पर निर्भेर नही रहता उसी प्रकार ज्ञान स्वप्र॒काश है । 
प्रभाकर के अनुसार ज्ञान का स्वत. प्रत्यक्ष होता हैं। कुमारिल के अनुसार ज्ञानक्रिया 
का प्रत्यक्ष नही होता । यह ज्ञातता या प्राकट्य से अनुमित होती हैं । 
न्‍्याय-वेशेषिक के अनुसार ज्ञान प्रत्यक्ष का विपय है. किन्तु इदका स्वत प्रत्यक्ष नहीं 
होता, अन्त-करण अर्थात्‌ मन द्वारा अन्य ज्ञान से होता है। ज्ञान का श्रनुमान ज्ञातता से नहीं 
होता । एक ज्ञान का प्रत्यक्ष दूमरे ज्ञान से होता है, जिसे अनुव्यवसाय कहते हैं। ज्ञान पर- 
प्रकाशक है, स्वप्रकाणक नही है। ज्ञान ज्ञानान्तर से वेद्य है। 
साल्य-योग का मत है कि ज्ञात का प्रत्यक्ष झ्रात्मा द्वारा होता है, अन्य जान से नहीं 
होता, क्योंकि ज्ञान अचेतन है । चित्त स्वप्रकाश नहीं है, क्योकि चित्त आत्मा का दृश्य हैं । 
जिस प्रकार इतर इन्द्रियाँ तथा इन्द्रियार्थ स्वप्रकाझ नही है, क्योकि वह दृश्य हे, उसी प्रकार 
चित्त (मन) भी स्व्प्रकाश नही है। तव यह अर्थे का प्रकाश कैसे करता है ? साख्य-योग पुरुष 
हे सता को स्वीकार करता है। यह इसे ज्ञाता और भोक्‍ता मानता है। पुरुप प्रकाश-स्वभाव 
हैं! प्रकाश पुदप का गुण नही है । स्वाभास पुरुष का प्रतिविम्व श्रचेतन बुद्धि पर पड़ता है 
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और यह पुरुष बुद्धि की अवस्था को स्वावस्था के रूप मे विपर्यासवश 

न श्रत्यन्त बुद्धि-सरूप है, श्ौर न श्रत्यन्त विरूप है। यह कप हल गा जल स 
अत्यन्त सरूप नही है, तो यह अत्यन्त विरूप भी नही है, क्योकि पुरुष वि जद का 
बुद्धि में पुरुष के प्रतिसक्रान्त होने से चैतन्यापन्‍न बुद्धि की वृत्ति को यह जानता पा 
अतदात्म होते हुए भी उसे तदात्मक के समान गृहीत करता है । बद्धि जड स्वभाव है 
स्वाभास पुरुष के प्रतिबिम्बित होने से यह चतन्य को प्राप्त करती है । हे 


शंकराचाय के श्रतुसार ज्ञान स्वप्रकाश है । 


हीनयान में आत्मा और उसके गृणो का प्रत्याख्यान है। किन्तु, वहाँ भी विज्ञान, इन. य 
आर विषय का तिक हे | मत-हन्द्रिय या श्रायतन को भी यह मानता है, जिसके चैतसिक-धर्म विपय 
है । मन विज्ञान-सन्तति है, यह चैतसिक धर्मों की उपलब्धि स्वत करता है, श्रौर बाह्य विषयो का 


प्रत्यक्ष प्चेन्द्रियों द्वारा करता है । 

दिल्लनाग इस वाद का प्रत्याख्यान करते हैं । मन नाम का कोई इन्द्रियान्तर नही है 
और सुखादि प्रमेय नही है । हीतयाच के अन्तगंत मन के सम्बन्ध में सर्व-सम्मत कोई विचार 
नहीं है। सर्वास्तिवादी मत-इच्द्रिय का बुद्धि से तादाम्य मानता है। इसके अनुसार चित्त, मन 
और विज्ञान का एक ही श्र्थ है। किन्तु, थेरवादी विज्ञान के साथ हृदय-धातु भी मानते हे । 


दिलछलनाग नैयायिको के मत का विरोध करते हुए कहते है कि न्यायसूत्र (१११।१२) में भी 
केवल पाँच इन्द्रियाँ गिताई गईं हैं। कित्तु, वात्स्थायन कहते है कि मन _र्द्रिय है। ज्ञाता 
इच्द्रिय द्वारा व्यवसाय करता है, क्योकि यदि इन्द्रिय-विशेष विनष्ट हो जाय, तो श्रनुव्यवसाय 
(में इस घट के ज्ञान से सयकत हूँ) की उत्पत्ति नही होती । 


पूर्व॑पक्षी प्रश्न करता है, कि आप बतलाइए कि आत्मा और आत्मीय वेदना और संज्ञा की 
उपलब्धि कैसे होती है । भाष्यकार उत्तर देते हे कि यह अन्त करण (मन) द्वारा होती है। 
मन इच्द्रिय है, यद्यपि सूत्र में मत का पृथक उल्लेख है । इसका कारण यह है कि मन इन्द्रिय 
पच्चेन्द्रिय से कुछ बातो में भिन्‍्त है। इस सूत्र में भी षण्ठेन्द्रिय मन का निषेध नही किया गया 
है। दिंडनाग उत्तर देते है कि यदि अनिषेध से ग्रहण समझा जाय, तो अन्य इन्द्रियों का 
उल्लेख वृथा है, क्योकि उतका ग्रस्तित्व सभी मानते है । विद्धताग अ्रन्तरिन्द्रिय का अत्यास्यान 


करते हैं, भौर उसके स्थान में मानसअटासे मानते हे । 
ह्म और ग्राहक में विभकत है, किन्तु ग्राहक अश को इसी प्रकार पुन विभवत 


सर्वज्ञान ग्र 
भाग नही होते। अत., स्वसवेदन को वाद्य प्रत्यक्ष के 


नही कर सकते, क्योकि विज्ञान के दो भ 
तुल्य समझना प्रयुक्त है । 


धर्मोत्तर कहते हैं कि शान 
करता है । नि सन्देह आत्मा की 


की प्रक्रिया में प्रथम क्षण के अनन्तर विकल्प अ्नुगमन 
ज्ञान रूपवेदन होता है, किन्तु इसके श्रनन्तर विकल्प नहीं 


हे वोदद-धर्म-दर्शन 


होता । चित्त की कोई अवस्था नही है, जिसमें यह अनदेन, प्रत्यज ता 0 हम हक 
नीलादि देखते हैं, और साथ-साथ सुखादि आकार का सेदन होता हैं, तो कि हे पे 
कि यह सुखादि रूप नीलादि से उत्पन्न इन्द्रिय-विज्ञान के तुल्य आकार है । हे 38 बडा 
वाह्य अर्थ यथा नीलादि का दर्शन होता है, तव तुल्य में सुखादि आकार प् हम 
संवेदन होता है। यह स्वात्मा की अठ्स्था का संवेदन है । बस्तुत + जिस रूप 60:82 हा 
होता है, वह रूप प्रत्यक्ष का आत्म-सवेदन है। ञ्रत , रुपदर्शन के नावन्माये अल अं 
अन्य वस्तु का अनुभव करते हे, जो दुष्ट अर्थ ने शत्य है, जो प्रत्वेक कर लि दो 
होता है त्लोर जिसके बिना कोई चित्तावस्था नहीं होती । यह वन्‍्नु स्वात्मा है । यह ५ के 
है। इसी ज्ञान का अनूभव होता है । यह ज्ञान रूपवेदन आत्मा का साक्षात्कार है; हृ 
निरविकल्प और अन्नान्त है, भ्रतः प्रत्यक्ष है। 


तुलना--इम प्रकार, हम देखते है कि अन्य दर्शनो का झात्मा उपनियदों में ब्रह्म का 
स्थान पाकर साख्य में एक द्रव्य के रूप में माना जाता है । हीनयान में दम इसे विज्ञान-सन्तान के 
रूप में पाते हें, जिसका कारित्र पप्ठेन्द्रिय का है; बौ&-त्याव में इसका यह स्वान नी विलृप्त 
हो जाता है, और यह प्रत्येक चित्तावस्था का साहचर्य करता है। 


प्रत्यक्ष पर श्रन्य भारतीय दर्शनों के घिचार 
सांस्य 


अत्यक्ष वह विज्ञान है, जो जिस वस्तु के सम्बन्ध से सिद्ध होता है, उसी वस्नु के आकार 
को ग्रहण करता है' [साख्यसृत्र (१॥८६) यत्‌ सम्बन्धसिद्ध तदाकारोल्लेलि घिज्ञान तत्मत्यक्षम्‌] । 
विज्ञानभिन्नु इस लक्षण का स्पष्टीकरण करने हए कहते हूँ कि प्रत्यक्ष वह वृद्धिवृत्ति है, जो 
वस्तु को भ्राप्त होकर उस वस्तु के आकार 


में परिणत होती है । वस्तु के सान्निष्य से ही बुद्धि- 
वृत्ति नहीं उत्न्न होती, किन्तु केवल उसका विशेष आकार उससे उत्तन्न होता है। यह आकार 


वृद्धिवृत्ति में निहित है । प्रत्यक्ष होने के लिए एक वाह्य वस्तु का सन्निकर्ष वृद्धि को चाहिए 
और वाह्म वस्तु के ज्ञान के लिए इन्द्रिय-सन्निकर्ष चाहिए । साख्यो के अनुसार वृद्धि का 
तम उमकी वृतति में अ्रन्तराव है । जब उपात्त विपय में इन्द्रियो की वृत्ति के होने से यह तम 
अशभिनृत होता है, तब अध्यवसाय (नान) होता है। ईशवरक्ृष्ण प्रत्यक्ष का लक्षण इस 
प्रकार देते हैं-.. 


प्रतिविषयाध्यवसायों दृष्टम 


वाचस्पतिमिश्नइस लक्षण का भाष्य 
विषय होना चाहिए । यह संशय का व्यवच्छेद करता ह्ठै 


परिणत करता है । भत्यक्ष के विषय वाह्य और आम्यन्तर 
भौर सुखादि सूक्ष्म पदार्थ | 


(सांख्यतस्वकोमुदी, ५) 


इस श्रकार करते हैं --प्रथम प्रत्यक्ष का एक वास्तविक 
। वियय वृद्धिवृत्ति को अपने आकार में 


न्तर दोनो हैं, पृथिव्यादि स्थूल पदार्थ 
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न 32 कह पक ३ कक हक इन्द्रिय-विशेष की वृत्ति की आवश्यकता होती 
| -सन्निकर्ष के रूप में होती है। इससे अनुमान, स्मृत्यादि 
पुमान, स्मृ पराक्षत होते 
है। पुन इसके अतिरिक्त बुद्धिवृत्ति भी चाहिए । बुद्धि-व्यापार से विषय का निश्चित जाय 
होता है। परिणामस्वरूप, अध्यवसाय, श्रर्थात्‌ निश्चित ज्ञान उत्पन्न होता है । 


वाचस्पतिमिश्र कहते है कि वाह्यमन्द्रिय वस्तु का आलोचन कर मन को समरपंण 
करता है, मन सकल्‍्प कर अ्रहकार को समपंण करता है, अ्रहकार अ्रभिमति देकर बुद्धि को 
समपंण करता है । वाह्मेच्द्रिय मन और अ्रहकार यद्यपि परस्पर विरोधी हैं, तथापि हम 
रूप पुरुषार्थ के लिए इतकी एकवाक्यता सिद्ध होती है । । ; 


बाह्येच्धियो की वृत्ति वस्तु का श्रालोचन-मात्र है। यह निर्विकल्पक ज्ञान है। 
सविकल्पक मन की उत्पत्ति है। जब वस्तु का आलोचन इन्द्रिय से होता है, तव मत का सकल्प- 
रूप व्यापार होता है। मन विशेषण-विशेष्यभाव से विवेचन करता है। “यह यह है, वह नही 
है” (इदमेवम्‌, तवम्‌) । पहले निविकल्पक ज्ञान होता है। यह वालमूक के जाने क्के समान 
होता है। पश्चात्‌ जात्यादि धर्मों से वस्तु का विवेचन होता है, समान-श्रसमान जातीय 
का व्यवच्छेद होता है। यह मत का व्यापार है। यह सविकल्पक है। जव वाह्मेन्द्रिय से 
कर मन द्वारा विशेषण-विशेष्यभाव का विवेचन होता है, तव अहकार 
करता है। यहाँ में अधिकृत हूँ, मेरे लिए यह विषय है, मुझसे अन्य कोई 
हैं, ्रतः में हूँ। यह जो अभिमान होता है, उसे अहकार कहते हैं। 
होने से इसे अ्रहकार कहते हैं। इस प्रकार, जो पहले विषय का अ्रवेयक्तिक 
वासित होकर व्यक्तिगत श्रनुभव हो जाता है ॥ 


वस्तु का आलोचन 
उस जान को स्वीकृत 
यहाँ अधिकृत नही 
झ्साधारण व्यापार हो 
ग्रहण था, वह अहंकार सेवा 
जब मन से विवेचित होकर सविकल्पक ज्ञान श्रहकार द्वारा श्रभिमत होता है, तब वुद्धि 
अध्यवसायात्मक वृत्ति होती है । ज्ञात वस्तु के प्रति क्या कत्तंव्य है, क्या प्रवृत्ति होनी चाहिए 
अध्यवसाय-बुद्धि का असाधारण व्यापार है । 
बाह्य प्रत्यक्ष के लिए अन्तःकरण और वाह्मेन्द्रिय का सयोग 
मन--एक स्वभाव के हैं, यह एक दूसरे से 


की अ 
इस प्रकार का विनिश्चय, 


साख्य के अनुसार बा 
करण--बुढ्धि, अहंकार और म 


चाहिए। अच्त कर 
पथक द्रव्य नही हैं । इन तीनो को मिलाकर एक अन्त करय होता है । वृत्ति के तारतम्य के 
श्नुसार यह तीन हैं ! 
न्याय हे 3 

प्र्थ के सन्निकर्ष से उत्पन्न जो अव्यभिचारी ज्ञान है, वह्‌ 


गौतम के अनुसार इच्द्धिय और अर 
ग्रौर व्यवसायात्मक । वास्तव में, इन्द्रिय का अर्य॑ 


प्रत्यक्ष है। गहिं दो प्रकार का है 

से, इकिय का मत से आ्रौर मन का आत्मा से सयोग होता है। किन्तु, अन्तिम दो सयोग प्रत्वक्ष 
0 ोधता गही हैं। वह अतृगावादि प्रमाण मल 2 अत अत लोग 
में इन सयोगो का उल्लेख नही है । 


भ््श्द बौद्ध-घर्म-बर्शंन 


बात्स्यायत कहते हैं कि मन भी इन्द्रिय है। इसलिए, सुख-दु खादि का स्वेदन भी 
प्रत्यक्ष के अन्तगंत है । 

विश्वनाथ कहते हैं कि प्रत्यक्ष वह ज्ञान है, जिसका अपर ज्ञानकरण नही है। यह अनु- 
मान, उपमान, स्मृति, शब्दज्ञात का निरसन करता है, क्योंकि इत ज्ञातों, का करण अपर ज्ञान 
है। निविकल्पक ज्ञात नाम से भ्रसयत है । सविकल्पक वस्तु के नाम का भी ग्रहण कस्ता हू । 
नैयायिको का मत है कि निविकल्पक प्रत्यक्ष विशेष्य और विशेषण का ग्रहण करता है, किन्तु 
उनके सम्बन्ध का ग्रहण नही करता । 
मीमांसा 


जैमिनि लगभग वही लक्षण वताते हैं, जो वैयायिक बताते हैं । जमिनि कहते हैं कि 
प्रत्यक्ष से अ्तीन्द्रिय घ॒र्मे का ग्रहण नहीं होता । वह केवल इतना कहते हैं कि इन्द्रियार्थ के 
सन्निकर्ष से जन्य ज्ञान प्रत्यक्ष है। यह ज्ञान पुरुष में होता हैं। 


प्रभाकर के अनुसार साक्षात्पतीति को प्रत्यक्ष कहते हैं । प्रत्यक्ष ज्ञान की प्रत्येक क्रिया मे 
त्विपुटी सबित्‌ होती हँ--आत्मा जो ज्ञाता है, उसकी सवित्ति, ज्ञेयवस्तु की सवित्ति और ज्ञान 
की सविित्ति । प्रत्यक्ष क्रिया दो प्रकार की है --निविकल्पक, सविकल्पक । प्रत्यक्ष का ज्ञान भ्रन्य 
प्रत्यक्ष द्वारा नही होता । यह स्वसवेच है। 
वशेषिक 

प्रशस्तवाद का मत है कि इचब्द्रियार्थ-सन्निकर्ष के अ्रनन्तर ही वस्तु के स्वरूपमात्न का 
प्रत्यक्ष होता है। यह निविकल्प है। यह सामान्य विशेष-सहित वस्तु का आ्रालोचनमात्र हैं । 
किस्तु, इस ज्ञान में सामान्‍्य-विशेष ज्ञान अभिव्यक्त होते हैं । यह ज्ञान की पूर्वावस्था है । इसमें 
पूर्व प्रमागान्तर नही है । इसका फल रूपत्व नही है। सविकल्प विशेष वस्तु का ग्रहण है । 


अनुमान 
स्वार्यानुमान 


अनुमान दो प्रकार का है--परार्थानुमात और स्वार्धानुमान । परार्थानुमान शब्दात््मक है 
(सिलॉजिज्म) , स्वार्थानुमान ज्ञानात्मक है। दोनो में अत्यन्त भेद होने से इसका लक्षण एक 
नहीं है । परार्थानुमान वह है, जिससे दूसरे को ज्ञान प्रतिपादित कराते हैं। स्वार्थानमान अ्रपनी 
प्रतिपत्ति के लिए है। पहले हम स्वार्यानुमान का लक्षण वणित करेंगे। जो ज्ञान ल्विखू्प 
लिग्र से उत्पन्न होता है और जिसका आलम्बन अनुमेय है, वह स्वार्थानुमान है । अनुमान में 
भी प्रत्यक्ष के चुल्य प्रमाणफल की व्यवस्था है। यथा नोलसरूप प्रत्यक्ष का अनुभव होने पर 
नीलवोधरूप भ्रवस्थापित होता है। यद्दी नीलसरूप जो अवस्थापन का हेतु है, प्रमाण है और 
नीलवोधरूप प्रमाणफल है । इसी प्रकार, अनुमान के नीलाकार उत्पन्त होने पर न्तीलवोधरूप 
अवस्यापित होता है। नीलसारुप्य इसका प्रमाण है और नीलविकल्पन रूप इसका प्रमाण- 
फल है । सारूप्यवश ही नील प्रतीतिरूष सिद्ध होता है, अन्यथा नही । 


विश भ्रध्याय॑ कह 


लिंग की त्रिरूुपता 


लिंग हेतु को कहते है। इसके तीन रूप है । 

लिंग का अनुमेय में होना (सत्त्व) प्रथम रूप है । इसका होना निश्चित है, क्योकि लिंग 
योग्यता के कारण नही, किन्तु इसलिए है कि श्रावश्यक रूप से परोक्ष ज्ञान का निमित्त है । अरदृष्ट 
बीज भी अकुर के उत्पादन की योग्यता रखता है, किन्तु श्रदृष्ट धूम से श्रग्नि की प्रतिपत्ति नही 
होती । यह प्रतिपत्ति भी नही होती कि अमुक स्थान में अग्नि है । लिंग की तुलना उस दीप के 
प्रकाश से भी नही हो सकती, जो घटठादि को प्रकाशित करता है। यह परोक्षार्थ का प्रकाशन 
किसी वस्तु के ज्ञान के उत्पादन का हेतु है, जो उपस्थित है। दीप श्र घट में कोई निश्चित 
सम्बन्ध नही है। यद्यपि धूम का दर्शन है, तथापि अश्रग्नि की प्रतिपत्ति नहीं होगी, जबतक 
हमको अ्रग्नि के साथ उसके निश्चित श्रविनाभाव का ज्ञान न हो। श्रतः, लिंग का व्यापार 
परोक्षार्थ (यथा भ्रग्ति) भर दृष्टलिंग (यथा धूम) की नानन्‍्तरीयकता (अ्रविनाभाव) का 


निश्चयन ही है । 
इस सत्त्ववचन (लिंग के अनुमेय में होने से) से श्रसिद्ध लिंग का निरसन होता है। 
क्ष के एक देश में प्रसिद्ध त होना चाहिए। यथा वृक्ष चेतन है, क्योकि वह सोते 


लिंग को प थे 
सब वक्ष नही सोते, क्योकि उनका स्वाप केवल एक देश में सिद्ध है। भ्रत श्रनुमान 


है ॥ किन्तु, 
नही है । 
लिंग का हितीय रूप उसका सपक्ष में ही निश्चित सत्त्व है । 
इस सत्त्व-ग्रहण से विरुद्ध का निरसन होता है, क्योकि वह सपक्ष में नही है। साधारण 
अनैकास्तिक का भी निरसन है । वह सपक्ष में ही नहीं, किन्तु उभयत्र वर्तमान है । सपक्ष में ही 
लिंग का सत्त्व है। इसका यह अर्थ नही है कि सब सपक्ष में इसे होना चाहिए, किन्तु इसका 
यह श्र्थ है कि असपक्ष में न होता चाहिए । 


लिंग का तृतीय रूप लिग का असप् में निश्चित असत्तव है । 


ग्रसत्त्व-ग्रहण से विरुद्ध का निरास होता है, क्योकि विरुद्ध विपक्ष में होता है । साधारण 
भी निरास है; क्योकि वह सब सपक्षो में होता है और असपक्ष के एक देश में भी होता है। 
का बिना प्रयत्न के होते हैं। हेठु-क्योकि वह अनित्य हैं । इस उदाहरण में अ्रनित्यत्व 
यथा शब्द विपक्ष के एक देश में है। यथा विद्युत्‌ आदि में (जो विना प्रयत्न के होते हूं 
लिंग ही ) और दूसरे देश में यथा श्राकाशादि में नही हैं, जो विना प्रयत्न के नहीं 

हा किन्तु पं है। यहाँ भ्रतुमेय जिज्ञासित घर्मी है। 
सपक्ष वह है, जिसका परे समान रे 0४ सा गा 5 हक है! 
मलाता है । ता ओं 

यह सामत्य कया है, जो पक्ष और सपस्ष 


कारण हैं | 


६०० बोद्ध-घर्म-दर्शन 


असपक्ष सपक्ष से अन्य या उसके विरुद्ध अथवा सपक्ष का अ्रभाव हैं। जवतक सपक्ष 
के स्वभाव का अभाव नही जाना जाता, तवतक सपक्ष से अन्य और उसके विरुद्ध की प्रतीति 
नही हो सकती | अतः, सपक्षाभाव श्रन्‍्य दो के अन्तर्गत है । 
च्रिरूप लिग के तीन प्रकार 


त्रिख्प लिंग के तीन प्रकार हे--अनुपलब्धि, स्वभाव और कार्य । 


अनुपलब्धि हेतु--अनुपलब्धि का प्रयोग इस प्रकार है-उस देश-विश्ञेप में घट नहीं 
है । हेतु--उनका ज्ञान प्रतिपत्ता को नही होता, यद्यपि ज्ञान का लक्षण, अर्थात्‌ हेतु-प्रत्यव- 
सामग्री प्राप्त है। ज्ञान का जनक घट भी है, और अन्य चक्षुरादि भी जनक हैं । दृदय घट के 
अतिरिक्त प्रत्ययान्तर हैं और उनकी सन्निधि है। जिसे हम अनुपलब्धि कहते हैं, वह ज्ञान का 
अभाव नहीं है, किन्तु वस्तु है और उसका ज्ञात है । दर्शननिवृत्तिमात्र स्वय अनिश्चित होने से 
गमक नही है । किन्तु जब हम अनुपलब्धि की वात करते है, जिसका रूप दश्य का अनुपलम्धभ 
है, तो वचन-सामर्थ्य से ही दृश्य घट-रहित प्रदेश और उनके ज्ञान का आशय होता है। 
अनुपलब्धि का अर्थ विविध प्रदेश और उनके ज्ञान का होना है। 


स्वभाव हेतु--जिस साध्य की विद्यमानता हेतु की अपनी सत्ता की ही अपेक्षा करती 
है, हेंतुसत्ता-व्यतिरिक्त किमी हेतु की अपेक्षा नहीं करती, उस साध्य में जो हेंतु है, वह 
स्व्नाव है । 


प्रयोग--यह वृक्ष है (साथ्य) | हेतु--क्योकि यह शिशपा है। इसका श्रर्य यह है 
कि इसके लिए वृक्ष शब्द का व्यवहार हो सकता है; क्योकि इसके लिए शिशपा का व्यवहार 
ही सकता है | अब यदि किसी मूढ पुरुष को जो शिक्षपा का व्यवहार नहीं जानता और ऐसे 
देश में रहता है जहाँ प्रचुर शिश्षपा है, उसे कोई व्यक्ति एक ऊँचा शिशपा दिखलाकर बताये 
कि यह वृक्ष है, तो यह जड पुरुष समझेगा कि शिंशपा का उच्चत्व वृक्ष-व्यवहार में निमित्त है 
इसलिए, एक छोटा शिंशपा देखकर वह समझेगा कि यह वुक्ष नही हूँ । इस मृढ को बताना 
चाहिए कि प्रत्येक शिणपा के लिए वृक्ष का व्यवहार होता है । उच्चत्वादि वृक्ष-व्यवहार के 
तिमित्त नहीं है, किन्तु केवल शिशपात्व-मात्र निमित्त हैं । है 

कार्यहुतु--यह हेतु कार्य है । 
है लिन ३0. अग्नि हूँ। हेतु--क्योकि यहाँ धूम है । अग्नि” साध्य हैं; यहाँ” घर्मो 

ः वूम है हेतु हँँ । कार्यकारणभाव की में हैं । जहाँ कार्य हूँ, वहाँ 

# बा रे है हज के की प्रतीति लोक में हैँ । जह कार्य ह, वहाँ कारण 
के है, वहाँ कार्य केअभाव की प्रत्तीति होती हैं। श्रत., कार्य 
का लक्षण उक्त नहीं हूँ । 
हँतुमेंद का कारण 


मल हे कहा जा सकता है कि जब रूप तीन है, तव एक लिंग का होना अयकक्‍त हैं। यह भी 
हा जा सकता हूं कि यदि यह तीन प्रकार-पेद है, तो प्रकार अनन्त हूँ । 


छः 


विश्व श्रष्याय दर 


हमारा उत्तर यह है। इन तीन हेतुओो में दो हेतु वस्तुसाधन हैं। यह विधि 
के गमक हैं। एक प्रतिषेध का हेतु है। यह स्मरण रखना चाहिए कि प्रतिपेध से आशय 
अभाव और अप्माव-व्यवहार का है। इसका पभ्र्थ यह है कि हेतु साध्य को सिद्ध करता है, 
इसलिए वह साध्य का श्रग है। साध्य प्रधान है। अत , ( साध्य के उपकरण ) हेतु के 
भेद साध्य के भेद से होते हैं, व कि स्वरूप-भेद से। साध्य कभी विधि है, कभी प्रतिपेध, 
क्योकि विधि और प्रतिषेध एक दूसरे का परिहार है, इसलिए इनके हेतु एक दूसरे से भिन्‍न 
हैं। कोई विधि हेतु से भिन्न है, कोई अभिन्‍न है (स एव वृक्ष , संव शिशपा )। भेद 
और अभेद एक दूसरे का त्याग करते है, इसलिए उनकी आत्मस्थिति के हेतु भी भिन्‍न 
है । अत , साध्य के हेतु भिल्‍्व है, क्योकि साध्य में परस्पर विरोध है, किन्तु हेतु स्वत एवं भिन्‍न 


नही है । 

पुन ऐसा क्यो है कि इन्ही तीन का हेतृत्व है । श्रन्य का हेतृत्व क्यो नही है ? 

क्योंकि एक दूसरे का तभी जनक होता है, जब वह दूसरे से स्वभावेन प्रतिबद्ध हो 
(यथा धूम का अग्नि से स्वभाव-प्रतिबन्ध है) । स्वभाव-प्रतिवन्ध होने पर ही साधनार्थ साध्यार्थ 
का ज्ञान कराता है । इसलिए तीन ही गमक हैं, अन्य नही । 


इसका क्या कारण है कि स्वप्ावअतिवन्‍्ध होने पर ही गम्यगमकभाव होता है, 


अन्यथा नही 
क्योकि जो स्वभाव से अप्रतिवद्ध हैं, उनके लिए अव्यकभिचार-नियम का अभाव है। 
साध्य और साधत में कौन किसका प्रतिबन्ध है ? 
स्व्ाव-प्रतिबन्ध है । लिंग परायत्त है, इसलिए वह प्रतिबद्ध है। 


साध्य मे लिंग का स्वृभा 
साध्य श्र्थ अपरायत्त हैं, इसलिए वह प्रतिबद्ध नही है! जो प्रतिवद्ध है, वह गमक है; जो 


प्रतिबन्ध का विषय है, वह गम्य है । 

लिंग का स्वभाव-प्रतिबन्ध क्यो हैं? 

क्योकि वस्तुतः साधन साध्यस्वभाव है, अथवा साध्य अर्थ से लिग की उत्पत्ति होती है । 
यदि साध्यस्वभाव साधन है, यदि उनका तादिल्य है, तो साध्य-साधन का अभेद होगा। 
इसीलिए, कैंही है कि वस्तुत., अर्थात्‌ परमार्थ-सत्‌ रूप मं इनका आम है । 

इसका क्या कारण है कि इंच दो निमित्तो (स्वभाव और कार्य ) से ही लिग का स्वभाव- 


तिबन्ध होता है, अन्य से नहीं । े 
प्र क्योकि जब तादात्म्य नही हीता या इसकी उत्पत्ति उससे नहीं होती, तव स्वभाव- 
प्रतिवन्ध नही होता । इसलिए, कार्य और स्वभाव से ही वस्तु की विधि की सिद्धि होती हैँ । 

प्र ह् 

प्रतिषेध की सिद्धि 

ऐसा क्यो 

अनपलब्धि को सिद्धि का हेतु नही 

रे 


है कि जब प्रतिपेधवश पुरुषार्थ की सिद्धि होती है, तव हम अदृश्य कै 
ही मानते 7 


बह बौद्-घर्म-दर्शन 


प्रतिपेध-व्यवहार की सिद्धि पूर्वोक्त दृष्यानुपलब्धिवण होती है, श्रन्य से नहीं होती। 
प्रश्न है कि उसी से क्यों होती है ? क्योकि यदि प्रतिपेध्य वस्तु विद्यमान होती ,तो दृश्य की 
प्रनपलब्धि सम्भव न होती । इसके असम्भव होने से प्रतिषेघ की सिद्धि होती है। अभ्ाव- 
व्यवहार की सिद्धि तव होती है, जब प्रतिपत्ता के श्रतीत या वत्तंमान प्रत्यक्ष की निवृत्ति होती है, 
यदि इसका स्मृतिसस्कार भ्रप्ट न हो गया हो | अ्रतीत और वर्तमान काल की अनुपलब्धि ही 
प्रशाव का निश्चय करती है । अनागत अनुपलब्धि स्वय सन्दिग्ध स्वभाव की है । क्योंकि वह 
असिद्ध है, इसलिए श्रभाव का निश्चय नही करती । 


अनुपलब्धि के प्रकार-भेंद 
अब अनुपलब्धि के प्रकार-मेद बताते हे। इसके ११ भेद हैं। यह प्रयोगवद 


५ 

होते है। शब्द के अभिधान-व्यापार को प्रयोग कहते हैं। शब्द कभी साक्षात्‌ श्रर्थान्‍्तर को 
सूचित कर अनुपलब्धि को सूचित करता है, कभी प्रतिपेधान्तर का अभिधायी होता है। 
दृश्यानूपलब्धि सर्वत्र जानी जायगी, चाहें वह शब्द से सूचितन भी हो। श्रत', वाचक के 
व्यापार-भेद से अनुपलब्धि का प्रकार-मेंद होता है | स्वृरूप-मेंद नहीं है । 

अव प्रकार-भेंद बताते हैं--- 

१. प्रतिपेध्य के स्वभाव की अनुपलब्धि । 

यथा : यहाँ (धर्मी) धुआ्नाँ नही है (साध्य) । 

हेतु--क्योकि उपलब्धि के लक्षण प्राप्त होने पर भी अनुपलब्धि है । 

२. प्रतिषेष्य के कार्य की अनुपलब्धि । 

यथा . यहाँ ( धर्मी ) धूमोत्पत्ति का अनुपहत सामर्थ्य रखनेवाले कारण नहीं 
हैँ (साध्य)। 
हेतु--क्योकि धूम का अभाव है । 
३ व्याप्य (प्रतिपेध्य) का जो व्यापक धर्म है, 
यथा : यहाँ (धर्मी) शिशपा नही है (साध्य)। 


हँतु--क्योकि व्यापक, अर्थात्‌ वृक्ष का श्रभ्नाव है। समान विषय में अ्रभावसाधन का 
यह प्रयोग है। 


उसकी अनुपलब्धि || 


४. प्रतिपेध्य के स्वन्नाव के विरुद्ध की उपलब्धि । 
यथा * यहाँ (धर्मी) जीत का स्पर्श नही है 
हेतु---क्योकि यहाँ अग्नि है । 

५- भ्रतिपेध्य के जो विरुद्ध है, उसके कार्य की उपलब्धि | 
यथा यहाँ (घर्मी) जीत का स्पर्ण नहीं है (साध्य) । 
हँतु--क्योकि यहाँ घूम है । 


$- प्रतिपेध्य के जो विरुद्ध है, उससे व्याप्त धर्मान्तर की उपलब्धि। 


(साध्य) । 
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यथा : जात वस्तु का (भूत का) भी विनश्वर स्वभाव 
ला (धर्मी) श्रुवभावी नही है 
हेतु--क्योंकि उनका विनाश हेत्वन्तर की अपेक्षा करता है। 
७, प्रतिषेध्य का जो कार्य है, उसके जो विरुद्ध है, उसकी उपलब्धि। 
यथा यहाँ (धर्मी) शीतजनन के अश्रनृपहत सामर्थ्य के कारण नहीं हे 
य , है साध्य 
हेतु--कयोकि यहाँ भ्रग्नि है । ५3930 
जहाँ शीतकारण भ्रदृश्य है और शीतस्पर्श भ्रदृश्य है, वहाँ इस हेतु का प्रयोग होता है। 
जहाँ शीतस्पश होता है, वहाँ द्वितीय हेतु का प्रयोग करते हे । जहाँ शीत के कारण दृष्ट होते 


है, वहाँ प्रथम हेतु का प्रयोग होता है । 
८. प्रतिषेध्य का जो व्यापक है, उसके जो विरुद्ध है, उसकी उपलब्धि । 


यथा * यहाँ (धर्मी) तुषारस्पर्श नही है (साध्य) 


हेतु--क्योकि यहां श्रगिनि है। 
यहाँ तुषारस्पश व्याप्य है श्र शीतस्पर्श व्यापक है । शीतस्पर्श दृश्य नही है । 


६. प्रतिषेध्य का जो कारण है, उसकी अ्नुपलब्धि । 

यथा : यहाँ (धर्मी) धुआँ नही है ( साध्य) । 

हेतु --क्योकि भ्रग्नि नही है । 

तिषेध का जो कारण है, उसके जो विरुद्ध है उसकी उपलब्धि । 

उसके (धर्मी) रोमहर्षादि विशेष नही है। (साध्य) । 

दहनविशेष उसके सन्निहित है । कोई-कोई दहन शीतनिवत्तंन में समर्थ 
इसलिए “'दहन-विशेष' उक्त हँ । 

उसके जो विरुद्ध है, उसका जो कार्य हूँ, उसकी 


१०. भ 
यथा 
हेतु--वयोकि दहन 
नही होता, जसे प्रदीप, इस 
११. प्रतिषेध का जो कारण है, 


उपलब्धि । 
यथा इस देश ( धर्मी) में रोमहर्षादिविशेषयुक्त पुरुष नही है (साध्य) । 
हेतु--वयोकि यहाँ घूस है । 
जब रोमहर्षादिविशेष का पत्यात होता हूँ, तव भ्रथम हैतु का प्रयोग होता है। जब 
स्र्थात शीतस्पर्श का अत्यर्ष होता है, तब नें हेतु का प्रयोग होता है । जब अग्नि का 
पा होता हैँ तब दसवे हेतु का प्रयोग होता हैं । जब इन तीनो का प्रयोग नही होता, तब 
प्र होता 
ग्यारहवें हेतु का प्रयोग होता हैं | 
यदि प्रतिषेध-हैंतु एव है, वो श्रभाव के ग्यारह हेतु क्यो वर्णित हूँ ? प्रथम को छोडकर 


शेष दस प्रयोगों का ऐंके प्रकार से श्रथम में अच्तर्भाव हैं ! 


दण्ड बौद्ध-धर्म-दर्शन 


ग्रदुदयानुपलब्धि 


दृश्यानपलब्धि का हमने विवेचन किया है | यह अभाव और अभाव-व्यवहार में प्रमाण 
है । अदृश्यानुपलब्धि का क्या स्वभाव है और उसका क्या व्यापार है ? 


अर्थ, देश, काल और स्वभाव में से किसी से या सबसे विप्रकृषप्ट हो सकते हैं। इनका 
प्रतिपेध सशयहेतु है। इसका स्वभाव क्या है ? प्रत्यक्ष और अनुमान दोनों की निवृत्ति इसका 
लक्षण है। प्रमान से प्रमेबसत्ता की व्यवस्था होती है। अ्रतः, प्रमाण के अभाव में प्रमेय के 
श्रभाव की प्रतिपत्ति युक्त है। इसका उत्तर यह है। प्रमाण की निवृत्ति से दृश्यानुपलब्ध्रि की 
सिद्धि नही होती, जव कारण की निवृत्ति होती है, तब कार्य निवृत्त होता है । जब व्यापक की 
निवुत्ति होती है, तब व्याप्य निवृत्त होता है । किन्तु, प्रमाण प्रमेय का कारण नहीं है 
आर न व्यापक है । अत , जब दोनो प्रमाणों की निवृत्ति होती है, तव प्रमेय श्रर्थ की 
निवृत्ति सिद्ध नही होती और क्योंकि प्रमाण का अन्नाव कुछ सिद्ध नही करता, इसलिए 
अदश्य की अनुपलब्धि सशय का हेतु है, निश्चय-हैतु नही है । 

किन्तु, यह भी यूक्‍त है कि प्रमाणनत्ता से प्रमेयनत्ता निद्ध होती है । प्रमाण प्रमेय का 
कार्य है । कारण के विना कार्य नही होता । किन्तु, ऐसा नही है कि कारण का ग्र्थ अवश्य- 
मेव हो। अत , प्रमाण ने प्रमेयसत्ता की व्यवस्था होती है, प्रमाणाभाव से प्रमेवाभाव की 
व्यवस्था नही होती । 


परार्थानुमान 


पराय् निमान वह है, जिससे दूसरे को ज्ञान प्रतिपादित कराते हैं । यह त्विरूप लिय का 
प्रकाशन है । यहाँ भी लिंग या हेतु या साधन के तीच रूप हैं। यह इस प्रकार हे--- 
१. अच्चय ॥ 
यथा “जहाँ घूम है, वहाँ वच्धि है! अथवा, जो जात है, वह अनित्य है ।' 
२. व्यतिरेक 
यथा “जहाँ वज्षि नही है, वहाँ धूम नी नही है ।? 
३. पक्षघमंत्व 
यथा “यहाँ वही धूम है, जिसका वक्धि के साथ अविनाझाव है ।' 
परार्थानुमान शब्दात्मक है । वचन द्वारा त्रिरूप लिंग का श्राख्यान होता है। अनुमान 
को हमने पहले सम्यग्‌ ज्ञानात्मक वताया हैँ । इसका क्‍या कारण है कि अब हम उसे वचनात्मक 
कहते है । 
हमारा उत्तर है कि कारण में कार्य का उपचार है। जब त्रिरू्प लिंग का वचनात्मक 
आख्यान हीता है, तव उस पुरुप में त्रिर्प लिंग की स्मृति उत्पन्न होती है और स्मृति से 
अनुमान होता है। उस अनुरान का त्रिरूप लिगान्ि 


धान परम्पर्या कारण है । वचन उपचार- 
चर अनुमान हूं, मूब्यत. नहीं । लिय के स्वरूप तथा उसके प्रतिपादक शब्द दोनो का 
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व्याख्यान े 
होना चाहिए। स्वार्थानुमान में लिग के स्वरूप का व्याख्यान हो चुका है। भ्रव 
प्रतिपादक शब्द का व्याख्यान करना है । 

अब प्रकार-भे गेगे हे 
न कक रा के 8 यह दो प्रकार का है । प्रयोग के भेद 
हक ह्‌ न प्रयोग शब्द के अयभवान दी होता है--साधरम्यवत्‌, वधम्य॑वत्‌ | 
ष्टान्त साथ साध्यधर्मी का हेतुकृत सादृश्य साधरम्य कहलाता है । हेतुकत असादृश्य 
वंधम्य॑ है। 

साधर्स्य--यथा जो कृतक ( -- सस्कृत ८ सस्कार ) है, वह भ्रनित्य है; जैसे घटादि । 

पक्षध्रमेत्व--शब्द ऐसे ही कृतक हैं । 

साध्य--वह श्रनित्य हैं । 

बैधर्भ्ध---जो नित्य है, वह अकृतक है, यथा श्राकाश । किन्तु, शब्द कृतक है। वह 
श्रनित्य है । 

यदि इन दोनों प्रयोगी का श्रर्थ भिन्न है, तो त्रिरूप लिंग अभिन्न क्यों है! 

प्रयोजन की दृष्टि से इन दोनों अर्थो में भेद नहीं है । दोनों से त्रिखफ लिंग प्रकाशित 
प्रधेय की अपेक्षा कर वचन-भेद है, प्रकाश्य अभिन्न 


होता है । केवल प्रयोग का भेद है । भरी 
है। यथा पीन देवदत्त दिन में नही खाता । पीन देवदत्त रात्ि में खाता है। इस दो वाक्‍्यों 


में अभिधेय-भेद होते हुए भी गम्यमान वस्तु एक ही है। 
अब हम साधम्यंवत्‌ अनुमान के उदाहरण देते हैं । 


प्रनुपलब्धि की साधर्स्यवान्‌ प्रयोग 
( अ्रत्वय ) जहाँ कही उपलब्धि-लक्षण श्रात्त दृश्य की उपलब्धि नहीं होती, वहां हम 


उसके लिए असत्‌ का व्यवहार करते हैं। 


( दृष्टान्त ) यथा : जब शुशविषाणादि को जिस दृश्य के लिए हम अ्रसत्‌ व्यवहार करते 


हैं, हम चक्षु का विषय नही करते । 
एक प्रदेशविशेष मे हम दृश्य घट की उपलब्धि नही करते । 


( पक्षधर्मत्व ) 
उसे श्रसद्‌ व्यवहार-योग्य कहते हैं । 


( साध्य ) अतः, हैँते रस 


स्वभ-हेतु का साधस्यवान्‌ प्रयोग 


( अन्वय ) जो संत्‌ है, वह अनित्य है । 
( दृष्ठान्त ) यथा घटादि । 


( पक्षधरमत्व ) शब्द से है । 
(साध्य ) यह क्षणसच्तान हैँ । 


६०६ बौद्ध-धर्म-दर्शन 
यह निर्विशेषण स्वभाव का प्रयोग है । 

अव हम सविशेषण स्वन्नाव का प्रयोग बताते हैं । 
(अन्चय ) जो उत्तत्तिमत्‌ है, वह अनित्य है । 
(दृष्टान्त ) यथा घटादि । 

(पक्षघर्मत्व ) शब्द उत्पत्तिमतृ है। 

(साध्य ) शब्द अनित्य है । 

अनुत्पल्त से इसकी व्यावृत्ति है। यहाँ वस्तु उत्पत्ति से विशिष्ट है। यह स्वभावभूत 
धर्म है । 

अब कल्पित भेद से विशिष्ट स्वप्नाव का प्रयोग बताते हैं ॥ 

(अ्रन्वय ) जो ऋृतक है, वह अनित्य है । 

(दृष्ठान्त ) यथा घटादि। 

(पक्षध्रमेत्व ) शब्द कृतक है। 

(साध्य ) शब्द अनित्य है । 


जो स्वन्नाव की निष्पत्ति के लिए अन्य कारणों के व्यापार की अपेला करता है, वह 
क्ृतक' कहलाता है । इसलिए, कृतक का स्वभाव व्यतिरिक्त विशेषण से विभिष्ट है । 
कार्यहुतु का सरघस्यंवान्‌ प्रयोग 


यह वह है, जहाँ हेतु कार्य है । 
(अन्चय ) जहाँ घूम है, वहाँ वह्नि है। 
(दुष्टाच्त ) यथा महानसादि में। 
(पक्षधर्मत्व ) यहाँ घूम है ॥ 
(साध्य ) यहाँ भ्रग्नि है । 
यह भी साधरम्यवान्‌ प्रयोग है । 
वेघम्येवान्‌ प्रयोग 


(अन्चय ) जो सत्‌ है, उसकी अवश्य उपलब्धि होतीं है, यदि वह उपलब्धि-लक्षण- 
प्राप्त है। 
(दृष्टान्त ) यथा नीलादि विशेष । 
(पक्षध्र्मत्व ) किन्तु, इस प्रदेशविशेष में हम किसी दृश्य-घट को नही देखते, यद्यपि 
उपलब्धि-लक्षण प्राप्त है । 
(साध्य ) अत , यहाँ घट नहीं हैं । 


अब उस वैधम्ये-प्रयोग को कहेंगे, जो स्वभाव 


हेतु हैँ । जो नित्य हैँ, वह न सत 
न उत्तपत्तिमान्‌ है और न कृतक है । 3035 
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ह दृष्टान्त ) यथा आकाशादि। 
पक्षधर्मत्व) किन्तु शब्द 
(साध्य ) बम शब्द बम 5४७७०००७० 

अरब कार्यहेतु का वैधरम्य॑-प्रयोग बताते हैं । 

(व्यतिरेक) जहाँ भ्रग्ति नही है, वहाँ धूम भी नही है । 

(दृष्टान्त) यथा पुष्करिणी में । है 

(पक्षधर्मत्व ) किन्तु, यहाँ धूम है। 

(साध्य) श्रत , यहाँ श्रग्नि है । 

यहाँ भी वह्तनि का अ्रभाव धूमाभाव से व्याप्त बताया गया है। किन्तु, “यहाँ धूम है' 

इससे व्यापक, श्रर्थात्‌ धूम के श्रभाव का श्रभाव उक्त है, भरत व्याप्य (अग्नि बम श्रभाव) को 
भी अ्रभाव है। श्ौर, जब वह्ि के श्रभाव का निषेध है, जो साध्यगति होती है । 


झ्रनमान-प्रयोग के श्रंग 


तैयायिकों के प्रयोग के पाँच श्रग है, क्योकि प्रतिज्ञा पक्ष भ्रौर निगमन--साध्य 
यद्यपि एक ही हैं, तथापि भिन्‍न वचन दिखाये गये हैं और पक्षधमंत्व दो बार आ्राता है। 


पव॑त पर वह्ि है । 

क्योकि वहाँ घूम है । 

यथा महानस में । 

यह धूम पर्वत पर है । 

पर्वत पर वह्नि है । 

दिल्नाग ने प्रतिज्ञा नर पक्ष, निगमनरत साध्य को निकाल दिया है तथा पक्षधमेत्व को 
एक ही बार रखा है। श्रत , बौद्धव्याय के प्रयोग के दो ही अग होते है, क्योकि अन्वय शौर 
व्यतिरेक से एकही बात उक्त होती है । 


बौद्धन्याय का अनुमान-प्रयोग 
१. जहाँ धूम है, वहाँ वह्नि है, यथा महानस में, जहाँ दोनो हैं, श्रथवा जल में, जहाँ 


धूम नही है, क्योकि वहाँ अग्नि नही है ! 


२. यहाँ धूम है, जो भ्रग्ति का लिंग है। जब हम उक्त दो प्रकार के प्रयोग का उप- 


योग करते हैं (साधर्म्ये भर वैधम्ये), तब पक्ष या साध को निरदिष्ट करने की श्रावश्यकता नही 
है; क्योकि साधन (लिंग या हेतृ) साध्यघ्र्म न प्रतिवद्ध ५ और साधन की अनिल पटल 
या तढुत्पत्ति से होती है। हम जिसप्रकार का भी प्रयोग क्यो न करें, दोनों अवस्थाओं में साध्य 
एक ही है । आ्तएव, पक्षनिर्देश झ्वश्यमेव होता चाहिए, ऐसा नही है। यदि यह प्रतीति हो 

अत्वयवाक्य मालूम है । यदि हम किसी प्रदेशविशेष में 


कि साधन साध्यनियत है, वो हमको 


६०८ वौद्-घर्म-दर्शन 


उस साधन की उपलब्धि करे, तो हमको साध्य-प्रतीति आप-ही-श्राप हो जाती है। साध्य- 
निर्देश की पुन क्या आवश्यकता है ? 

यही सिद्धान्त अनुपलब्धि-प्रयोग मे भी लागू होता है । साधम्यवान्‌ प्रयोग में भी 
साध्यवाक्य उसी तरह अनावश्यक है । 


यथा : उपलब्धि-लक्षण प्राप्त होने पर भी जिसका अनुपलम्भ होता है, वह 
असद्व्यवहार का विषय है । 


इस प्रदेशविशेष में घट की उपलब्धि नही होती, यद्यपि उपलब्धि-लक्षण प्राप्त ्ज 
प्यहाँ घट नही है', यह सामर्थ्य से ही अवगत होता है । वैधर्म्यवत्‌ प्रयोग में भी 
ऐसा ही है। 


यथा जो विद्यमान है और उपलब्धि-लक्षणप्राप्त हैं, उसकी अवश्य उपलब्धि 
होती है। 


किन्तु, इस प्रदेशविजेष में घट की उपलब्धि नही है। सामर्थ्य से ही सिद्ध होता है 
कि सद्व्यवहार का विपय घट यहाँ नही है। इसी प्रकार, स्वभावहेतु और कार्यहतु दोनो में 
सामथ्य से पक्ष का समकालीन प्रत्यय होता है । 


श्रत., पक्षनिर्देश की आवदयकता नही है। 


पक्ष क्या है ? पक्ष वह अर्थ है, जो वादी को साध्यत्वेन इष्ट हैं और जो प्रत्यक्षादि से 
निराकृत नही है। साध्य और असाध्य की बिप्रतिपत्ति का निराकरण करना पक्ष का लक्षण 


है। अतः, साध्यवत्त्त ही इसका स्वरूप हैं। इसका अपर रूप नही हैं । जब प्रतिवादी साधन को 
असिद्ध मानता है, तव उसको साधनत्वेन निर्दिष्ट माध्यत्वेन इण्ट नही होता । मान लीजिए कि 
शब्द का अनित्यत्व साध्य है और हेतु चाक्ष॒पत्व है। क्योकि, शब्द का चाक्षुपत्व असिद्ध हैं, 
इसे हम साध्य मान सकते है । 


किन्तु, यह साधन उक्त है। अत , यहाँ उसका साधनत्व इष्ट 
नही है । 


वादकाल में वादी जिस धर्म को स्वयं साधना चाहता है, वही साध्य है। दूसरा धर्म 
साध्य नहीं है । 

अर्थ तभी पक्ष हैं, जव वह प्रत्यक्षादि से निराकृत नही है । इसका अभिप्राय यह है कि 
यद्यपि एक अर्थ में पक्ष के लक्षण विद्यमान हो, तथापि यदि प्रत्यक्ष,अनुमान, प्रतीति अथवा 
स्ववचन से वह निराक्त होता है, श्र्थात्‌ विपरीत मिद्ध होता है, तो वह पक्ष नही है । 

यथा : १. शब्द श्रोत्न-ग्राह्म नहीं हैं। यह प्रत्यक्ष से निराकृत होता है । शब्द का 
श्रोत्रग्राह्मत्व प्रत्यक्ष सिद्ध है । 

२. शब्द नित्य है। यह अनुमान से निराक्त है । 


है। चन्द्र कण 
३ शज्शि! चन्द्र शब्द वाच्य नहीं है। यह प्रतीति से निराक़ृत है! 


४. अनुमान प्रमाण नही हैं । यह स्ववचन से निराक्षत्त है । 
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हेत्वाभास 


त्रिंह्प मे से यदि एक भी अनुक्त हो, तो 
नुक्त हो, तो साधन का झ्राभास होगा 
5 साधन नही है । त्रिरूप की न्यूनता ही साधन का दोष है। हल ५ 
अनुक्त होने पर ही नही, किन्तु उक्त के असिद्ध होने पर या सन्देह होने पर भी 


हेत्वाभास होता है। 

साधन की भ्रसिद्धि या सन्देह होने पर हेत्वाभास की क्या सज्ना होती है ” 

यदि प्रथम रूप, यदि हेतु का धर्मी में सत्त्व 
सज्ञा असिद्ध की होती है । 32208 00 0 
झसिद्ध 

यथा 
लिए असिद्ध है। 

वक्षो का चैतन्य साध्य है; क्योकि जब सारी त्वचा का श्रपहरण 

| ) हरण होता है, तब उनका 
मरण होता है ( दिगम्बर ) । प्रतिवादी (बौद्ध ) के लिए यह श्रसिद्ध है। पे विज्ञान, 
इन्द्रिय और आयू के निरोध को मरण मानता है ! वृक्षों में यह मरण असम्भव है उतेये 
विज्ञान नही होता । इसलिए, उनके निरोध का प्रश्न ही नही है । | 

) | सास्यवांदी उत्पत्तिमस्‍्व या श्रनित्यत्व 


साध्य है कि सुखादि श्रचेतत है ( साख्य 
को लिंग उपन्यस्त करते हैं, यथा रूपादि। चैतत्य पुरुष का स्वरूप है। पुरुष में वेदना नही 


होती । सांख्य के मत में उत्पत्तिमत्व और अनित्यत्व दोनो अरसिद्ध हैं । 


सन्विग्धासिद्ध 


भ्रब सन्दिग्धासिद्ध का उदाहरण देते है । 
यदि हेतु के सम्बन्ध में सन्देह है। अथवा हेतु के श्राश्नयभूत साध्यधर्मी के विषय में 


सन्देह है, तो सन्दिग्धासिद्ध है । 


यथा धूम बाष्पादि से सन्दिग्ध होता है । 
में मयूर है, क्योकि हम उसकी ध्वनि सुनते हैं ।! 


यर्थों इस निकुज ( धर्मी ) 
भी सम्भव है, वहाँ बहुत-से पास-पास निकुज हो। यह 


यह प्राश्नयासिद्ध है। पहें 
स्रम हो सकता है कि ध्वनि इस निकुज से श्राती है या किसी दूसरे से । 
जब धर्मी असिद्ध है, तब हैतु भ्रसिद्ध है । 


| आत्मा का सर्वेगतत्व साध्य है । 
गुण सर्वत्र उपलभ्यमान हैं । 


झ्रात्मा को नही मानते, वो सर्वेत्र उपलभ्यमान गुणत्व कैसे 


जब साध्य यह है कि शब्द अनित्य हैं, तब चाक्षुषत्ववादी प्रतिवादी दोनो के 


यथा 
हेतु--आत्मा के सुखदु खादि 

यह हेंतु- असिद्ध है। बौद्ध श्र 
सिद्धहो ” 


७ 


गत बौद्ध-धमं-दर्शन 


अआनेकान्तिक 


जब किसी लिंग का वह रूप, जिसमें उसका असपक्ष में निश्चित असत्तव श्रसिद्ध है, तो 
वह अनैकान्तिक हेत्वाभास कहलाता है। 

यथा साध्य है कि शब्द नित्य है । 

क्योकि, वह दृश्य है । 

जो दृष्य है, वह नित्य है। 

यथा आकाश ( दुश्य और नित्य ) 

घटवत्‌ नही ( अनित्य किस्तु अदुण्य नहीं ) । 

शब्द का अप्रयत्नानन्तरीयकत्व है । 

क्योकि, वह अनित्य है। 

जो अनित्य है, वह प्रयत्नानन्‍्तरीयक नहीं है । 

यथा विद्युत और आकाश (एक अनित्य दूसरा नित्य, किन्तु दोनो अ्रश्न यत्वानन्तरीयक) । 

घटादिवत्‌ नही (जो प्रयत्नानन्तरीयक हैँ और जिन्हें नित्य होना चाहिए 
श्रनित्य हैं ) 

शब्द प्रयत्नानन्तरीयक है । 

वंयोकि, वह अनित्य है । 

जो अ्रनित्य है, वह प्रयत्नानस्तरीयक है । 

यथा घट ( जो प्रयत्नानन्तरीयक है ) । 

विद्युत्‌-प्राकाशवत्‌ नहीं ( जो ऐसे नहीं हैं किन्तु एक श्रनित्य है, दूसरा नित्य है ) । 

शब्द नित्य है। 

क्योकि, वह अमूर्त्त है । 

जो अमृत्त है, वह अनित्य है । 

यथा आकाश-परमाण्‌ ( जो दोनो नित्य हैं ) । 

घटवत्‌ नही ( दोनों अनित्य, किन्तु पहला अमू्त ) । 


कल इन चार दुष्टान्तो में पक्षध्रम का असत्त्व विपक्ष में असिद्ध है । इससे 
न्तकता है । 


इसी प्रकार, जब यह रूप सन्दिग्ध है, तव भी अनैकान्तिक है 
अमवज है अथवा रागादिमान है । 


विपक्ष ( सर्वज्ष ) में इसका असच्त्व 

नहीं। अत , अनैकान्तिक है | 

न _किन्तु, बह ४ उहा जा सकता है कि सर्वज्ञ वकक्‍ता उपलब्ध नहीं है, तो उसके वक्‍्तुत्व के 
उप ते सच्देह क्यों ? “सर्वज्ञ वक्ता का अनुपलम्भ है”, यह संशय का हेतु है । जब कोई श्रदृश्य 


| यथा साध्य है कि अ्मक 
यदि प्रकृत साध्य में वक्‍तृत्वादि धर्म हेतु कहे जायें, तो 


सन्दिग्ध है। सर्वज्ञ में वक्‍्तुत्वादिक धर्म होते हैं, भ्रथवा 
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विषय हो, तो अनुपलम्भ निश्चयहेतु नही है, किन्तु सशयहेतु है। गश्रत , सवंज्ञ में वक्‍तत्व 
का असत्त्व सन्दिग्ध है। प्रतिवादी कह सकता है कि यह अनुपलब्धि नही है, जिसके कारण 
वह कहता है कि सर्वज्ञ में वक्‍तृत्व का अभाव है, किन्तु वह ऐसा इसलिए कहता है, क्योकि 
सर्वेज्ञता का वक्‍तृत्व से विरोध है । हमारा उत्तर है कि विरोध नही है। इसलिए, वह 
सिद्ध नही होता; क्योकि सन्‍्देह है, विरोध का अश्ाव है, इसलिए सन्देह है। सन्‍्देह के 
कारण व्यतिरेक की अ्सिद्धि है। विरोध का अभाव कैसे है ” विरोध द्विविध है, भ्रन्य प्रकार 


का नही है । 
विरोध 
विरोध क्या है ” यदि कारण-बैकल्य से किसी का प्रभाव होता है, तो उसका किसी से 
विरोध नहीं होता । किन्तु, जबतक समग्र कारण श्रविकल रहते है, तबतक उस वस्तु की 
निवृत्ति कोई नही कर सकता । इसलिए, उसका कोई विरोध कैसे कर सकता है? 


किक्तु, निम्नाकित प्रकार से यह सम्भव है । अ्विकल कारण के होने पर भी जिसके द्वारा 
कारण-वेकल्य होकर अभाव होता है, उससे विरोध है। ऐसा होने पर जो जिसके चिस्द्ध 
है, वह उसको क्षति पहुंचाता है। यदि कोई शीतस्प्श का जनक होकर अन्य शीतस्पर्श की 
जननशक्ति में प्रतिबन्ध होता है, तो वह शीतस्पर्श का निवत्तक होता है, और इस अर्थ में 
विरुद्ध है। अत , हेतु-बकल्य का करनेवाला जो निवत्तंक है, वह विरुद्ध है । 
एक ही क्षण में विरुद्धो का सहावस्थान सम्भव नही है । दूरस्थ होने से विरोध 
नही होता । अ्रत , निकटस्थ का ही निवत्त्यं-निवत्तंकभाव होता है । इसलिए, जो जिसका निवत्तंक 
है, वह उसको तुतीय क्षण से कम में नही हटा सकता। प्रथम क्षण में सन्निषात होता है, 
द्वितीय में वह विरुद्ध को श्रसमर्थ करता है, तृतीय में असमर्थ निवृत्त होता है और वह उस 
देश को गआ्राक्रान्त करता है। उष्णस्पर्श से शीतस्पर्श की निवृत्ति होती है। इसी प्रकार 
श्रालोक, जो गतिधर्मा है, ऋ्रेण जलतरगवत्तु देश को आक्रान्त कर अन्धकार में निरन्तर 
झालोक-क्षण उत्पन्न करता है । तब आलोक का समीपवर्त्ती अन्धकार भ्रसमर्थ हो जाता है। 
तदनन्तर, उसकी निवृत्ति होती है और अन्धकार क्रमेण आलोक से अपनीत होता है। जब 
प्रालोक उस अ्रन्धकार-देश में उत्पन्त होता है, तब जिस क्षण से 28 का जनक क्षण 
उसी क्षण से अन्धकार भ्रन्धकारात्तर के जनन में असमर्थ हो जाता है | भरत , 
कल, जनक होता है, उससे तीसरे क्षण में अन्धकार निवृत्त होता है, यदि शीघ्र 
निवृत्त हो । यह दो सनन्‍्तानों का विरोध है, न कि दो क्षणो को यद्यपि सन्‍्तान नाम की 
कोई वस्तु नहीं है, तथापि सन्‍्तानी वस्तुभूत हैं। श्रत , परमार्थ यह है कि दो का 
विरोध नही है, कित्तु बहुक्षणो का। जबतक दहन के क्षण रहते है, तवतक शीतक्षण 
गैते हुए भी निवृत्त होते है । 
प्रवृत्त ह कै दूसरे प्रकार का विरोध पक । जिन दो है हमर कक 
का है, उतका भी विरोध होता है। नील के पर: 23832 


६१२ बौद्ध-घम-दहा 


तादात्म्य-्भभाव ( अनील ) का अवच्छेद होता है। यद्दि इसका अवच्छेद न होता, तो चील के 
श्रपरिच्छेद का ( अज्ञान ) प्रसंग होता । इसलिए, वस्तु का भाव और श्रज्ाव परस्पर परिहार 
के रूप में स्थित हैं। जो नील से अन्य रूप है, वह नीलाभाव में अवश्य श्रन्तभू त है । जब हम 
वीतादि की उपलब्धि करते हैं. तब नील का अनुपलम्भ होता है और उसके श्रशाव का निरच्रय 
होता है; क्योंकि जैसे नील अपने अभाव का परिहार करता है, उसी तरह प्रीत्तादिक भी अपने 
अभाव का परिहार करते हैं । ब्रतः, भावाभाव का ( नीौल श्र श्रनील का ) साक्षात्‌ विरोध है 
झौर दो वस्तुओं का ( नील और पीत का ) विरोध हैं; क्योकि वें अन्योन्य श्रभाव को अन्तभू त॒ 
करने में व्यभिचार नही करते । 


किन्तु, वह क्या है, जिसे हम श्रन्यत्ञ अभाव मानते हैं ? 


यह उसका नियताकार अर्थ है। यह अनियताकार श्र नही है, यथा क्षणिकत्व । क्योकि, 
सभी नीलादि का स्वरूप क्षणिकत्व है, इसलिए नियताकार नही है । यदि हम क्षणिकत्व का 
परिहार करें, तो कुछ भी नहीं दिखाई देगा। 


यदि ऐसा है, तो अभाव भी नियताकार नही है। क्यों ? बह अनियताकार क्यो हो ? 
क्योकि, इस ब्रभाव का वस्तुरूप कल्पित विविक्ताकार है, इसलिए यह अनियताकार नही है । 
इसलिए, जब हम अन्यत्न किसी वस्तु के अभाव को उपलब्ध करते है, तव हम उसे श्रनियताकार 
में नहीं, किन्तु नियत रूप में, चाहे वह दुप्ट हो या कल्पित, उपलब्ध करते हैं। इसलिए, जब 
हम नित्यत्व का निषेध करते है, अथका जब हम पिशाचादि की उपलब्धि का प्रत्याख्यान करते 
हैं, तव हमको जानना चाहिए कि इनको नियताकार होना चाहिए। 


यह विरोध एकात्मकत्व का विरोध है। जिन दो का परस्पर परिहार है, उनका एकत्व 
नही होता ) इस विरोध को इसलिए “लाक्षणिक विरोध कहते हैं। इसका अर्थ यह है कि इस 
विरोध से वस्तुतत्त्व का विभकतत्व व्यवस्थापित होता है । अतएब, यदि किसी दश्यमान रूप में 
हम किसी दूसरे का निषेध करते हैं, तो हम उस दृढ्य का अभ्यूपयम करके ही उसका निषेध 
करते हैं। जब पीत में हम उसके अभाव का निषेध करते हैं, अथवा यह पिशाच है, इसका नियेध 
करते हैं, तव हम दृष्यात्मतया ही निषेध करते हैं ! यदि ऐसा है, तो रुप के ज्ञात होने पर उसके 


अभाव का दृश्यात्मतया व्यच्छेद होता है। जो उसके श्रभाव के तुल्य नियताकार रूप है, बह द्ष्दय 
भी व्यवच्छिन्न होता है । 


. जब नील की उपलब्धि के साथ-साथ पीत का निर्षेध् होता है, त्व क्या इस अभत पीठ 
में भी अपीत का निषेध अन्तभू त है ?' न प्‌ 


हाँ, उसके अश्नाव के तुल्य जो नियताकार 
तभूंत हाँ, ल्‍ ताकार रूप है, वह 
भी दृश्यात्मतया व्यवच्छिन्न होता है। अत", जो रूप परस्पर परिहारेण स्थित हैं, वह सब अन्त- 
भूत सत्र निपेधों के साथ व्यवच्छिन्न हैं | 


मन । अ्रत., इन दो विरोधो के 
एक से शीतोप्ण स्पशे के एकत्व का निवारण ; भिन्न व्यापार हैं। 


होता है, दूसरे से उनका सहावस्थान होता है। 
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इनकी प्रवृत्ति के विषय भी भिन्न है। वस्तु श्रौर अवस्तु में परस्पर परिहार से विरोध होता है, 
किन्तु सहानवस्थान-विरोध कतिपय वस्तु में ही होता है। इसलिए, इनके भिन्न व्यापार श्रौर 
भिन्न विषय हे । इनका अन्योन्यान्तर भाव नही है। 


वक्‍्तृत्व और सर्वज्ञत्व के बीच दो में से कोई विरोध भी सम्भव नही है। यह वही कहा 
जा सकता क़ि वक्‍तृत्व के होने से सर्वज्ञत्व॒ का अभाव होता है। सर्वज्ञत्व अदृश्य है और श्रदृष्ट के 
श्रभाव का श्रध्यवसाय नही होता । इस कारण से ही इसके साथ विरोध नही है। यहाँ दूसरे 
प्रकार का विरोध भी नही है; क्योकि यह नही कहा जा सकता कि सर्वज्ञत्व-वक्‍्तृत्व परिहार से 
होता है। इस श्रवस्था में काष्ठादि भी सर्वज्ञ होगे, क्योकि उनमे वक्‍तृत्व नहींहे भौर 
सर्वज्ञत्व के परिहार से भी वक्‍्तृत्व नही है। क्योकि, यदि ऐसा होता, तो काष्ठ में भी वक्‍तृत्व का 
प्रसंग होगा । परत, किसी विरोध के न होने से वक्‍तृत्व के विधान में हम सर्वज्ञत्व का निषेध 


नही कर सकते । 


ऐसा हो तो हो ! किन्तु, यदि सर्वेज्ञत्व भौर वक्‍तृत्व में कोई भी विरोध न होता, तो 
घट-पट के समान उनकी सहावस्थिति दिखलाई पडती । क्या सहावस्थिति के अदर्शन से विरोध- 
गति नही होती और इस विरोध से भ्रभावगति नहीं होती ” इस झ्राशका का यो निराकरण 
करते हे । यद्यपि वक्‍ता में सर्वज्ञत्व की उपलब्धि न हो, तथापि वक़्तृत्व के भाव को सर्वज्ञत्व की 
विरुद्ध-विधि नही कह सकते । यद्यपि दोनो के सहावस्थान का अ्रनुपलम्भ है, तथापि इन 
दोनो का विरोध नही है, क्योकि सहानुपलम्भ-मात्र से विरोध सिद्ध नही होता । इसके विपरीत, 
भ्रध्यवसाय से सिद्ध होता है कि दो उपलम्भमान में निवर्त्यें-निवत्तेकभाव होता है। भ्रत , यद्यपि 
सर्वज्ञत्व और वक्‍तृत्व के सहावस्थान का अनुपलम्भ है, तथापि वक्‍तृत्व का सहभाव यह सिद्ध 
नही करता कि सर्वज्ञत्व विरुद्ध की विधि ( तसत्त्व ) है। अत, पूर्व के सदुभाव का अर्थ 


श्रपर का अ्रभाव नही है । 


इसी प्रकार, वकक्‍तृत्व रागादिमत्त्व का गमक नही है, क्योकि यदि वक्तृत्व रागादि का 
कार्य होता, तो वक्‍तृत्व की रागादि गति होती श्रौर रागादि की निवृत्ति होने पर वचनादि की 
निवत्ति होती । किन्तु, वक्‍त॒त्व कार्य नही है; क्योकि रागादि और वचनादि का कार्यकारणभाव 


श्रसिद्ध है। श्रत , वक्‍तृत्व-विधि से रागादि गति नही होती । थोडी देर के लिए हम मान 
लें कि वचन रागादिं का कार्य नही है, तथापि इन दोनो का सहावस्थान तो हो सकता है। 


तब रागादि की निवृत्ति होने पर वचन भी निवृत्त हो सकता है। इस झाशका का हमारा 
यह उत्तर है -जो श्रर्थान्तर वचन का कारण नही है, यदि उसकी निवृत्ति 5 रे त्तो 
सहचारित्व से ही वचनादि की निवृत्ति नहीं होती | अत , वक्‍्तृत्व के साथ रागा 2 । 
सकता है। इसलिए, वक्‍्तृत्व सन्दिग्ध व्यतिरेक है, क्योकि विपर्यय में उसका अभाव सन्दिः 

सर्वेज्ञत्व का विपयंय है और भरागारदिमत्त्व रागाविमत्त्व का विपयेय है । 


दबे बौद्ध-धर्म-दर्शन 


विरद्ध 
उन हेतुदोषो को समझाकर जो एक रूप ( प्रथम या तृतीय ) के असिद्ध या सन्दिर्ध 
होनेपर होते हे, शव हम उन हेतुदोषो को कहते है, जो दो रूप के अ्रसिद्ध या सन्दिग्ध 
होने पर होते हैं। जब दो रूप का विपर्यय सिद्ध होता है, तब हुंतुदोप को “विरुद्ध 
कहते हैं । 
यह दो रूप कौन हे ? सपक्ष में सत्त्व और श्रसपक्ष में श्रमत्व | यथा . कृतकत्व विरुद्ध 
हेत्वाभास होता है, यदि नित्यत्व साध्य है। यथा : प्रयत्नातन्‍्तरीयकत्व ( प्रयत्त के बिना जन्म 
या ज्ञान ) विरुद्ध हत्वाभास होता है, यदि नित्यत्व साध्य है । 
यह दो विरुद्ध क्यो है ? क्योकि सयक्ष में अ्रसत्त और प्रमपत्ष में सत्त्व है। यह 
निश्चित है; किन कृतकत्व और न प्रयत्नानन्तरीयकत्व सपक्ष में, प्र्थात्‌ नित्य में होते हैं। 
दूसरी ओर उतकी विद्यमानता विपक्ष में ही, श्र्थात्‌ श्रनित्य से निश्चित हैं। अत , विपर्यय 
की सिद्धि होती है। पुन ऐसा क्‍यों है कि जब विपयंय की सिद्धि है, तव हेतु विरुद्ध 
होते हैं 
यह विरुद्ध है, क्योंकि उनसे विपर्यय की सिद्धि होती है ! वह नित्वत्व ( साध्य ) के 
विपयंय ( अनित्यत्व ] को सिद्ध करते है । क्योकि, वह साध्य के विपयंय का साधन हैँ, इसलिए 
विरुद्ध कहलाते है। यदि यह दो हेतु विरुद्ध हेत्वाभास हैँ, क्योकि वह विपयंय को सिद्ध 
करते हूँ, तो परार्थातुमान में साध्य उक्त होना चाहिए | यह भनृकक्‍त नहीं रह सकता, किन्तु 
प्रनुकत्त भी कभी-कभी इणप्ट है। अत , वह हेतु, जो इप्ट का विधात करता है, इन दो से अन्य 
होगा । इसलिए, एक तृतीय प्रकार का विरुद्ध है। दो विपर्यय के साधन हैं, तीसरा अनुक्त इष्ट- 
विधात करता है ) 
उदाहरण---चक्षुरादि ( धर्मी ) । 
परार्थ का उपकार करते है ( साध्य ) । 
हेतु--क्योकि यह सचित रूप हे । 
यथा शयन, आसनादि पुरुष के लिए. उपभोग्य वस्तु हे । 
यह हेतु इष्ट-विघात कैसे करता है ? 
हि असल कक का लि वा 
के लिए भ्रस्तित्व हे क्रो यह्‌ हि अटल थे कप कक 
साख्यमतवादी कहता है कि हच्मों ह आल] 
हैं। वोद्ध पूछता है किक्‍यो ? वादी प्रमाण देता है। इस 


हे हक कि असहत आत्मा के चक्षुरादि उपकारक हैं। किन्तु, यह हेतु विपयंय से 
प्त है, क्योकि जो जिसका उपकारक होता उसका 

रे गरऊ होता है, वह उसका जनक होता है और कार्य (जन्यमान 
युगपत्‌ या क्रम से यहत होता है । जा 


० इसलिए, “चक्षरादि पदार्थे है? का अर्थ |; 
परार्थ है, न कि अ्रमहत परायथे । हि ह कक मा 


विश अ्रध्याय बल 


प्राचाय॑ दिद्लनाग ने इस प्रकार के विरुद्ध को सिद्ध किया है। किन्तु, धर्मकीत्ति ने 
इसका वर्णन नहीं किया । इसका कारण यह है कि इसका अन्य दो में अन्तर्भाव है। यह उनसे 
भिन्‍न नही हैं। उक्त और अनुक्त साध्य में भेद नही है। जब एक रूप असिद्ध है, श्र दुसरा 
रूप सन्दिग्ध है, तब अनैकान्तिक होता है । जब इन दोनो रूपो का विपयंय निश्चित होता है, 
तब हेतु विरुद्ध होता है। इसका क्या श्राकार है ? 

यथा एक वीतराग या सर्वज्ञ है ( साध्य ) । 

हेतु--क्योकि उसमें वक्‍्तृत्व है । 

जिस पुरुष में वक्‍तृत्व है, वह बीतराग या सर्वज्ञ है । 

यहाँ व्यतिरेक असिद्ध है और अन्वय सन्दिः्ध है । 

हमारा अनुभव सिद्ध करता है कि एक पुरुष जो रागवान्‌ है श्रौर सर्वज्ञ नही है, वह 
वक्‍्तृत्व-शक्ति से रहित नही होता। अत , यह नही जाना जाता कि ववतृत्व से सर्वज्ञ होता है 
या नही। यह अनैकान्तिक है । 

क्योकि, सर्वज्ञत्व शौर वीतरागत्व अ्रतीरद्िय है, श्रत. यह सा दस्ध है कि वक्‍तृत्व जो 


इन्द्रियगम्य है, इनके साथ रहता है या नहीं । 
जब दोनों रूप सन्दिग्ध है, तब भी प्रनैकान्तिक है। भ्रन्वय-व्यत्तिरिक रूप के सन्दिरध 


होने पर संशय हेतु होता है । 


जीवच्छरीर सात्मक है (साध्य ) । 
क्योकि, इसके प्राणादि श्राश्वासादि हैं ( हेतु ) । 
नही है। यह असाधारण सशयहेतु है । इसमें दो 
हेतु दिखाते है । सात्मक और निरात्मक । इन दो को छोड़कर कोई तीसरी राशि नही है, जहाँ 
प्राणादि वर्त्तमात है। जो आत्मा के साथ वत्तमान है, वह सात्मक है । जिससे आत्मा निष्क्रान्त 
हो गया है, वह निरात्मक है। इन दो से अन्य कोई राशि नही है, जहाँ प्राणादि वस्तुधर्म वत्तमान 


हो । श्रत-, यह सशयहेनु है । अन्य राशि का झरभाव क्यों है ” क्योकि, इन दो में सवका संग्रह 
है। यही सशयहेंतु का कारण है | दूसरा सशयहेतु यह है कि इन दो राशियो में से किसी एक 
में भी वृत्ति का सदुृभाव निश्चित नही है। इन दी राशियो को छोडकर भी कोई राशि नही है, 
जहाँ प्राणादि वस्तुधर्म पाया जाय | अत , इतना ही ज्ञात है कि इन्ही दी राशियो में से किसी 
में वत्तेमान है | किंतु, विशेष के सम्बन्ध में वृत्तिनिश्वय नही है । जी कोई ऐसी वस्तु नही है, 
जिसमें सात्मकत्व या अनात्मकल निश्चित और प्रसिद्ध हो और जिसमे मय मम प्राणादि 
धर्म का अभाव सिद्ध ही । अतः, अनैका-तिक है। हमने असाधारण धरम के अनैकान्तिकत्व में 
दो कारण बताये है । क्योकि, यह सिद्ध नही हैं कि जीवच्छरीर-सम्वन्धी प्राणादि सात्मक राधि 
या अझनात्मक राशि से उसको व्यावृत्त करता है । इसलिए, यह निश्चय करता कि किस राधि में 


इस वादी को मृत की आत्मा इष्ट 
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उसका निश्चित श्रभाव है, सम्भव नही है। प्राणादि का होना कुछ सिद्ध नहीं करता; 
न यही सिद्ध करता है कि आत्मा है, न यहीं निद्ध करता है कि आत्मा का अभाव है। 
ग्रत:, जीवच्छरीर में आत्मा का भाव है या नहीं, प्राणादि लिग द्वारा निश्चित नहीं 
हो सकता । 


इस प्रकार, तीन हेत्वाभास हैं--असिद्ध, विरुद्ध और अ्र्न॑कान्तिक | यह तब होते हैं, 
जब तीन रूपो में से किसी एक या दो-दो रूप असिद्ध या सन्दिग्ध है। आचार्य विहूनाग ने 
एक श्रौर सशयहेतु बताया है। उसे विरुद्धाव्यभिचारि कहते हैं । किन्तु, घर्मकीत्ति ने उसका 
उल्लेख नही किया है; क्योकि वह अनुमान का विपय नहीं है । 


छछ 


एशिशिष्ड : १ 


शब्दानुक्रमणी 


आज 
अग-३, रे5, ४२, १३५, २२५, २३०, 
४५२ 
झग (जनपद )-हे 
अंगपरम्परा-२३० 
अंगृत्तरनिकार्य-२३०, ३२-३४, ३६, ४); 
७९, ८२, १०८, १२७, 
१५६, २३९८, २५६, २७५, 
श्पर३े २८७-२६०, २६४- 
२९६, २८5७; ४५२ 
श्ंगुलिपवे-३३० 
अगुलिमाल-३१, ॥9 २७६ 
अंगरेजी-१३१, १५०, १७२ 
ग्रजलिकरणीय-७८ 
अकनिष्ठद-६६ 
थ्रकर्मण्यता-रे रैठ 
झकल कॉल-+७१ 
-१६ 
भ्रकालिक-७८ 
अकुतोभया-१ ९४७ 
अकुशल-९ २५ २५७, २*०+ 
४४प 


३३१, ३३३ 


श्रकुशल-चैतसिक- ३३८ 


श्रकुशल-वितकी- ७ 


छ्८ 


अकुशल-महाभूमिक-३ ३४, रेरे ६ 
अकृत-२६४ 

अकृतक- ३०३ 
झकताम्यागम-४५३८ 
अविलष्ट-सनसू>४७२ 
ग्रक्षण-१ ८४ 
अक्षणावस्था-२४, १८४ 
ग्रक्षपाद-१६२ 

अ्क्षया मुद्रा-२१८ 
अक्षिवत्मं-३३० 
ग्रक्षोम्य-१४५० 
अक्षोभ्यव्यूह-१५०, १९* 
अगत-५०१५ 
श्रग्निवच्छगीत्तसुत्त - 4४ 
अग्नि-विद्युतू-५८ ४ 
अग्रधर्म--२२, २६४ 
शग्रप्नासाद-२६४ 
अग्रयाव-१०६, १३४ 
अग्रश्नावक-६, ११ 
अचल-५६ 
अचल-मण्डल-५६ 
ग्रवलसेन-१७३े 
आचला-४१३ 
अचित्तक-४ ३ ई 
अचेलक-४ 
अच्युत-२७६ 


द्श्८ 


गच्युत-पद-५७७ 
अजन्ता-१४ ८ 
ग्जर-८०, २६५ 
अजातशत्त्‌-१४२ 
अजित-१८६ 
अजितकेशकम्बल-२, रे 
अजीव-२८५ 
अज्ञातसूत्र-८ 
अट्ठकथा-३४ 5 पैेफफ 
अट्ठकवग्ग-३२ 
अट्ठिक-५४ 
गणिमा-१७७ 
अणु-१२७, ३२५, ३५१, ३५३ 
अतद्रप परावृत्त-२४० 
अतप्य-६ ६ 
अतिधावन-१६ 
अतीत-५ ०४ 
अत्तीश-१७१, १७३ 
अत्यसालिनी-२८८, ३२२, ४५२ 
अत्यिधम्म-२६०, २६६ 
अत्यन्त-निरोध-६ ३ 
अत्यन्त-विराग-६३ 
अनब्रपा-१६€, ३३६ 
अथवेवेद-१७६ 
अदत्तादान-४, २५६ 
अदत्तादान-विरति-१६, २४ 
अ :ख-वेंदना-८५ 
अदृष्यानुपलब्धि-६ ०४ 
अदुप्ट-३२५, २३५२, ३४४ 
अद्भुत-२६५ 
अद्य-११५, २०६२ 
अद्वव-नजान--१६ १ 
अंहयवाद-२२८०८, ३०३, दे०६, देद३, 


डइ६०, २६२, ३६६, ४००, ४०३, 
४४६, ४७० 


वौद-घर्म-दर्शन 


अद्ववविन्ञानवाद-४७८, ४४८० 
अद्वयसिद्धि-१७७ 
अद्वया-४७ं 
अद्वेप-४७, २५८, ३३७ 
अद्वंतदर्शन-१७६, १७७ 
अद्वतवाद-३६६, ३६७ 
अधिमन्तव्य-२२१ 
अधिगमार्थ-३८६ 
अधिचित्त-१८ 
अधिपति-३२८ 
अधिपति-आश्रय- ४६६ 
अधिपति-कारण- ५८० 
श्रधिपति-प्रत्यय-३५४, ३५६, ३५७, ४३८, 
४०३ 
अधिपतिप्रत्यव-आश्रय-४६४५ 
अधिपति-फल-२ ६४, २६५, ३६५, ४८१ 
अधिप्रज्ञा-१८ 
अधिमात्र-२२ 
अधिमात्र-क्षान्ति-३७० 
अधिमुक्ति-चर्या-४१२ 
अधिमुक्ति-भेद-३८७ 
अधिमोक्ष-२५६, ३३४, ३३५, ३३८, ४४७ 
अधिवचनसस्पर्श-२ ३४ 
अधिवासना-२५४५ 
अधिशील-१८ 
अधिष्ठान-७ ०, ४६३ 
अधिप्ठान-पारमिता-१८१ 
अधिष्ठान-वशिता-७१, ११३ 
अधोभूमि-५६८ 
अध्यवसाय-२५६, ५८९, ५६६ 
अध्यवसय--२४ ०, ५६२ 
अध्यात्म-आलम्वन-४ ०१ 
अध्यात्म-सम्प्रसाद-३८२ 
अध्यात्मोपनिषत्‌-१२१ 


अध्याशय-४७ 
अध्याशय-प्रतिपत्ति-१५६ 
भ्रध्येषणा-१८६ 
अध्व-३१४, ४५०४५ 
अध्वगत-३४५६ 
अध्वनत्नय--५ ०७ 
अनन्त-श्राकाश-२ ६ € 
अनन्तनिर्देश प्रतिष्ठान-१४२ 
अनन्तर-प्रत्यय-३ ५७ 
अनन्तरूपनिश्रय-३ ४५८ 
अनन्त विज्ञान-२६६ 
अनन्तमग्ग-सयुत्त-३१ 
अनपतन्रपा-५ ६८ 
अनपतन्राप्य- ३३८०, २३६, ५६८ 
अनभि रति-सज्ञा-७७ 
अनभिलाप्य-४० १ 
अनवराग्र-५२२ 
ग्रनवस्थादोष-२४० , ४६६ 
अनागत-५ ०४ 
अनागत बुद्ध -१० ४ 
अनागत भव-२३० 
झनागम-४८ ६९ 
अ्नागामि-मार्ग--१०० 
झनागामी-२३, ४५, ४६, १२०, ४५३ 
अ्रनागारिक-१ 
अनाज्ञातमाज्ञास्यामीरिद्रिय-३ २८, ३३१ 
अनात्मता-२ २४ 
अनात्मदृष्टि-३९० 
अनात्मभाव-८४५ 
अनात्मवाद-३४, १५६, २२३, २४१, 
२४३, ५३६ 


ग्रनात्मवादी-२२३ 
अनातार्थ-४८६ 


शब्दानृक्रमणी 
६१६ 


अनाये-३६ 
अनालय-२६४ 
अनाखव-२३, २५७, २९४, ३७० 
अनास्रव ज्ञान-४७७ 
अनाखव-दर्शन-२२, २३ 
अनाश्रव-पच्रस्कन्ध-११२ 
अनाखरव-स्कन्ध-४५ ५० 
अन।ख्रवेन्द्रिय-३ ३० 
अनिजित-२६६ 

ग्रनित्य-९ ३ 

श्रनित्यता-६ ३, २२४, ३२३, ३४०, ३७५४ ह 

धीप 

अ्नित्य-भाव-८५ 
अनित्यानुपश्यवा-६ ३ 
झनिदर्शन -२६ ५ 
अनिमित्त-विहा २-७३ 
श्रनिमित्त-समाधि-४० ४ 
अ्रनियत-३ ३४ 

अनियत गोतव्र-३८८ 
झ्रनियत-च तसिक-३४० 
अनियत-विपाक-२६७, २६०, २७५ 
अनिरुद्ध-&, ३४, ३ रे 
अभनिरोध-४८८ 
अनिरोधानुत्याद-१६२ 
अनिर्गम-४८ ९ 
अनिरवेचनीय-८ 
अनिवत्तंत-चर्या-१२६, १३० 
अनिवृताव्याकृत-१४२, ४४८ 
अभिसाकी-१४१ 
अनीश्वरवाद-२२३, २४१ 
अझनीश्वरवादी-१२३ 
अनु-श्रप्राप्ति-३४७ 
झनुक्रमणिका-२७, ३० 


६२० 


अनुृगम-८ प् 

अनुच्छेद-द प्‌ 
अनुत्तर-१३ ३ 
अनुत्तर घ्में-७८ 
अनुत्तर पद-४०८ 
अनृत्तर पृुजा-१८६ 
अनृत्तर मार्ग-७८५ 
अनुत्तर यबोगल्षेम-८, २६४ 
अनुत्तर योगतन्त्र-१७७ १७८ 
अनुत्तर शरीर-११४ 
अनुत्तरा सम्यक्सम्बोधि-१४४, १५३, १६४ 
अनुत्वन्त-२ ६४ 

अनुत्वाद--२६४, डैंदप, भपूर्ट 
अनुत्पाद न्ञावच-२२, ११२, ३७१ 
अनुघम्मता-४०६ 
अनुनव-न्यशे-२३४ 
अनुपधिणेष-१०६ 

अनुपलब्धि-६ ००५ ५०२, ६५०२, ६०४५ 
अनुपमा-११७ 

अनृपलब्धि-हेतु-६० ० 

अनुपश्वना-८ पर 

अनुपात्त-३ १६ 

अनुपिट्क-३० 

अनुप्नाष्ति-३४७ 

अनुवन्धना-८८, ६० 
अनुभवा-४७४ 

अनुमान-२२३, २४१, ५०३, ५६६, ५८६, 

२६२, ५६३, ५६८-६०८ 

अनुमानवादी-४ ६४ 

अनुमानाश्रित ज्ञान-५ ६६ 
अनुराधपुर-२६, ३४ 

अनुलक्षण-३ ५१ 

अनुलोम-६५, ६६ 

अनुलोम चर्या-१२६ 


बौद्धध्धर्म-दर्शन 


अनुलोम देशना--२३७ 
अ्नव्यवसाय-५६४, ५६५ 

अनु णस्‌- इ्पप 

अनशय-२२, २२५, २७०, ३६६, हे८£ 
अनुणासनी-४०६ 

अनुशासनी प्रातिहायें-२४ 
अनस्मृति-५३, ५४, ७७, ८०, १०३ 
अनुस्मृति-स्थान-४ २ 

ग्रनेकार्थ-४८६ 

अनकान्तिक-५६३ ६१० 

अन्त-२६४ 

अन्त.कल्प-२६५, २६६ 
अन्तग्राहदष्टि-३१४२ 

अन्तराम6-२३१, २३६ 
अन्तश्चरतीर्थिक-२ ८४५ 
अ््तेवासिक-४४ 
अ्रन्धक-१०४ 
अच्घक्षार-६१५ 

अच्य थात्व--२४७ 
अच्यथान्यथिक--३१३ 
अत्यवान-मनसिकारमल 
अस्यापाद्य-८० 
अन्योच्य-प्रत्यव-३ भ्र्८ 
अन्योस्याश्रव--२४१ 
अच्चय-६ ०४ 
अन्वव-क्षान्ति-३७ - 
अन्चय-नान-२६६, ३७० 


कारमल-४११४ 


अच्वय-व्यतिरेक-२३६ 
अन्वय-व्याप्ति--२४० 
अआपनत्रपा--३३६ 
अपन्राप्य-२६६, ३३६, ३३७ 
अपदान--२६, १४० 
अपनीत-१४५ 


अ्रपश्नंश-२५, २६, १७५ 
अपर-३५१, ५७१ 
अपरत्व-३५१, ३५२ 
झपरपर्याय-वेदतीय-२६ ७,२६८, ३४६ 
अपर-भव-२२४५ 
अपर-शल-२६ 
अ्पर-सामान्य-३४८ 
अपरान्त-२१, २२५, ३५५ 
अपरान्तक-३७, ३११ 
ग्रपरान्त-कोटिनिष्ठ--४५२ 
झपरिच्छित्त-४ ६ 
श्रपरिपक्वत्ता-६ ६ 
श्रपवर्गय-२२१, ३०५ 
अपवादान्त--४७ ६ 
अपवादिका दृष्टि-२६० 
अझपाव-८१ 

अपाय--४० 

अपायगति-२४, २६० 
अ्रपायभूमि-६५, ६६, ३२६८ 
अपौरुषेय-५८३ 
झप्कसिण-#४ 
झप्पता-४५४ 

अप्रणिहित समाध्रि-४०५ 
अग्रतिघ-४३२ 
अप्रतिभाग-८ 

श्प्र तिज्ठित निर्वाण-३ ९७ 
अप्रतिसख्या-निरोध-३२१, ३७३, ४३४ 
अप्र तिसंयुक्‍त-३४५५ 
अप्रपचात्मक-४०१ 
अप्रमाण-६४, ३३७ 
झ्रप्रमाणशुभ-६६ 
अप्रमाणाय--६६ 

अप्रमाद-३ ३६ 

अप्रहाण-२३ ० 


पब्दानुक्रमणी ६२१ 


भ्रप्रहीण-२३० 
भ्रप्राप्तकारित्र -३७४ 
श्रप्राप्ति-३४४-३४७, ४३२ 
श्रप्राप्पकारितर-३२७ 
अ्प्रामाण्य-8 ४ 
अबुद्धिपूर्वक-५८७ 
अब्धातु-५६६ 
अब्भतधम्म-२८ 
भ्रब्मण्डल-२६५ 
प्रब्रह्म चर्यं-विरति-१६ 
प्रभाव-२९४, २९५, ५८७ 
अ्रभाववादी-५२५ 
अभावशून्यता-४०७, ४०८ 
अभिज्ञा-8२, ३७१, ३६२ 
अभिनज्ञावल-४ 
अभिधम्म--२७८,५८७ 
गभिधम्मत्यसगहटीका-३ ६ 
अभिधम्मत्यसगहो-३४, ३९, ६०, ६१, 
६५, २२४, ३२३, ३३४, 
३३८, ३५६ 
अभिधम्मपिटक-३३, ३४, १२६ 
अभिधमे-८, ६, २६, २७, ४५, ११८, 
१२७, १६९, २२७, २२६, २३२, 
२८३, ३२३८, २७२, ४०८, ५७६, 
प्७७, ५७९, ५८० 
अभिधर्मकथा-११ 
अभिधमंकोश-३०, ४२, ६२, ६६, ७१, 
छ४, ७४५, प२, ८८, ९०, 
१०७, १२७, १२८, १३६, 
१६८, १६६, २९४, २३३, 
२३८, २४१, २५०, २४५२ 
२८०, २८१, २८३२, २८७- 
२६४, २६६, ३००, ३११, 
३१२, ३१४, ३६८५, १७२- 


घ्श्२ 


३७४, ३७६, रे८३, ४१६, 
४३१ ४३२, ४४७, ४४८, 
४५२, ४५६, ५६५, “७५, 
प्रछछ, पर८०, ४८५२ 
अभिधरमंकोशव्याख्या-६६, १२७, १६६ 
अपिधर्मन्यायानूसार-१२७ 
अभिधर्मपिटक-२७, २६, ३०, ३२४ 
अभिप्रम प्रकरण -३० 
अभिधर्मशास्त्र-१६६, २८४, ३७२ 
अभिघर्मसमयप्रदीपिका-१२७ 
अभिधर्मसमुच्चय-४४५, ४४६ 
अभिष्या-२५६ 
अभिनिर्मित-१०७, ११२ 
अभिनिवृत्त-२०, २१ 
अभिनि्र-४१४ 
अभिनिवेश--१६, ४७, १६३, ५३६ 
अभिनिष्कमण-३, १३४ 
अभिनिष्कमण सुत्र-१३१ 
अभितीहार-१८१ 
अभिभवार्थ-३८६ 
अभिमुखी-४१३ 
अभिव्यक्तिवादी-४६२ 
अधभिषगाश्चित--२३४५ 
अभिषेक-१३० 
अभिष्वग-१८ 
अभिसम्वीध-४११ 
आशभिसमस्वोधन-१३४५ 
अधभिसस्करण-३१८ 
अभिसस्कृत-२२४ 
अभिममय-२२, २६०, २६६ 
अभिसमयालकार--३ ० ८ 
अभिसमयालंकारकारिका-१६८ 
अभिसमयालकारालोक-२६५, ३०७ 
अभूत-४३५ 


बौद्ध-धर्म-दर्शन 


अभूत-परिकल्प-४०२, ४७७, ४५३ 

अभौतिक-५७२ 

अभ्यवकासवास-२ 

अ्भ्यवहरण-३३० 

अभ्युपगमार्थ-३८६ 

अश्च-३१५ 

अमनसिकार-६ ७ 

अमरवती-१८० 

अमलाप्रज्ञा-२६८ 

अमितप्रन्न-१११ 

अभिताभ-६, १०५, १११, ११६, ११२ 

१५०, ३०७ 
अमितायु-१०५, १११, 
२७०, ५७५१ 

अमितायुर्ध्यानसृत्र-१५१ 

अमिद-१५१ 

अमृत-5०, २७८५, २८६, २८७, २६५ 
३००, ४७० 

अमतकरिका-१ १४ 

अमृत-घातु-५७७, ५७८ 

अमृत-पृद-८, & 

अमृता घातु-२६५ 

अमृतानन्द-१२३ 

अमृत्युपद--३० श्‌ 

अमोह-४७ 

अम्बटुसुत्त-३१ 

अम्बर-भ्प रद 

अयोध्या-१७०, ४१५ 

अयोनिशोमनसिकार--२२८, २५७, २७०, 

३३८ 


हं। प्र्० 7 १ १4 १ रे 


अरणा-३७१ 
अरणा-समाधि--२५३ 
अराडकालाम-३, ५ 
अरियचक्खु-२८ ६ 


अरिष्टनेसि-१६२ 
अरूप- ६ ७ 


शब्दानुक्रमणी दा 


अख्प-आयत्तन-६ ७ 
अरूप-कर्मेस्थान-९ ७ 
अख्ूप-धातु-१२०, २९६ 
अरूप-ध्यान-६ ७ 
अरूप-भव-७ ३, २३४५ 
अरूप-भूमि-६६ 
अरूप-लोक-२६९६ 
अरूपावचर-३३३ 
अरूपावचर-भूमि-६५, ६६ 
अचिष्मती-४१३ 
अणंव-५७० 
अर्थ-२६, ३१५ 
अर्थकथा-२६, ८९ 
अर्थकथाचार्य-४६ 
अधथेक्रिया-२३६, ५८९ 
अर्थक्रिया-कारिका-२३८, २३६ 
अर्थक्रिया-क्षम-५६० 
अर्थक्रिया-गुण-३८८ 
अधथक्रिया-समर्थ-५८६ 
अर्थ क्रिया-सामथ्य-५६१ 
अर्थव्यात--४० १ 
अर्थचर्या-३६०५ 
अ्र्थजात-२२२ 
अर्थधद-२२१ 
अर्थशहित-१५, १६ 
अर्थापत्ति-५६२ 
अर्थोपसं हित-२७८ 
अ्द्धमागधी-१२६९ 
झरपणा-४२, ५४४, ६२, ६६, ६७, ७०, ८० 
पछ 
श्र्पणा-चित्त-६६ 
थ्र्पणा-प्यान--८० 
अपंणा-प्राप्त-९६ 


अर्पणा-समाधि-५५, ६२, ६४, ६८, 5०, 
८९, ६६ 


अली साख्य-५ ८१ 
अहंतू-७, १२, १३, २४, ३२, ४५, १०३, 
४४६, ४५०, ५४३ 
अहे त्पद-४ ३, ४५ 
अहँत्त्त-४४६ 
श्रहेन्मागं-१०० 
अलकार-४७३ 
अलोभ-४७, २५६, ३३७ 
अलौकिक समाधि-४० ५ 
अल्पाक्षरा प्रज्ञापारमिता-१५७, १७६ 
अवन्ती-३, २४५, २७, ३४ 
अवक्रमण-३७० 
अवक्रान्तिका प्रीति-६७, ६८ 
अवचर-४०, ३३३ 
अवतसक-१०७, १५१, १७८ 
अवतसकसूत्र-१५१, १५४५ 
अवदात- ३१४५ 
अवदात कसिण-५४, ७६ 
अवदान-३२, १४० 
अवदान-कथा- १४० 
अवदानकल्पलता-१४१ 
अवदान-शतक-१४०, १४१ 
ग्रवदान-साहित्य-१४०, १६४ 
अवनत-३१५ 
अवभास-२ २३ 
अवयव-२८६, ३३४ 
झवयवी-२८६, ३३४ 
अवरगोदानीय-३६८ 
अवलोकितेश्वर-१११, ११६, १४८, १५४० 
अववाद--१७६, ४०६ 
अववाद-चित्तस्थिति-३८६ 
अवस्तुक-३२१ 
अवस्थान्यधिक-३१ ३ 


द्र्४ड बौद्ध-घर्मे -दर्शन 


अवाच्य-३० रे 

अविगत प्रत्यय-३५६ 

अविज्ञप्ति-२५२, २५४, ३२१४० ३१७, 

अवितर्क विचार-५५ 

अविदूरे निदान-१३२ 

अविद्या-२०, ३३, ४५%, २२१, २२०५, 
२३२, ३३८, ३६६, ४६६ 

गविनाभाव-५६ ६ 

अविनिर्भाग-३ २३ 

अविपाक- २३१ 

अआविप्रणाश-२७४, ४३७ 

अविरज-३ २४० 

आविरति-४१ 

अविवेक-२२१ 

अविषाद-२० ०५ 

अधिसवादक-४८ ६ 

अविह-६६ 

अधिहिसा-१७, 3३७ 

अविदहे ठबा-३३७ 

अवीचि-१३४, १५०, रे६८ 

अवेस्ता-१२२ 

अवैवत्तिक-४५० 

अव्यपदेश्य-५ ६ ७ 

अ्व्यकन्निचारी-५० ३ 

अव्याकृत-३३३, रे४रे, रेफरे, डडेफ 

ग्रव्यापाद--१७ 

अग्रज-३ २०५ 

अशाश्वत-४ ८८ 

अशुतिभाव-८५० 

अशुक-१६९, ५४-५६ 

अशुभ-सज्ञा-4६ 

अपीक्ष-२३ 

अआद्यक्षमार्ग-३३०, ३३१ 


अरगोक-४, ७, २४, ९५० २ रे5, 
१०३, १२० 
अशोक-विरजपद-८ 
अशोकावदान-७, १३, १४१ 
ग्रशोकावदानमाला-१४१ 
अश्वघोप-१३६-१४०, १५७, १७३, 
३०२ 
अश्वाजितू-६ 
अप्टद्रब्यक-५६५६ 
अप्टस विज्ञान-4६७ 
अप्टमी-त्रतविवान-१७७ 
भ्रष्ठसाहलिका प्रभापारमिता-१ १६, १२४, 
१४१, १०९७, १६१, १६४-१६६/ 
१८३, २१३ 
अष्ठागिक मार्ग-१%, ३२ 5० रपरे 
अ्ष्ठाक्षणविनिमू क्त-२०*५ 
अपष्टादश निकाय-३६ 
असग-१२४, १६४, १६४७ १६८5-१७०: 
३०२, र३े०३, ३०७ ३७६, देफफे 
इड,. रेफफप-रे६२, . रेथिडिव००५ 
४०२-४१०, ४१२, ४१४, ४२२, 
४डर४ड, ई८पफ 
असज्ञाभव-२३ * 
असन्ञषिदेव-४ ३ ३, ४०२, ४५९१ 
असज्िसमापत्ति-२५४,_ ३१७, _ ३२४६/ 
४३३, ४५२, ८४६१ 
असज्विसत्व-९६ 
असम्प्र्यान-२३२ 
असम्परजन्य-र३ ३८-४४ ० 
असंवर--२५४५ 
असस्क्ृत-३३, २२४, २२६, २६४, २६६, 
३१४, ३५०, ३७३, २७७ 


असस्कृत धर्म-३२१, ३२२, ४रे४, ४८* 
असत्त्वाख्य-३१६ 


दीब्दानुक्मणी रद 


असपक्ष-२६६ 
ग्रसमवायिकारण-४५८६ 
असमसमस्कन्ध-१ १२ 
असित-६ ६ 
असितकथा-१३६ 
असिद्ध-६० ६ 
असिपत्रवन-१ ९८ 
ग्रसुखादु खवेदतीय-२रे४ 
असुर-१५१ 
गसुरकाय-६६, ३६८ 
असूय/-६४, ३३८ 
अस्तगम-९७ 
अस्तिकाय-५७१ 
अस्तिप्रत्यय-३५६ 
अस्तिवादी-५६० 
अस्थिमज्ज-७६ 
अस्सलायनसुत्त-३१ 
अहंकार-२२१, ३३८, ४२८ 
अहिस।-६ 
अहेतुवाद-४८६ 
अहेय-३ ३ १ 

अहोगग-रे ४ 
अहोरात्र-५४ * 
अही-३३६,५६८ 

आ 


आकर-धातु-३१६ 

आऑआकार-४४० 

ग्र।कार-समता- ३६४ 

ग्राकाश-५४, हि र्‌ १ ॥। रे हि । रे ॥। रे ७४, डर &्‌ है 
४३४, १६६, *७०, ५७२, 
प्रपरे-न#फप८ 

झाकाश-कसिण-*४, ६७ 

-१६६ 
__आकाश-कुसुम-* ६ 
७६ 


आकाश-गमन-११३ 
आकाश-धातु-१5०, ११०, ४५७ 
आकाश-परीक्षा-५८८ 
आकाश-मण्डल-७७ 
आकाशवाद-५८२, ५८५६-४८८ 
आकाश-सम-३६६ 
आकाशानन्त्यायतमू-५४, ५५ ६९७, ३६८ 
आकाशाननन्‍्त्यायतनभूमि-६६ 
आकासो-५५८६ 
आकिचन्य-२६ ६ 
आकिचन्यायतन-५४, ५६, 
३६८ 
श्राकिचन्यायतनभूमि-६६ 
झाक्षेप-५८० 
ग्रागत-३ ३४ 
आ्रागम-२७-२९६, ३७, १०७, १२३, 
१२९६, १४०, १६४, २६०, रे८रे, 
२८६, २६३, ४१७, ४७७, ४०२, 
५४०, ५६३ 
आागम-ग्रन्थ-१५७,१६४ 
आचार्य-४४ 
आजानेय-२७१ 
आजीव-१६, २८३ 
आजीवक-४, ७ 
झजीव-परिशुद्धि-१७ 
आजीविक-४३० 
आ्रजीविकवाद-३७८ 
आ्राज्ञात-कौण्डिन्य-१ २, १४४ रे 
ग्राज्ञातावीन्द्रिय-३ २८, ३ ३१ 
आशज्षेन्द्रिय-३े२८ 
आतप-३१४५ 
आतापन-परितापन-४ 
आत्मकर्मे-२२२ 
आत्मक्लम थानुयोग-१६ 


६७, ६८, 


६२६ बौद्ध-धर्म-दर्शन 


आत्मग्राहइ-४२२, ४२४, ४२६, ४७३, 


डउड 
आत्मतः-४० ४५ 
आत्मदृप्टि-१५६, ४०८, ४७४० 
आत्मघर्म-४२३ 
आत्मधर्मोपचा २-४३ ४५ 
आत्मनिर्भास-४२३ 
आत्मपरिपाक-३ ६ २ 
आत्मप्रतिपत्ति-२६० 
श्र।त्ममान-*७० 
आत्ममोह-<४७० 
आत्मवशवत्तिता-२०५ 
आत्मवाद-३१, २३२, २४५, ३२६६, ४००, 
४२७, ४२५, ४७०, ४८० 
आत्मवादी-२५४, ४२७ 
आत्मवादोपादान-२३१, २३५ 
आत्मसस्कार-२२२ 
आत्मस्नेह-४७१ 
आत्मा-६, ६, ३३, १६६, १२२, 
२३६६, २४३, २४४, २७४, २ 
२८५, २८७, २६३, ४०२, ४२४ 
४२५, ४२७, ४२६, ४४८, 
2२३, ५२४, १३६, ५६६ 
आत्मोच्छेद-२२२ 
आत्मोपचार-२२३, ४२३ 
आत्मोपनिपत्‌ु-१२१ 
आत्यन्तिक-हान-२२१ 
आदशे-नान-४०० 
खादान-३२६& 
आददिकर्म प्रदी प-१७७ 
आदिकर्मिक-बोधिसत्त्व-१७७ 
ग्रादिकल्याण-१०, १८, ४० 
ख्रादिनाथ-१११, १५० 
आदिनारायण-१२२ 


आदिवुद्ध-१०४, १११, ११७, । २२, 
१४४९, १५० 

आदिमूमि-४०४५ 

आदीनव-३३२, हे रे८ 

आधारहेतु-३५७ 

आध्यात्मिक- ४२७ 

आनन्तव-४०७ 

आनन्‍्तर्य-कर्म-२५३ 

आनलन्तये-मार्ग-२३ ' 

आनन्तये-सभाग-२६८ 

आनन्तर्य-समाधि-४ ०७ 

आनन्द-६, ७, ६-१३, १६, ३६, १०४, 
१०८५, १०६, १११, ११३, ११६, 


१३३, १३५, १४७, १५४७, १७६, 
२८१, शु८ण३ईे, २८६ 
आन-<८ १ 
आनापान-५६ 
आनापान-स्मृति-१६, ५४-५६, ८०-८२, 
८७, ६१, ६४ 
आनापान-स्मृतिसमाधि-८२, ६४ ग 
आपायिक-२६ १ 
आपो-कसिण-७ ५ 
आपोधातु-६&६ 
आप्त-५०३ 


आप्तवचन-५६२ 

आवाध-४ ३, ४४ 

आपमास-४८०४ 

आशिघार्मिक-३०, १८८, २८६, २६२, 
२६९३, ३११, ३३६, ३७२ 

आश्निप्राथिक-४१७ 

आशिमानिक-१४ ८ 

आभोग-मल-४१३ 

आम्यन्तर-वृत्तिक प्राणायाम-८१ 

आमस्व रय-.६६ 


शब्द तुक्त सी ६२७ 


आमाशय-३ ३ ० 


श्राम्ताय-२६, ३६, ३७, १३६, २८२ 
आयतन-८ ५, २४४, ३ १८५, ३ प्‌ €& 


आयु-३५२, ३७४ 
आयुवे द-णास्त्र-६, १६७ 
आरम्भवाद-५६४५ 
आरण्यक-११, १३, ३४ 
गआराम-आरोपण--२६ 
आरूप्य--५४-५७, ६२, ७३ 
आरूप्यतृष्णा-२ ३ १ 
आरूप्य-धातु-२३, ३२०, ३४३, ३६८५, 
प्७७ 
आरूप्य-समापत्ति-४ ३ ३ 
आरूप्यावचर-२२४५ 
आरेल-स्टाइन-१२४ 
आरोग्य-२९१ 
आझये-१४, २३, २८७ 
आय॑-अपष्टागिक मार्ग-४४५ 
शआर्यगण्डव्यू हसूत्-१८६ 
आर्यंगयाशीर्ष-१८२ 
ग्रारयचस्तु-२८९ 
आर्यज्ञान-२१३, ४८६ 
थ्रार्यतारासरग्धरास्तोत्र-१७ ६ 
आरयदेव-६, १६७, १६८५ १७३, ४६०, 
प्र्ड४ 
ग्रायंधर्म-९४ 
आयंधरमंग्रतिपत्त--७८ 
आयफल-५५३ 
आय-बुद्धावतंसक-१५१ 
श्रार्य-महासाघिक-३६ 
आये-महीशासक-२२६ 
श्रार्यमार्ग-८२ 
आयंमूलसर्वास्तिवाद-१२४ 


आर्यमलसर्वास्तिवादी- ३६, ३७ 
झआार्यशतसाहख्रीप्रज्ञापारमिता-२१२ 


आ्रायशालिस्तम्बसूत्र-११३ 
श्रायश्र-१४० 
आयश्रावक-६० 
ग्रायसत्य-१७, १८, २२, ३१, ३२, 
८5५, २९५, ५४५२ 
आर्य-समितीय-३६ 
आ्रायं-समापत्ति- २८७ 
आ्रार्य-स्थविर-३ ६ 
आर्या-२८, २६ 
आर्यागीति-२८ 
आलम्बनं--४४०, ४४४ 
आलम्बनपरीक्षा-१७० 
आलम्बन-प्र त्यय-३५४, ३४५४५, ३४७, 
४०३ 
आलम्बन-प्रत्ययवाद-४८१ 
आालम्बनवाद-४४२ 
आलम्बन-समता-३ ६४ 
आलम्वनोपनिश्रय-३५८ 
आलय-४३८, ४४०, ४४४, ४६४ 
आलयबविज्ञान-११६, १६२, १६६, ३०२, 
३०६, ४३७, ४३८, ४४०, ४४७, 
४७३, ४७४, ४८१ 
झआलोक-३१४५ 
आलोक-कसिण-५४, ७६ 
ग्रालोक-मण्डल-७ ६, 5७ 
आलोक-सज्ञा-६४ 
आल्टरमरी-३६६ 
ग्रावरण-२१६ 
आवर्जन-७ ०, २४७ 
आवजे॑नवशिता-७० 
आवस्थिक-२२६, २२७, र३८ 
आवास--४३ 
आवृत्त-गमन-११३ 
गवेणिक-३४२, ३७१ 


६२८ 


आवध-र३ ४२, २६७ 
आशय-६६, ३८४ 
आपाय-शुद्धि-२७६ 

आशुतोष मुखर्जी-२६ 
आश्चर्य-२६५ 

आ्राश्नद्धई३ ३८, ३३६ 
आश्रय-२५०, ४६५४ 
आश्रय-परावृत्ति-४०२, ४०४ 
आ्राश्चय-परिवृत्ति-३२६४ 
अश्रय-समता-३ ६४ 
ब्राश्नथासिद्ध-६० ६ 
ग्राइवलायन-१४, १५, १६२ 
आरामवलायनसूत्न-१४ 
अपपठ्यछ-८१ 
अश्वास-काब-८६ 
अ्राम्वास-प्रद्वास-5८१, ८४, ८६ 
ग्रासल्चिक-३४डंड, २४६, ४३३, ४५२ 
क्रासन-८३, रेर२ 
आसब्तविमु क्ति-२२१ 
खझासवर-४४५ 
आशेचनक-कार्य-१६५ 
शअसेवन-प्रत्यय-३ ५८ 
आस्तिक-१, २ 
आस्तिक-दर्शेन-४५८८ 
आजद्व-४५, २३६३, ३१४ 
आहार-६८, ४४८ 
आहार-प्रत्यव-३ ५८ 
अह्ीक्य-३३८, हे३६ 


डर 
इदाकवश-१३७ 
इण्डिया ऑफिस लाइब्रेरी--१२३ 
इन्द्र-३१५, १६२ 
इन्द्रजाल--१७७ 


बौद्ध-धमं-द्शन 


इन्द्रभूति-१७७ 

इन्द्रिय-६१, ६२, ६१, २९२- २४३६३, 
३२०, ३२७, इ3ए८-रट: रे 

इन्द्रिय-प्रत्यय-३ ५८ 

इन्द्रिय-विकलता-१८४ 

इन्द्रिय-विज्ञान-५६१ 

इन्द्रिय-स्वभाव-३२ 

इन्द्रियार्यसन्निकर्ष-५६ १ 

इतिवत्तक-२०, २८, रे६, ३२, १०८, 
१०६, २८५, २६४, २६५ 

इत्सिग-३६, ३७, १०६, १२५, “२६, 
१३७, १६८, १४०, १६३, १६७ 

इदन्ता-3 ०४ 

इद्म्प्रत्ययता-३ ०४, ४६६, ४६८ 

इरिवाण्य-५० 

इलियट-१२२ 

इप्टि-४ 

इहलोक-श८८, ४६६, ४७२ 


ई 
ईति-२४२, २६६, २७३, ३२२ 
ईर्यापथ-५०, ५२, ६२, २५५ 
ईर्प्या-"४, २४६, ३३८-३४० 
इंग्वर-६, १३१, १६२, २९२, २२३, 

२४१, २५०, ३२२, ३५४, ५८३ 

ईंदवरक्ृष्ण-५६ ६ 
इंश्वरवाद-२३८ 
ईश्वरवादी-२४२, २५६, २७३, ३२२ 
ईंसा-१२२, १२८ 
ईसाई-धर्म-१२२ 
इंसामसीह-१० ३ 

ड 
उग्गाहनिमित्त-६०, ६१ 
उच्चार-प्रन्नाव-१ ०४ 


शब्दानुक्रमणी 


उच्चार-प्रस्रावमण्ड-१३३ 

उच्चासनशयनविरति-१६ 

उच्छेद-१६ 

उच्छेददृष्टि-१६, २६४, २६५ 

उच्छेदवाद-२३१, २४४५, ५३१, ४३२, 

श्डेप 

उच्छेदवादी-५६० 

उज्जबविनी-३ ८, ९२६ 

उज्जैच-११, २४ 

उञ्छ्वृत्ति-४ 

उडीसा-१७७ 

उड्ियान-१७७ 

उत्कुटिक-४ 

उत्तम-मगल-१७ 

उत्तर कुर-३६८ 

उत्तर भारत-१२६ 

उत्तरापधक-१ ०४ 

उत्पत्ति-निस्वभावता-४८६ 

उत्पाद-४०५, ५१३ 

उत्पाद-विनाश-५४७ 

उत्पादोत्पाद-५ १ ३ 

उत्सन्तता-४८ 

उदक-चन्द्र बिस्व--४० ३ 

उदयन-३, १६७ 

उदयनवत्सराजपरिपृच्छा-१५६ 

उदान--५, २७-२६, ३२, 
२६२ २८५१, २९४, ३७२ 


१२७, १४०, 


उदानवगं--१२५, १२७, २८७ 
उदायी-२८५१, २८७, २८६ 
उदीरणत्व-४२८ 

उद्ग्रह--5७, ४०४ 
उद्ग्रह-निमित्त-६१, ७५-७७, ८४ 
उद्देशाचार्य-४४ 

उद्घुमातक-५१४, ७४ 


६२६ 


उद्यान-१२६ 

उद्योतकर-२२१, २८४ 

उद्बक-रामपुत्र-३, ४ 

उद्देया-प्रीति-६७, हद 

उतच्चत-३१४५ 

उन्मेष-निर्मेष-३ ३० 

उपक्लेश-३३६९, ३४०, ३४४ 

उपगप्त-१४१ 

उपचय-३२३ 

उपचार-४२, 2४, ६५, ६६, ७०, ८७, 
४३५ 

उपचा ₹-क्षण--5७ 

उपचार-ध्यान-८० 

उपचार-भूमि-४२, ५४ 

उपचार-समाधि-५४, ५५, ६१, ६२, ७८५, 


७६, प७ 
उपचित कर्मं-२५०, २७५ 
उपच्छेद-४४ 
उपदेश-३८१५ 


उपनन्द-११८, १३२ 

उपनाह-३ ३६, ३४० 

उपनिध्यान-२ ५७ 

उपनिश्रय-प्र त्यय-३ #८ 

उपनिषत्‌-२, १४, १२१, २७६, २८४, 
२८७, ३६२, ३६६, ४००, ४२४, 
४६३, ५७५, भ८३, ५८४, /८७, 
न ६ 

उपपत्ति-१४ 

उपपत्तिप्रतिलम्भिक-ध में--३६३ 

उपपत्ति-भव-२३ ४५, २३६ 

उपपत्ति भवक्षण -२२५ 

उपपच्च-वबेदनीय-२६७, २६८, ३४६ 

उपपादुक-१३ ०, ४१७ 

उपवृहण-हतु-३ ५७ 


उपभोग-३२६ 
उपमान-५७८, ५६२, ४६८ 
उपमितभवप्रपचकथा-१२२ 
उपरत-कारित्र-२७ ०५ 
उपराम-८5 
उपवसथ-२४४ 
उपविचार-२३ ४५ 
उपसमानुस्मृति-#४, ८० 
उपसम्पदा-२, ६, ४४, १२६, १७६ 
उपसम्पदाचार्य-४ढ 
उपस्कार--२२२ 
उपस्तम्म-३८४ 
उपस्तम्भ-हेतु-३ ५७ 
उपस्थ--२३२६ 
उपस्थान--८७ 
उपस्थापक-६ 
उपात्त--३१६ 
उपादाता-५१६ 
उपादान-२०, २१, २२% २२६, २३५, 
३१५, ३६६, ४५६, ५१६ 
उपादान-वर्तत-२३७ 
उपादान-स्कन्ध-२३५, ३१५ 
उपादाय-प्रज्ञ प्ति-५२२ 
उपादाय-छूप-३४४ 
उपादि-४४०, ४४२ 
उपादेय-५9 ८६ 
उपाध्याय--४४ 
उपाय-कौशल्य--१४३, १५८ 
उपालि-११, ३६ 
उपालि-परिपृच्छा-१५६ 
उपासक-६, २३, २५४ 
डपासिका-६, २५४ 
उपेक्खपविचार-२३४ 
ऊपेक्षक-७२ 


उपेक्षा-१६, ५४, ६३, ७२-७४, ६४-६६, 
६८, ३३६ 

उपेक्षा-पारमिता-१८२ 
उपेक्षा-वेदना-७४, २३४ 
उपेक्षेल्रिय-३ २८ 
उपोसय-७ 

उच्र-४२० 
उरग-परिपृच्छा-१५६ 
उर-शरीर-३२ 
उरुवेल-काध्यप-६ 
उद्वेला-३, ६ 
उण्णीप-विवर-१३१, १४२ 
उष्म-२२, ४५७ 
उप्मगत-२२ 
उस्मद-कित्तन-४६ 

६-२3 
ऊर्णाकोश-११० 
ऊधघ्बेभूमि- प्रद्८ 
न्न््र 

ऋग्वेद--५७० 
ऋणजुप्रतिपन्‍न-७८ 

ऋण परिणोघन-न्याय-१६७ 
ऋद्धि-४, ४३, ४४ 


ऋद्धिपाद-२८३ 
ऋद्धि-प्रातिहायं-२४, ११८ 
ऋपभ-१६२ 
ऋषि-२, ११, १६२, ४२० 
ऋषिपत्त न-५ 

एु 
एकत्व-५७२ 


एकयानवाद--३० ८ 
एकयानवादी-३०७ 
एकल्लवीरचण्डमहारोपणतन्त्र-१७८ 
एकव्यवका रभव-२३४ 


शब्दानुक्रमणी ६३१ 


एकव्यवहारिक-२ ८८ 

एकहेतुवाद-४ ८९ 

एकान्तवाद-४२२ 

एकाक्ष री प्रज्ञापारमिता-१४७ 
एकाग्रता-७१, ७२, ७४, रे३४ 
एकोत्तरनिकाय-२८ 
एकोत्तरागम-२६, १२५, १२७, ४५२ 
एकोदिभाव-७१, ७२ 

एजटेन-१२८, १२६ 
एवंजातीयकधर्म-३४४, ३४४५ 
एशियाटिक सोसाइटी-१२३, १२४, १७३ 
एहिपस्सिक-७८ 
एह्भिक्षकाय-उपसम्पदा-१२६ 
ऐयापथिक-३३१ 


आओ 
ओझोकासो-५८६ 
ग्रोध-३६, २८७, ३६९, ४५१ 
झ्रोडारिक-७१ 
झोडियान-३६ 
झ्ोमिगा-१७३ 
ओरियण्टेलिया-२६ 
झोल्डेनबर्ग-5५, २७८ 


झौदारिक-१६५, २५४७, १६७ 
ओऔद्धत्य-३३८, रे३े६ 
ओद्धत्य-कौर्कृत्य-४१, ६५७ 
आपने थ्यिक-७ 2] 
प्रौपपादुक-११७, २६" 
मआऔपाधिक काल-५७१ 
कक 

कण्ट-१७५ 
कृण्टकापाश्नय-४ 
कृण्ठ-३ रे ० 
कणाद-१६२, ४५०, *६०९/ पपरे, 

प्र८५, ४८६ 


कथा-१३० 
कथावत्य-३३, ३८, १०४, ११२, 
१२५, २०८१, २८८, २६० 

कथावस्तु-२६, ११८, ३१४ 

कनिष्क-१२६, १३७, १५५, १६७ 

कन्‍्नौज-१२६ 

कपिल-१६२, ५६० 

कपिलवस्तु-३, ६, २४, १३२ 

कमलपुष्प-१० ३ 

कमलबुद्धि-१७० 

कमलशील-१७५ 

कम्बोज-१४, २७ 

करजरूप-६७ 

करजरूप-काय-६७ 

करण्डव्यूह-१११ 

करुणा-१६, ५४, ६४-६६, ३२२३७ 

करुणापुण्डरीक-१५० 

कक शत्व-३१६ 

करते (एचु०)-१४१, १७२, २७६ 

कर्म-३१, ३२, रे४, ४३, २२७, १३६, 
२५०, २७६, र८४, ४२३४, * 

कर्म (न्याय)-३४४, ४२८, ९३ 

कर्मकाण्ड-१ 

कर्म-कारक-५१४७ 

कर्म-बलेश-२२ 

कर्मण्यता-३४५ ३ 

कर्म-प्रत्यय- रे ४८ 

कर्म-प्रदीप-१७७ 

कर्मफल-२, ४५ २६४, २७५, “रे॥एण 

प्३े८ 

कर्मबीज-४ २३८ 

कर्ममव-२१, रे३४७५ २६९ 

कर्म-मानिता-२०७ 

कर्म-वर्त्म-२२७, २२७ 


६३२ बौद्-धर्मनदर्शन 


कमवाद-१० ३े, २२३, २२४, 
२७७, #रे२ 

कम विपाक-१, २६६, २७२, २७३ 

कर्म सिद्धिप्रकरण-१७० 

कर्मस्थान-१६, ४४, ४५, ४४-२७, 
६२, ७७, ८५०, ८२, ८5७, 5६ 

कर्मेन्द्रिय-३२६, ३३० 

कलकत्ता-१६ ६ 

कलल-४६४ 

कलाप-३२३ 

कलियुग-१६२ 

कल्प-१०४ 

कल्पद्रुमावदानमाला-१४१ 

कल्पना-५६ ० 

कल्पनापोढ-३४ ६ 

कल्पनापोढता-५० २ 

कल्पनामण्डितिका-१३८, ११४१ 

कल्याणमित्र-१६, ४४, ४५, ५७, 
१५३, १५४, १८६, २०२ 

कवडीकार-आ्राहार-४५८ 

कवलीकार-आ्राहार-€८ 

क॒वीन्द्रवचनसमुच्चय-१३८ 

कशम्बक-१७ 

कश्मीर-३७, १२४, १२५, १३८५, 
१६७, ३११ 

कश्मीरी-१७६ 

कसिण-५२, ५४-५७, ५६, ७५, ७७ 

कसिण-दोप-६१, ७५ 

कसिण-मण्डल-७६ 

कसिण-रूप-६७ 

कमसिया-१ 0 

कस्सपगोत्त-३७ 

कस्मपिक--३७ 

कादावितरणविशुद्धि-१०० 


२४०- 


काचीपुर-२७ 
काजूर-१५१, १५५ 
काठमाण्डू-१२३, १७३ 
काणदेव-१६८ 
काण्ड-२२५ 
कात्यायन-१६२ 
कात्यायनीपुत्र-२६, १२६, ३११, ३७२ 
काम-१७, ४५ 
कामच्छन्द-४१, ६७ 
कामतृप्णा-२३१, २३५ 
कामदेव-१७७ 
कामधातु-१८, ४०, ६६, १२० २३६, 
३२०, ३४२, ३४३, ३६८ 
कामभव-७३, २३५ 
कामभिथ्याचार-२६६ 
काममिथ्याचा रविरति-२४ 
कामराग-२२, ५५, २५६, ३६८ 
कामलोक-११६ 
कामवितर्क-२१० 
कामसुखानुयोग-१६ 
कामसुगतिभूमि-६५, ६६ 
कामाप्त-दु ख-२२ 
कामावचर-३ ३३ 
कामावचर-क्लेश-२३ 
कामावचर-चित्त-३४२ 
कामावचर-भूमि-६६ 
कामावचर-रूप-३५४५ 
कामावचर-सत्त्व-३३३ 
कामोपादान-२३१, २३५ 
काय-८५, ८५६, ३३७, ३४४, ३५२ 
काय-ऋजुकता-३३७ 
काय-कर्म-२४८ 
काय-कमेण्यता-३३७ 
कायगतनुस्मृति-५४, ५५, ७६ 


शब्दानुक्रमणी ६३३ 


कायदण्ड--२४ १ 
काय-प्रश्नव्धि--४२, ३३७ 
काय-प्रागृण्यता-३ ३७ 
काय-मृदुता-३३७ 
काय-लघृता-.३ ३७ 
काय-विज्ञप्ति-२५४, ३७६ 
काय-विवेक-६६, २१० 
काय-सस्कार-८६, ६१, ६२ 
कायानुपश्यना-८४५ 
कायावचरी--२५५ 
कायिक-१६८, २५० 
कायिकी-२३४ 
कार्यन्द्रि-३२७, ३२८ 
कारण्डक-१७ 

कारण-२४ ०, ३५३, ५८६ 
कारण-हेतु-३५४, ३५६ 
कारण्डव्यूह-१४६, १५०, १५५ 
कारिचर--५ ७६ --- ५८२ 
कार्दिये-१७४ 
कार्यकारणभाव-३ ३- 
कार्यहेतु-६००, ६०६ 
काल-३४१, ३८५, ४२६, ५४५, ५६६ 

४७१, ५४७२, श॒८८ 

कालकर-१०७ 

कालन्नरय-५४ ५ 
कालत्रयवाद-५४५ 
कालदेवल-३ 

कालवाद-४६ ३, ५६९--५८२ 
कालवादी-५४४५, ५७२ 
कालसमता-३६४ 

कालसूत्ष-३ ६८ 
कालाध्व-५७६ 
कालिदास-१३७ 

प0० 


काशगर-१२४, १२६ 
काशी-३, ५ 

काश्मीर-वभाषिक-३११, ३२६, ३२७ 

४१८ 

काश्यप-१४६, ५४२ 
काइ्यप-परिवत्तं-१५४ 

काश्यपीय-३६, ३७, १२४ 

कीकी-३१२ 

कियोटो-१४१ 

कुम्भक-८०, ८१ 

कुम्भीपाक-२०१ 

कुइ-ची-३१२ 

कुक्कुटिक-२८८ 

कुचनी-२६ 

कुणाल-२७३ 

कुणालावदान-१४१ 

कुदुष्टि-३३६ 

कुमारजीव-१४१, १४२, १४१, १६७, 

१६८ 
कुमारलब्ध-१२८, १६७ 
कुमारलात-१३८, १४१, १६७, २४५, 
३७२, ३७३ 
कुमारलाभ-१ २८, ३०१ 
कुमारिल-५८३, ५६४ 
--डं 

हा ] ३, २५७, २५८, ३२१, ३३३, ४४८ 
कुशल-चित्त-१६, ६७ 

कुशल-चतसिक-३ ३८ ; 
कुशल-महाभूमिक-रे ३४, ३३४, रे रे७, ४६ 
कुशल-मूल-२२, २५७, २४८ 
कुशल-राशि-२२ 
कुशल-वितर्क-१७ 
कुशलोत्साह-६ ३ 
कुसिनारा-१० २४ 


६३४ बौद्ध-घर्म-दर्शन 


कुहकर्वद्य-२४६ 

कुक ($०)-२५ 

कूचा-७, १२४ 

कूटागार-१५१, १४४ 

कृत्य-9५ ०, ५१ 
क्ृत्यानुष्ठान-न्ञान-४०० 

कृष्ण-१२१, १२२ 

केगोन-१५१ 

केम्ब्रिज-१२३ 

कोचीन-चाइना-१२६ 

कोट्ठास-८० 

कोलियपुत्त- १०७ 

कोलियवंध-१३० 

कोलोपम-१८, २६० 

कोश-१२६, १३६ 

कोशल-३ * ११ 9 २४ २६ 
कोकुलिक-१३६ 

कौकृत्य--३ ३८ 

कौटिल्य-१३७, १६२ 

कौरव-१६२ 

कोशाम्बी-३, ११, ३५, ३७, ३५, १०६ 
कौसीद्य-३ ३७----३४० 

क्योटो-१६२ 

ऋ्रमेण-२२ 

क्रान्त-आश्रय-४६८ 

क्रिया-५ ०४ 

क्रियात्तन्त्र-१७७ 

ऋघ-३ ३९६, ३४० 

क्लिप्ट--3 प्प्टे 

क्लिप्ट-मनसू-४६४४, ५७५ 
क्लण-२२७, २३६ 
वलेशकाम--६ ६ 
क्लेश-निष्यन्द-- ३४० 


” दे38, ४५ ११ 


क्लेश-महाभूमिक-३३४, ३३८, रेशे& 

क्लेश-वर्त्म--२२७ 

क्लेशावरण-१६४, ४०६, ४२२ 

क्षण-३७६, ५४५, ५६९ 

लणमभंगता--२२८, ४८८ 

लणभगमरखणा-७६ 

लणभगवाद-३४, २२३, २३८ 

क्षणमन्ततिवाद-२३ ८ 

लणिक-४२, २२३, २२६, २३८ 

लणिकवाद-३७६, ३८३, ३८४, ४१०, 
श३६ 

क्षणिकवादी--३७६, २८३, ४१७ 

क्षणिका प्रीति-६७ 

क्षबय-२६५ 

क्षय-ज्ञान-२२, ११२, ३७० 

हझय-निरोध-€३ 

क्षय-विराग-& ३ 

क्षान्ति-२२९, १६५, २५६, ३६६, ३७० 

क्षान्तिपारमिता-१७६, १८४, १६९०, १९६४ 

३६६ 


२४१ 


ह 


क्षीणासव-४६ 
क्षुद्रकनिकाय--२८ 
झुद्रकागम-३१३ 
ल्ुद्विका प्रीति-६७ 
क्षेम-5०, २६५ 
कषमपद-८ 
क्षेमेन्द्र-१४१ 
क्सोमा-११४ 
ख 

खग्गविषाणसृत्त-३२, १२० 
खड्गविषपाण-११, १२ 
चन्चक-७, २७, ३० 
खपुष्प--४७४ 
खरोष्ट्री-१२४, १३५ 


खायित-&६६ 

खाश-७ 

खुतन-१० ३, १२४ 
खुहदकनिकाय-२६, ३०, ३२, ३३ 
खुदकपाठ-३२ 

स्री-दे-सू-त्सान १७२ 


गे 


गगा-३५, ५६, १४७, १५२, २१२, 
२७५, ४७६ 
गया-यमृनचा-३७ 
गण--१, ४३ 
गणना-८७ 
गणवाचक-४३ 
गणाचार्य-३, १०३ 
गणितशास्त्र-५ ६८ 
गणी-३ 
गण्डव्यूह-१४१., १५५ 
गण्डव्यू हमहायानसूत्र-१५१ 
गण्डीस्तोत्र-१३८ 
गत-५० ५ 
गति-३४७, ४५६, ५०४५ 
गति-क्रिया-५ ७४ 
गद्गदस्वर-१४८ 
गद्यका रण्डव्यूह-१४९, १५० 
गन्तव्य--५०५ 
गन्ता--५०४५ 
गन्ध-३१५, ३१६ 
गन्धकुटी-€& 
गन्धवे-नगर-४१६ 
गन्धवे-पुदूगल--५७७ 
गन्धवती-५६८ 
गमन-५०, ६६, २४६ 
गसनारम्भ-५० ७ 


शब्दानुक्रमणी ६३४५ 


गम्भी रतय-११३ 

गम्यमान-५ ०४५ 

गया-१४७, २६२ 
गर्शोपतिषत्‌-५ ८४ 
गान्धार-१२४५ 
गान्धार-रीति-१०४ 

गाथा-२६, २८, २९, १०७, १२३, 

१३६, १५१, २३५, ४६२ 

गाथा-सस्कृत-१२८ 
गिरनार-लेख-२५ 

गीति-२८ 

गुजरात-१७१ 

गृटिका-५८१ 

गृण-३४५, ३५४२, ४२८, १६३ 
गुण-कारण्डव्यूहू-१४६ 
गुण-क्षेत्र-२७६ 
गुणभव्ब-१५१, १६२ 
गुणमति-१६६ 
गुणालकारव्यूह- १ १६ 
गुप्त-१६९ 
गृप्तकाल-१६२ 
गुप्तलेख-१२४ 
गुरुत्व-२३१५ 
गृह्मयसमाज- १७७ 
गुह्मसिद्धि-१ 9७ 
गध्नकट-१०९६, ११०, १४३, 
कर १५५, १०७ 
गृहकारक- > 
गृहपति-११ 
गृह्मसूत्र-१७७ 

गेय-२८ 

गेय्य-२८) २६ 
गोत्-श१ै८७ ४० 
गोत्भू-६६, इ८, ३२८७ 
गोवभेद--३ ८७ 


१४८ 


६३६ 


गोपा-१ ४३, १४४ 
गोरज-३२५ 
गोविन्द्रभाष्प-५७ २ 
गोत्रतिक-४ 
गोशील-२६२ 
गोसिंग-& 
गौतम-२३८, ३३०, ५४०, २६७ 
गौतम (वृद्ध )-२, १४, १५, ३२, 
११८, १२०, १४६ 

ग्रन्व-४३, '४४ 

ग्रन्थपाद-१२७ 

ग्रह-५७४ 
ग्रामोपचा र-४ २ 
ग्राहक-अनुकृति--४३ ५ 
ग्राहक-भाग--४४१ 
ग्राह्म-२४०, ५९२ 
ग्राह्म-प्राहक-४३४ 
आ्राह्म-माग-४४१ 
ग्रनवेण्ट व--१२४ 
ग्रेधाश्वित--२३ प्‌ 
इलानप्रत्ययभेपज-४३ 


च्‌ 
घनव्यू ह--४७७, ४८४ 
घोषक-३११, ३१३ 
ब्राणेन्द्रिय-३२७, ३२८ 


च्च्‌ 
चचु-२६६ 

चक्र-१०३ 

चक्रतवाल--8६ 

चलुघमें-५ ९४ 

चक्ष्‌ रायतन-४१७ 
चल्षरिन्द्रिय-३२६---३२८ 
चल्लुविज्ञान-३२६--३२८ 


बोद-घमं-दर्शन 


चक्षुविज्ञान-समगी-३२६ 
चण्डप्रद्योत-३ 
चतुःशतक-१६८ 
चतु शतिका टीका-१७० 
चनु'सत्य-२२ 
चतु सूत्री-१८ 
चनु.स्तव-१७६ 
चतुरायंसत्य-३१ 
चतुर्घातु-६ ६ 
चनुर्घातु-व्यवस्थान-५६, ५७, ६६ 
चतुविध ज्ञान-३६६ 
चतुर्व्यवकारभव-२३४५ 
चतुव्यू ह-२२१ 
चन्द्र-१५०, शषदे 
चन्द्रकान्तभाषण्य-३ ४३ 
चन्द्रकीत्ति-१०७, १२० ” ।5७, १६८, 
१७०, १७१, २७४, ३०१, ४८८--- 
- ४६१, ४६२३--४६६, ५०२, ५१४, 
2१६, ४१६, ५२३--५२५ ४५२७, 
५३० ५३२, ५३४ ४४०, ५४१, 
५४३, ५५०, ५५१, ५५३, ५५४, 
श०६, ४५७, ६६०, ५६२, ध्रृ८७ 
चन्द्रगुप्त मोर्यूं-३, १६२ 
चन्द्रगोमिन-१ छ० 
चन्द्रपाल-४३ ६ 
चन्द्रप्रदीपसूत्र-१६३ 
चन्द्र-मण्डल-२१२ 
चन्द्रमा-१११ 
चन्द्रोत्तरादारिकापरिपृच्छा-१५६ 
चम्पा-१२६ 
चरणपादुका-१० ३ 
चरमभविक-१ ०४, २७१ 
चरियापिटक-र ६, 3३, १०६ 
चेबंणग--३३० 


चर्या-४८, ४६, ५७, १ *१, १६४ 
चर्यावर्यविनिश्चय-- १७४ 
चर्यातन्‍्त्र-१७७ 
चर्याविनिद्चय--४६ 
चल-४५६ 
चल-मण्डल-७ ६ 
चाइल्डसें--२७८ 
चातुमहाभूतिक-४ 
चातुर्महाभीतिक--.४६ ३ 
चातुर्माहाभौतिककाय-१०७ 
चातुमेहाराजिक-७६, ३६८ 
चातुर्माहाराजिक-६ ६ 
चारिका-६, ७, २७६ 
चार्वाक--२३८ 
चिकित्साशास्त्र-२ २१ 
चित्त-२२३, २७८, ३ ३३, ४१५ 
चित्त-ऋजुकता-३ ३७ 
चित्तकर्मण्यता--३ ३७ 
चित्त-चैत्त -३२३ / ४४१, ४६६ 
चित्त द्धवव्य--३४२ 
चित्त-निर्वाण-५ 
चित्त-परिकर्म-१६ १, १६२ 
चित्त-प्रश्नव्धि-.४ २, ६८, ३३७ 
चित्त-प्रागण्यता-३३७ 
चित्त-मृदुता-३३७ 
चित्त-लघुता-३३७ 
चित्त-विज्ञान-- ११६ 
चित्त-विवेक-२१० 
पुक्त धर्मे-३३४, ३४४-३५२, 
३७४ 
चित्त-विशुद्धि-१०० 
चित्तविशुद्धिप्रकरण-१६८ 
चित्त-विस्तार--१३० 
चित्त-संस्कार-€ २ 


गल्दानुक्रमणी ६३७ 


चित्ताचार--४७ 

चित्तानुपश्यना-८५, ६२ 

चित्ताभिसस्कार-३ ४8 

चित्तकाग्रता-6 ८ 

चित्तोत्पाद-१५२ 

चित्तोत्पादविराग्रिता-१ पड 

चित्रभानु-४७० 

चिन्तामय-३६३, ४० १ 

चीन-७, ३६, ३५, १०३, १२४, १२६, 
१२७, १४१, १४२, १५०, १४१, 
४२२ 


चीनी-७, 5, २६, ३६, ११६, १२५-१२७, 
१३१, १३६-१४२, १४०, १५१, 
१५५-१४७, १६१-१६३, १६७- 
१७१, २८५, ३११, ३१२, ४२२, 
४८२ 

चीवर-२७, ४२ 

चुल्लवर्ग-७, ११, १२, २४-२७, ३०, 

र्े८ 

चेतना-६४५, ६६, २५०, २५१, २५६, 
३३४, ३३५, ३ ३८, ४४४, ४४५ 

चेतना-कर्म-२५२, ३७६९ 

चेतयित्वा-२५०, २५१ 

चेतयित्वा-कर्म-३७६ 

चेतोविमुक्ति-७४, २८६ 

चैतसिक-३३४-३४४ 

चैतसिकी-२३४ 

चैत्त-२५६, ३३४-३४ट, ४४ 

चेत्य-१० ३ 

चैत्यपूजा-२६ 

चोदनानामप्रकरण-५६४५ 

च्युति-११ 

छ 
छन्द-२०६, श्४ं८घ, २५६, ३२३४, ३३४, 
३३८, ४४७ 


डे बौंद्ध-धर्म-दर्शन 


छत्द:शास्त्र-२८ 
छत्दस--२५, उड़ 
छान्दोग्य-५ ८४ 
छाया-३१४५ 
छिद्वरज-३२५ 


जञ 

जंगवहादुर (राणा)-१२३ 

जन्तु-२८४५ 

जम्बू-द्वीप-१३२, ३६८ 

जटिल-६ 

जनक-२ 

जनन-हेतु-३ ५७ 

जन्मनिर्देश-१३० 

जन्महतु-२५७ 

जयन्त--३० ५, २१०, ३४५३ 

जयसेन-१७ ० 

जरता-३२३ 

जरा-३५०, २७५, ४२३३, ४७८ 

जरामरण-२०, २१, २९५, २२६ 
जरायुज-११७ 

जरायूज-काय-१०७ 

जल-धातु-८५ 

जवन-६५ 

जान्मटद-१३८, १३६, ५5८१ 
जास्वूनदगप्रभास--१४७ 

जातृक-३, २६, २८, २६, ३२, २४, १३० 

१३१, १४० 7 पै5० 

जातकदट्ठकथा--२६ 

जातकमाला-१४०, २५६ 
जातसरूपरजतप्रतिग्रह-विरति--१६ 
जाति-२०, २१, 

2४७, ३४० ल्‍ 
प्र६३ 


२२५, २२६, ३४५४, 
३७४, ४३३, ५७८, 


जातिवाद--१४५ 

जात्यूपचार-४३६ 

जापान-१० ५, १४१, १४२, १५१, १६३, 
१६६ 

जापानी-१५०, ३१२ 

जापेस्की-१७२ 

जावा-१२६, १३६, १३७ 

जिघत्सा-३१६ 

जिन-१८८, २०३ 

जिन-क्षेत्र-२०२ 

जिनपुत्र-१८१, ४६५ 

जिनमित्र-१७२ 

जिनस्कन्ध-११२ 

विद्वेन्द्रि-३२७, ३२८ 

जीमूतवाहन-अवदान-१४१ 

जीव-२१८५ 

जीवलोक-२४५० 

जीवात्मा-३ ०८ 

जीवित-३२८ ७ 

जीवितेन्द्रि-२2२८, ३२६९६, ३३४, ३४४ 


श्र है ) 
३प२, ४३३ 
जुष्क--१६७ 
जेतवन-४, ११८५, १३१, १५१, 
१५२ 


जैन-२, १२२, २९६ 
जैनदर्शंत--४४२ 
जैनधर्म-२, ४ 
जनसाहित्य-५८४ 
जैनागम-२८, २८५, ५७१ 
जैमिनि-५५०, ५६०, ५६८ 
जैमिनीय-१३८ 
जैमिनीयब्राह्म ण--५७१ 
जोडो-शु-१५१ 

ज्ञातता-५ ६४ 


ज्ञाता-५९४ 
ज्ञाति-४३, ४४ 
ज्ञान--३६६, ३७० 
ज्ञानगुप्त-१४१ 
जञानदर्शनविशुद्धि-१ ०० 


शानअस्थान--२६, १२४५-१२ ७, २११, ३७२ 


ज्ञानमीमासा-५६५, ५६३ 
ज्ञानवाद-२८२ 
शानसम्पत्‌-११३ 
शानसम्भार--४८० 
ज्ञानसिद्धान्त-५ ६६९ 
ज्ञानसिद्धि-१७७ 


ज्ञानसेन--१७२ 
जशेयावरण-१६४, ४०६, ४२२ 
ज्योतिष-१६७ 


ठ 
टामस-१३८, १६८ 
टोकियो-१७३ 
डोसेटिज्म-१२२ 

तत 


तंजोर-१७१, १७२, १७७ 
तन्‍न-१०६, १५०, १७४, १७६, 9७ 
तन्त्नरयान-१०६ 

तन्त्र-साहित्य-१७७ 

तक्षशिला-३७२ 

तत्रहुक-५६ 

तत्रमध्यत्वोपेक्षा-9२, ७३ 
तत्नमध्यस्थता-रे ३े७ 

तत््व--३०३, ४०२, ४२९८, ५४४, ५६८ 
तत्वज्ञान-११३, २२१, २२२ 
तत्त्वसंग्रह-१७५, ४८२ 
तत्त्वसिद्ध-१३६९ 
तत्त्वामृतावतारदेशना-५४३ 


शब्दानुक्सणौ ६३६ 


तत्त्वाथेटीका-१६ ६ 

तथता-११४, ११६, १६२, १६४, १६४, 
२१४, ३०४, ४०४, ४१२, ४३४, 
४८२, ५३० 

तथागत-५, ११७, १५२, १६२, ४७४, 
४६६, ५४२, ५४६, ५५१, ५६१, 
२१६२, ५७० 

तथागत-काय-१०८, १४४ 

तथागत-गर्भ-३ ०४, ३६७ 

तथागतगृह्मक-१४१, १७७ 

तथागतगृह्यकसूत्र-५४२ 

तथागतपरीक्षा-११५, ५६२ 

तथ/|गतभूमि-१५२९, ४५१ 

तथाभावशुन्यता-४०७, ४०८ 

तथ्यसवृति-२१४ 

तदगनिर्वाण-२६६ 

तपत-३६५८ 

तम-५६६ 

तमालपत्नचन्दनगन्ध-१४७ 

तरुण-समाधि-६१ 

तक-५६४ 

तकंपद्धति-५६५ 

तक्कज्वाला-४प८८ 

तकशास्त्र-४६२ 

तान्त्रिक ग्रन्ध-११६ 

ताकाकूसू-१६६, ३७२ 

तात्प्यटीका-२९० ३२३०, ४६% 

तादिभाव-१८ 

तापस-२, ३, 

तारा-१७१, १७६, १७७ 

तारानाथ-१४०, १५४, १६१, ६७, 
१६६-१७१, १७३ 

तारासाधना-१७७ 

तिपिटका भअ्रद्ृकथा-रे ४ 


दृ४ड०- 


तिव्वत-१२३, १२४, १२७, १५०, १६६, 
१७५, १७७ 
तिव्वती-२६, ३६, ११६, १२७, १३१, 
१३६-१३८, १४१, १५०, १४१, 
१५५, १५७, १६१, १६७-१७०, 
१७२, १७३, १७५, १७६, १७८, 
२८५, ३११, ३७३, ४१५ 
तियेकू-३६८ 
तियेंगपपत्ति-१८४ 
तिंगूयोनि-६६ 
तिल-तण्डुल-५ 
तिस्स-मोग्गलिपुत्त-३३, १२५ 
तीयकर-३, ४ 
तीर्थक-१०४, २४३ 
तीथिक-७, १०६, ११८, २२६, २६०, 
२६२ २७४, ३८४ ४११, ४२५, 
४२६, ४३४, ४५५, ४६६ 
तीर्थिक-दृष्टि-३६४ 
तुची (जी० )-४८२ 
तुनहुआग -१२४ 
तुरफान-१२४ 
तुर्किस्तान-१२४, 4२७ 
तुपित-६६, ३६८ 
तुपितकाय-१०८ 
चुपितकायिक-१३५ 
तुपित-लोक-१०३, १०४, १३१, १६८ 
वृषर्‌ 
तुपित-स्वर्ग-१३० 
तृतीय ध्यान--३८२ 
तृतीय संगीति-३८ 
तृप्ण-२०, २१, ४६, २५५, २२६, 
२३१, २३५४५ 


तृप्णाचरित-२६१ 


बौद्ध-धर्म-दर्शन 


तृप्णा-जटा-१८ 

तृप्णा-संक्लेश-१८ 

तेजकसिण-५४, ७५ 

तेज-धातु-८५ 

तेजोधातु-९६, ५६६ 

तेपिटक-२७ 

तेविज्जसुत्त-३ १ 

तैमिरिक-४१६, ४०३ 

तोखारा-१२४ 

तोखारी-१२५ 

त्यागानस्मृति-५४, ७८ 

त्यागान्वय-पुण्य-२५५ 

त्रयस्त्रिश-६६, ३६८ 

त्रमरेणु-३२४, ३२५ 

त्राण--२६५ 

त्रिशिका-३०, १७०, ३०३, ४१४५, ४३१, 
४४६, ४६४, ४७५, ४८० 

त्रिशिका टीका-४१५ 

तद्विक-४४५ 

त्िक-सन्तिपात-२३१, २३३, ४४५ 

तव्विकाण्ड-२१ 

व्रविकाय-१२०, १२१, १६५, १६६, १७७ 

व्िकायवाद-१०७, १४४, १६५, ३६८ 

व्विकायस्तव-११६, ११६, १२० 

त्रिकाल-५४८१ 

त्िगणात्मक-४२८ 

तिपाहिबूतिमहातारायणोपनिपत्‌-१ श्र 

त्विपिटक-२६-२८, ३०, १०६, ११२, 
१२६, १२६, १५१, २८५९६, ३७२, 

प्र्छ्ड 

त्रिपिटकघर-४५ 

त्विपुटी-नवित्‌ू-५६८ 

त्रिरत्तन-१२, २३, २७६ 

त्िरूप-लिंग-५ ६८-६० ० 


शब्दानुक्रमणी 


तिलक्षणवाद-ह ५४ 
त्रिविधकल्याणता-६८ 
त्िविधशुन्यता-४०७, ४०८ 
विशरण--३२ 
त्विशरण-गमन-२ ३ 
तिशिक्षा-१८ 
त्रिस्वभाव-४८२, ४८६ 
त्विस्वभावता-४८५ 
त्रिस्वभाव-निर्देश-१७०, ४८२ 
तिस्वभाववाद-४८२, ४४ 
त्रैकाल्यवाद-५७५, ५७६ 
ब्रैधातुक-२२३, ४११५ 
त्रघातुकचित्त-४७७ 
त्रैमास्य-१५६ 
त्रैयध्विक-२३८, २०१ 
थ 

बेरगाथा-१०, ३२, रेडें, ११६, ऐ३६ 
थे रवाद-५८७ 
थेरवादी-५६४५ 
थेरीगाथा-रे २, ३४, २६४ 

दर 
दण्ड-२५१ 
दण्डका रण्य-२०१, ४२० 
दन्त-रे ३० 
दक्षिणा-२७७ 
दक्षिणापथ-२७, 
दक्षिणेय-७८ 
दम-२२२ 
दरथ-हे २७ 


३५, ३२९, ३: १२६, १९३ 


दर्शन--११, 
३००, २०१; ३११, ४०४७, ५७१ 
दर्शन-चित्त-र ४ 


दर्शव-भाग- २ ३) ४७५, ४७६, ४७६ 


घ्१ 


१६४, १६७, २११ २२३,२६३, 


६४१ 


दर्शन-मार्ग-२३, ३३०, ३३१, ४७४ 
दर्शन-हेय-२२ 
दश-बल-४७१ 
दशभूमक-शास्त्न-१६६ 
दशभूमकसूत्र-१५६, १६५, १६६, ४७७ 
दशभूमि-१०७, १३०, १५६, १६४, १६६५ 
४१२ 
दशभूमि-शास्त्र-१३० 
दशभूमीश्वर-१४१, १५६ 
दशरथ-४ 
दशवर्गेण गणेन उपसम्पदा-१२६ 
दश-शील-१६ 
दशसाहलिका-१६६ 
दस-पारमिता-२६ 
दहरकुमार-२७० 
दान-२५५ 
दान-कथा-१४८ 
दान-पारमिता-१६६, १८१, १८४, १८८, 
१६०, २१७ 
दान-प्रीति-४० ६ 
दान-शील-१७२ 
दानसविभागरत-७६ 
दार्शनिक-२े, १९१, १३८, १६२, १७०, 
र८४ड, २६७, २०० 
दार्शनिक पद्धति-१२६ 
दाष्टीॉन्तिक-२६६५ २७२, २७३, रे८र, 
इ८३, ४५४२, ४४३) “६० 
दास-१४ 
दिकू-४२६, *६६ भू८प२-- ४८६ 
दिगम्बर-५५०, ६०६ 
दिगवाद-५६९, #5 २, न ८६ 
दिवलाग-१२५, १६६, १७० २०२, ३४६, 
४३१, ५६४, ५६६, ४८, *६ 
प६४, ५६५, ६०७, ९१* ६१६ 


द्डर्‌ 


दिल्ली-२५ 
दिवस-५४४५ 
दिवारात्र-५७१ 
दिव्यावदान-२७, ११०, १४०, १४१, 
१६४, १६५, १७६ 
दिएय-५८७ 
दीघनखसुत्त-१३१ 
दीघनिकाय-३, २७, २८, ३०, २४, 
प४, ६४, १०७--१०६, ११३६, 
१२७, १३१, 


२८१, २१८२, रेठ८ण, रेप५ 


१३४ 


है 


२३४, 


दीनार-१४१ 
दीपकर-१४८, १७३, १८५१, १८२ 
दीपकर श्रीज्ञान-१७१ 
दीपवंश-७, १२, १३, २६, ३७, १२०५ 
दीघें-३१५ 
दीघेल-३५३ 
दीघ॑तिकाय-२८, ३१ 
दीघेरात्नि-*७६ 
दीर्घागम-२६, १२७, १४० 
दीर्घायुपदेवोषपत्ति-१८४ 
दुन्दु भिस्वर-३७ 
दुख-१००, १६०, २९२१, २१२२, ३१७, 
श्र्दे 
दु खन्ज्ञान-३७० 
दुःख-निरोध-५५३ मा 
दु खनिरोधगामिनी प्रतिपत्‌-४५३ 
दु.ख-भाव-८५ 
दुःखवेदनीय-२६४ 
दुखसमृदय-६ २, ५५३ 
दु.खस्कन्ध्र-२०, २३२ 
दुखाधिवासना-शक्षान्ति-१६५ 
दु खायतन-२२५२ 


बौद्ध-धर्म-दशंन 


दुखेन्द्रिय-३२८ 
दुरारोहा-१३० 
दुर्गति-४ ० 
दुर्गतिगामिती-२२८ 
दुर्जेया-१३०, ४१३ 
दुर्मेघ-१५ 
दुप्कर चर्या-१३५ 
दुष्कर चारिका-१६१ 
दुष्कर सज्ञा-१६१ 
दुरगमा-४१३ 
दृग्यानुपलब्धघि-६०२ 
दृष्टघर्म-५७२ 
दृष्टधर्म-निर्वाण-२८८ 
दृष्टर्म-वेदनीय-२६७, २६८ 
दृष्टान्त-३७३ 
दुष्टान्तपक्ति-३७३ 
दृष्टि-२२, ४५, ४६, २३१, २६०, २६१, 
३३८, ३६६ 
दृष्टिगत-१६ 
दृष्टि-चरित-२६१ 
दृष्टि-परामर्श-२६३ 
दृष्टि-विशुद्धि-१०० 
दृष्टि-संक्लेश-१८ 
दृष्टि-स्थान-३१४५ 
दृष्ट्यास्नव-२३३ 
दृष्ट्यपादान-२३१, २३४५ 
देव-१६८ 
देवकुल-१३५ 
देवगति-8 ६८ 
देवता-संयुकत-३१ है 
देवतानुस्मृति-५४, ७६ 
देवनिकाय-३६८ 
देवयोनि-३२ 
देववाद-६ 


शब्दानुकमणो 


देवविचेष्टित-५८२ 
देवोपादान--५३४ 
देश-प्र८८ 

देशना-8, १६, २३७ 
देहाभास-४०४ 

देव-२५६ 

देव-कर्म-२ पद 
दोमनस्सूपविचार-२३४ 
दीर्मनस्य-७४, १६५, २३४ 
दोम॑नस्थेन्द्रिय-३ र्८ 
दौष्टुल्य-३३६ 
द्यावापुथिवी-५८४ 
युत्युएल-द-रीन-१ २४ 
द्रव्य-३४१, ४१६, ३२८, 
द्रग्यत्व-४ ३०, ४३२ 

द्रव्य परमाणु-३२३ 
द्रव्यवाद-४३ ४५ 
द्रव्य-सतू-१६६, २२३, २६० 
द्रव्य-समता-३ ६४ 
द्रव्योपचा र-४३९६ 
द्रष्टन्य-४०५८ 

द्रष्टा-५०५८ 

द्रोग-१०८ 
ह्ृयप्रतिभास-४०४ 
द्वादशागसूत्र-२२६ 
द्वारपाल-८६९ 
द्वाविशत्यवदानमाला-१४१ 
द्वितीय ध्यान-७० 

द्वितीय रत्त-२६४ 

द्वितीय सगीति-३४६ 
द्विपिटकेघर-४ ५ 
द्वीप-२७८, २६५, रेएै८ 
द्वेष-६४, ६६, रेर४, २५८, रेरे८, रैरे८ 
हेषचरित-४८--५३, १७ 


४४४, ५६३ 


६४३ 
हैष-चर्या-४८ 
द्वेष-द्विष्ट-५ १२ 
देषमोह-चर्या-४८ 
हचणुक-३२४५ 
घ 
धघन्याकर-१ ४३ 
धम्मक्खन्ध-११२ 
धम्मगृत्त-३७ 
धम्मपद-१५, १६, १६, २९, ३२, ३४, 
३९, १००, १२४ १३१, २६२, 
२९४ 
प्रम्मपदद्ृकथा-१०० 
धम्मपाल स्थविर-३४ 
धम्मरक्खित्त-३७ 
धम्मसगणी-३३, २३२, ४८७ 
धमें-१०, २३, २६--२८, १०८५, ११३, 
१२५,२२३, ३१४, ४०१, ४४८, ५६६- 
५६८, १७७ 
धर्मकधिक-११ 
धर्मकाय-१०७, १०८, १११, ११२, ११४, 
११६, १९१७, १२०, १२१ १६३, 
१६४, ३०४, ३०६, ३६४, ३६८ 
धर्मकीत्ति-१३८, १७०, ३४६, ५४६५, ५८८, 
२६१, ६१९, ६१६ 
प्र क्षेम-१६२३ 


घर्मंगत-३४५६ 
धर्मंगुप्त-२७, १२४, १२७, १४१, 4६८ 
धर्मगृप्तक-३६, ३७ 

धर्मग्राह-४२२, ४२४, ४२८, ४७२, एड 
घर्मचक्र-५, ११२ 

धर्मचक्रप्रवत्तत-१२, १२६, १३६ 
घर्मचक्रप्रवर्तनयूत्र-४ 

धर्मज्ञान-३७० 

घ॒र्मज्ञान-क्षान्ति-३७० 


दरें 


घमंता-२१८, २४१, २५८, ३०४, रे*३५ 
४३४, ४७४, ४८२, ५२० 
धर्मंतानिष्यन्दवुद्ध-१६५ 
धर्मंतावाद-४६३ 
धर्मत्रात-१२७, १२८, ३११, ३१३, ३७२, 
श८१ 
घमंदाय-६४ / 
घर्मंदुष्टि-४७३, ४७४ 
घर्मेदेशना-१०४, ११२, १३४५ 
घमंघर-१२, २६ 
धर्मंघातु-१११, ११४, १५२, १५५, १६२, 
२१४, २१७, ३१८, ४ 
घर्मंधातुनयप्रभास-१५३ 
धर्म धातृवशित्व-४ ०२ 
घर्मनय-१५२ 
धर्मनिध्यान-क्षान्ति-१६ ५, १९६८ 
धर्मनिर्भास-४२३ 
घर्मनरात्म्म-१६४, २६२, ४१२, ४१७, 
४२२, ४७३, ४४ 
घर्मपर्याय-१४१, १४२ 
घधर्मपर्येषण-४०१ 
घर्मपाठक-२६३ 
घर्मपाल-२७, २४, १७०, ३३७, ४२३, 
४३६, ४५०, ४६५, ४६६, ४६६, 
४७०-४७२, ४७६, ४८२, ४ं८रे 
धर्मे-प्रवचिय-२४, १८५, ३०५, ३१४, 
३७२ 
धर्मे-प्रविवेक-३ ०५ 
धर्म-प्रवृत्ति-५०, ५१ 
घर्मभ्ाण्डागारिक-१ ० 
धर्मंभाणक-१४८ 
घममेघा-४१३ 
धर्मरक्ष-१४१, १५६ 
घर्मरक्षित-१३६ 


बोद-पर्म-दान 


धर्मराज-5, ११२ 
घमंलक्षण-४८२ 
धर्मलक्षणसमय-४८२ 
घर्मेवाद-४ ६३ 

धर्म -विचय-६३, ६४ 
धर्म-विनय-७, १२, १०८ 
घर्म-शरीर-११३ 
घर्मशून्यता-१६४, १६४५, ४८० 


घर्मसगीति-७, ८5, ११, १२,, २६, २७, 
१२५, १३७ 

प्रमेसग्रह-४०, ५६, ११२९, १६७, १८४, 
१८६ 


धर्ममभागता-३४८ 
घर्मसेनापति--६ 
धर्मस्कन्धपाद--२६, ३११ 
धर्मेस्मृत्युपस्थान-२२, ३७० 
छर्मस्वामी--१११ 
धर्माकार भिक्षु-११६ 
धर्मानृपश्यना-८ ५ 
धर्मानुस्मृति-५४, ७८ 
घर्मायतन-३१८ 
धघर्मोत्तर-५६६, ५८६, ५६२, ५६३, 
शहर 
धर्मोपचार--२२३, ४२३ 
घातु-२४४, २६६, ३१६, ३१८--३२०, 
३३१, २४७, ४१० 
घातुकथा-३ ३ 
घातुकायपाद-२६, २११ 
धातुगर्भ-१०३, १०८, ११७ 
धातु-चतुष्टय-३१६ 
घातु-तन्त्न-१३५ 
घातुभेद-३८७ 
धातु-संवत्तंनी-३२४५ 
घारणी-१४८, १६२, १७६ 


शब्दानुक्रमणी 


घारणीपिटक-८ 
धारिका-पृथिवी-३६२ 
धुतंग-२, ६, ११, १२ 
घुतगवादी-३ ५ 
धुत-२ 
घुतगुण-१ २ 
घुतवाद-१३ 
घृतवादी-११--१३ 
धूम-३१४ 
धृतिकर्मं-२१६, ५६६ 
घ्यान-३१, ३२, ६६, ७३--७५, १७७ 
ध्यान-चतुष्क-७४५ 
ध्यान-पंचक-७५ 
ध्यान-पारमिता-१८४, १९०, २०८ 
ध्यान-प्रत्यय-३५८ 
ध्यानलाभी-४४५ 
ध्यानलोक-२६६ 
ध्यान-संयुत्त-३१ 
ध्यान-समगी-७१ 
ध्यानान्तर-७४५ 
ध्यानीबुद्ध-१२०, १७७ 
ध्यानोपेक्षा-७२, ७३ 
श्रुव-८०, २६+५ 
ध्वनिलक्षण-५८६ 
न 
नन्‍्द-३, ११८, १३२, १३७, १६१, 
४२३, ४३९, ४५०, ४६४५, ४६६, 
४६८, ४६९६, ४७६, दं८र 
नन्‍्दनवन-१५० 
नक्षत्न-५८४ 
नभसू-४८४ 
तभोदेश-४८ ३ 
नरक-१५१, ३६८ 
नरकपाल-४5 १६ 


द्डिश 


नरकोपपत्ति-१८४ 
तवकर्म-४३ 
तवधमे-१४१ 
ताजियो-१७३ 


ताग-३६, २३६ 

तागकन्या-१४७ 

नागयोनि-४६ 

तागराज-११८, १३२, १४७ 

नागसेन-३३, २६० 

नागाजु न-१००, १०६, १११, ११४-- 
११६, १६१, १६४--१६८, 
१७१--१७३, १७६--१७८, 
२१५, २१७, ३०३, ३०४, 
३०५ ३०७, रेप, ३८६, 
३६९१, ३६२, ३६९४, ३६९६, 
३६८, ३६६, ४०३, ४०८, 
४१७, ४३३, ४४९१, ४६३, 
४७४, ४७६, ४७८, ४८९, 
डंप८ ४प९६, ४६९५, ५०४५--- 

४१०, २२, ४२१३, 

५४१, ५५१, ५५३, 

५५७, २५६, ४६०, 

४५६६, #&5७9, #८८ 


“०७, 
४३१, 
कु 
४६५, 
तायक-१६२ 
नाटक-१३७ 
नानात्वसज्ञा-६ ७ 
नानतरीयकता-५६ € 
नाम-३३, २३३, ३४४, ३३२, ४४०. 
५६३ 
नामघोष-१०५ 
नामजप-१०४५ 
नामरूप-२०, २२४. २३३, ४५८ 
नामसकीत्तंत-१०५ 


६४६ 


नारक-४१६ 
नारायण-१०४, १११, १५० 

सार्डर-२६ 

नालन्दा-११६, १७०, १७३-१७५, ४२२ 
नास्तिक-१, २, २६१, ४४२ 
मास्तिकवादी-५६० 

नास्तिप्रत्यय-३ ५६ 

नास्तिवाद-२६२ 

नि श्रेयसू-२११, २२२ 

नति.सरण-४७ 

नि स्वभावता-४०५, ४८६, ५२८, ५३० 
ति.स्वभाववाद-४८६ 

निकाय-७, ८5, २७-३०; २५-५७, १०३, 

१२५, २८२-शु८०, 
30६5 

निकाय-सभाग-३४७, ३५३, ३७४ 
निकाय-सभागता-३४७, ३५३ 
निकायात्तरीय-२२६ 
निगठ-नातपुत्त-४ 

निगमन-६०७ 

निगूर-२६ 

निगम्रह-६४, ६५ 

नित्यकाय-३ ६६ 
नित्यकारणास्तिखवाद-२२ प्‌ 
नित्यकाल-५७७ 

नित्यत न४०४ 

नित्यत्व-५७२ 

निदान-३ ५४ 

निदान-कथा-१३०, १८० 
निदिध्यासन-२२२ 

निर्देश-३ र्‌ 

निद्रा-४५२ 

निधान-६ ६ 

निपुण-२६४ 


०५... > 
हद पद ठ 2 00 4 


बौद्-धर्म-दर्शन 


निपुणता-२०४५ 
सिव्वापन--२६६ 
निभृतभाव-४७४५ 
निम्मित्त-३८७, ४४० 
निमित्त-कारण-३६६, ४८३, ४८६ 
निर्मित्त-कौशल-६३ 
निमित्त-ग्रहण-६० 
निमित्त-भाग-४२३, ४४०, ४४१, 
४७५, ४७६, ४७६९६, ४८० 
नियत-गोन्न-३ ८५८ 
नियत-चैतसिक-३३८ 
नियत-विपाक-२६७, २६४८, २७४ 
नियत-वेदनीय-२७४५ 
नियताकार-६१२ 
नियतिवादी-४, २५६ 
नियाम--३७० 
निरशभिलाप्य-४२१ 
निरय-४६, ६६ 
निरयपाल-२७३ 
निर्षधिणेष-२६६, ३०७, ५५६ 
तिरोघ-६३, २८७, २६५, ३२१, ४०५, 
डब्३े, 2१०५ 
निरोध-ज्ञान-३७० 
निरोध-धघातु-२६६ 
निरोधवादी-२७६ 
निरोध-समापत्ति-५७, ६८5, २५४, ३१७, 
३४६, ४३२, ४५६, ४६० 
निरोधानुपश्यवा-&६२ 
निय णग--३६६ 
निम्नेन्थ-७, २३१, २४३, ४२५, 
निर्मेलावस्था--२१७ 
निर्माण-११३,४०३ 
निर्माण-काय-१०४, १०७, ११७, ११८, 
१२०--१२२, इ६४ 


डडट 


है 


डर६ 


शब्दानुक्रमणी 


निर्माण-रति-६६, ३६८ 

निर्मित-काय-११७ 

निर्याण-३८८ 

निर्वाण-६, 5, १०, ३१, ३४, ३६, ८०, 

पे १६२, १७६, १७७, २२२, २२३, 
२७८--३०८, ३९७ ५५६, ५६१, 


श्द्८ 
निरविकल्पक-३४६, ३६६, ५६१, ५६९७-- 
५ भ्श्८ 


निर्विकल्प ज्ञान-५०२ 
निर्विकल्प प्रत्यक्ष-५६३ 
निर्विकल्पावस्था-२१७ 
निर्विशेष-३६६, ३९६६९ 
निर्वेधधामिनी-२० 
निर्वधभागी-२२ 
निर्वेधभागीय--२३, ४४०७ 
निवत्तंती-२६४५ 
निवृताव्याकृत-३४२, ४४८ 
निशचय-२५६ 
निश्रय-प्रत्यय-३ ४५८ 
निश्रय-हेतु-३े ५७ 
निश्रयाचार्य-४४ 
निषद्या-५० 
निष्कम्भव-१८ 
निष्क्रण-११ 
निष्प्रपच-८०, २६५, ३०३ 
निष्यन्द-६६ 
निष्यन्द-फल-२६४, २६५, २६६। २६४) 
४३७, ४८१ 
निष्यन्द-वीज-४३८ 
तिष्यन्द-बुद्धू-१६५ 
निष्यन्द-वासना-४ ३७ 
नीतार्थ-२६२, ४5७ 
नीतार्थेता-४६ ६ 


६४७ 


नील-३१४५ 
नील-कसिण-५४, ७६ 
नील-नेत्र-१६८ 
नीवरण-४१, ४२, ५४, ६०, ६७, ६५, 
८४५, 5६, ६६ 
नृत्यनीतवादित्न विरति-१ ६ 
नेंजियो-१३१ 
तक्‍्खम्मसित-२३५ 
नैत्तिप्पकरण-३४, २६१ 
नपाल-१२ ३, १२४, १४५१, १७४---१७६, 
डंपर 
नेपालमाहात्म्य-१७६ 
नेपाली-१५७ 
नेपालीज बुद्धिस्ट लिटरेचर-१२३ 
तेयार्थ-२६२, ५३२ 
नेया्थेता-४६९६ 
नेरजना-३, ४ 
नेवारी-१७२, १७३ 
नैगम-२८१ 
नयायिक-२३८, २६६, रेडेंए, नफर 
५६०-४६२, ५६५, ५६८, ६०७ 
नेरजरा-३ 
तरात्म्यपरिपृच्छा-१५६ 
नैरात्ममवाद-२८५, २८६, २६३, *५०, 
नैरात्म्यवादी-२६४, र२े८८ 
नैर्माणिक काय-रे६८ 
नर्माणिकी ऋद्धि-१०७ 
तैवसज्ञानासज्ञा-२६६, रेएि८ 
नैवसज्ञानासज्ञाभव-२ ३ * 
नैवसंज्ञानासज्ञायतन-४४ड, ४६ ४४५ ६७५ 
ह्घ 
तैवसज्ञानासज्ञायतनभूमि-६६ 
नैष्क्रम्य-१७, ४७, ६० 
नतष्कम्य-पारमिता-१८१ 


६डंद बौद्ध-पर्म-दर्शन 


नप्क्रम्याथित-२३५ 

ने प्ठिक-पद-रे 

स्याय-२२१५१, २२२, ३१२, ४६५*, 
प्र८९, ४६७ 

न्‍्यायकन्दली-३ ०५ 

त्यायदर्शन-२२२, ५६८ 

न्यायप्रवेश-१७० 

न्यायविन्दु-१७०, ५६४५ 

न्यायभाष्य-२२१, ३००, २३१५, ३४४, 

३४४ 

न्यायमजरी-३०५, ३१५, ३५३ 

न्यायवात्तिक-२८५, ५६५ 

न्यायवात्तिकतात्पर्यंटी का-२२१ 


न्याय-वेशेषिक-२२२, २६५, ३०१, ३०५-- 
३०७, २३०, े ३२, ३३३, 
३५३, ४५५, ४७८, प्रुप४ट-- 


भ८६९६, 256९, ५६४ 
न्यायशास्त्र-२२१, #८६ 
न्यायसूत्र-३५३, ५८५, ५६५ 
न्यायानुस्तार-३०, १६६, २०३, ३१२, 

३७४, ४५०८१, श८घ२ 
न्यायानूसारशास्त्र-५७६ 
न्हार-9७६ 

प्‌ 
परगुल-८६ 
पचकर्म-१७७ 
पंचनेकायिक-२८ 
पचर्नकायिक-२८ 
पच-पारमिता--२१२ 
पच-भाग-११२ 
पच-रक्षा-१७६ 
पचवर्गीय भिज्न-६, १२ 
पचवर्गेन गणेन उपसम्पदा-१२६ 
पच्॒वार्िक परिपदु-७ 


4५६, 


पंचविणतिसाहस्निका प्रनज्ञापारमिता-१५७, 
१६१, १६५--१६८ 
पचव्यवकार-भव-२३ ५ 
पचशील-१६, २३, २४ 
पच -स्कन्ध-३०, ५६६ 
पचस्कन्ध-प्रकरण-१७० 
प्चस्कन्धिका-२३२ 
पचाग-११२ 
पचारित--४ 
पचेन्द्रिय-२८३ 
पुंचेन्द्रिय-विज्ञान-२५६ 
पचोपादान-स्कन्ध-८५, ३०५ 
पकुध-कच्चायन-४ 
पक्ति-कर्म-३१६, ५६६ 
पक्ष-६०७, ६०८ 
पक्षवमेत्त-६०४, ६०७ 
पच्चय-४३ 
पच्चयाकार-२२४ 
पटना-२५, १६६ 
पटिच्च-२३०, २३१ 
पटिच्च-समुप्पाद-२३ ० 
पटिसम्भिदा-८९६, €१ 
पटिसभिदामग्ग-३२ 
पट्ठान-३२ 
पढुकुटी-१७४ 
पत्तिदान-२७७ 
पद-३४४, ३५२ 
पदार्थ-२२१, ५२२ 
पदार्थ-समू ह-२२२ 
पद्मकर्णिका-५ ६ 
पञ्॒पुराण-१२२ 
पद्मप्रभ-१४४४ 
पद्मवच्र --१७७ 
पद्मसम्भव-१७७ 


दब्दानुक्रमणी ६४६ 


पदुमोत्तर-१५० 
पद्चकारण्डव्यूइू-१४६ . * 
पधानसुत्त-१३० 
पनन्‍्बज्जासुत्त-१३ ० 

पर-३५१ 

परचित्त--४७ ६ 
परचित्त-ज्ञान-३७० 
परचित्त-ज्ञानलाभी-४७ 

परत'* उत्पादवाद-४९४ 
परतः प्रामाण्य-५ ९१ 
परतन्त्र-४०१, ४८४ 
परतन्त्र-स्वभाव-४ ०८, ४८२, ४८४ 
परत्व-३५१, ३२२ 
परत्रिमितवशवरत्ती-६६, ३६८ 


। त्यय-१३ ६ 
जअह्ा-१२१ 
'परमक्षेम-२८७ 
परमतत्त्व-५८८ 
परमत्थमजूसाटी का-३४, ५४, ६०, ६७ 
७9०, पर 
परमाणु-१५३, ३२२-३२६, ३६६, ३७८, 
४१८, ४१६, ४३०, ४३२, ५६७ 
परमाणुवाद-१२७, ३२२-३२१६, ४१८, 
४१६ 
परमाणुवादी-३२५ 
परमात्मभाव-३६५ 
परमात्मा-२७६, ३०८, रे६४, ४०२ 
परमार्थ-३६, १२६, १६३, १६5, १६६५ 
३१२, ४१५, ४६२ 
परमाथ ज्ञान-३९१ 
परमार्थ-नामसगीति-१७६ 
परमार्थ-नि स्वभावता-४८९६ 
परमार्थ-सतू-२६९०, ५६१, ४६२ 


परे 


परमार्थ-सत्य- ३हे, ११४, १२१, १६१, 
3६७, १८३, २१४, २१६, 
२१७, ५४४, ५५५ 

परलोक-१, ६, २२८५, ४६६ 

पर-सामान्य-३४८ 

परात्म परिवत्तंत-२० ५ 

परात्मसमता-२०४ 

परानुग्रहप्रीति-४० € 

प्रापकारमषंण-क्षान्ति-१९ ५, १६७ 

परायण-२ ६४५ 

परार्थानुमान-५८८, ८९ ५६८, ६०४-- 
६०७ 

परिकम्म-६५ 

परिकर्म-६५-६८, ८०, ६४ 

परिकल्प-४७६, ५६९, ५९१ 

परिकल्पित-४०१, ४७६, ४८२ 

परिकल्पित-स्वाभाव-४८२-४८४ 

परिक्षीण-७ १ 

परिच्छिन्ताकाश-कसिण-५४, ७७ 

परिच्छेद-४४ ५ 

परिज्ञा-२२२, ३१५, ५५३ 

परिणाम-११३, ३०२ 

परिणामवाद-५ ६५ 

परिणायक-१६ २ 

परितापन-४ 

परित्त-१७६ 

परित्याग-प्रतिनिसर्ग-६४ 

परिनिर्वाण-१०-१२, १०३ 

परिनिर्वाणसूत्र-८५, १४० 

परिनिष्पन्न-४०१, ४०२, ४८४ 

परिनिष्पन्न-स्वभ्ाव-४०८, ४८२, ४८४, 

डपप 


परिपक्वता-६६& 


६५० 


परिपस्सना-६१ 
परिपूरि-२५१ 
परिपूरिनू-२२५ 

परिपृच्छ [-८5७ 
परिप्रश्त-६२ 

परिभोग-६ ६ 
परिभोगान्वय-पुण्य-२५५ 
परिमण्डल-३१५, ३२५ 
परिमाण-२५१-३४३ 
परिवर्जन--६ ३ 
परिवत्त-१३५, १३६, १४२ 
परिवार-१२, ३० 
परिवार-पाठ-२६ 
परिब्राजक-२३१ 
परिशुद्ध-७४ 
परिशुद्धि-६० 

परिपत्‌-६, १०, १२ 
परिहाणि-२२ 
परिहारिय-कस्मट्ठान-४६ 
प्रीत्त-३३६ 

परीत्तकले शभूमिक-- ३३४, रे३६ 
परीत्त-शुभ-६६ 

परीत्ता म-६ ६ 
परीत्तोपक्ले श-३४ ० 
पर्यक-प्रामन-८३ 
पर्यवसान-कल्यांण-१० 
पर्यवस्थान-२२६, र४१, 53८३ 
पर्याय-द्वय-२३० 
पर्येयषण-४७, &६& 
पर्येप्टि-२१, २२६ 
पर्ब--८७ 

पर्यन्मण्डल-३६ ८ 
पुलियोध-४२ 
पष्रचराज्जात-प्रत्य+ -३३८ 


हा के 
बौठ*्घर्म-वर्शन 


पाचभीतिक-५द४ं 
पाचाल-कुरु-११ 
पाशुकूलधा रण-२ 
परकज-२२४ 
पाटलिपुत्र-३६, १३२६ 
पाणि-३२६ 
पाणिनि-२, १६२ 
पाण्डव-१६२ 
पातजल-दर्शन-८, २६६ 
पातजल-योग--२६७ 
पाद-३२६ 
पापदेशना-१८६, १८७ 
पायु--३ २६ 
पार>-८०, २६४ 
पारमार्थिक-२१६, ४६२, ५५४ 
पारमिता-१०४, १०६, १०७, १८० 
१८१, १८४, १८८5, २१२ 
३६८ 
पारमिता-यान-१०६ 
पारमिता-शास्त्र-१६१ 
पारमी-१०१ 
पारसी-१२२ 
पारिणामिकी ऋद्धि-१०७ 
पारिदापत्र-१० ७ 
पारिमाण्डल्यवादी-३२ ५ 
पारिशुदृध्युपेक्षा-७२, ७३ 
पारिहारिय-कर्मेस्थान-४६ 
पारुष्य-२७ १ 
पार्थनारथि--३४६ 
पाएवें--१३ ६ 
पार्पद-१२१ 
पाप्णिप्रदेश-१८ 
पालि-२६-श१८, ४६, ८ड३े, ६१, €८, 
१२७, १२६, १३०, १४०, २८० 


8220 23322 ६५१ 


पालि-आगम-१०४ 

पालि-आम्नाय-५८६ 

पालि-कथा--१२ 

पालि-अन्थ-३३, १३०, १३४, 

र३४ 
पालि-जातक-१३१, १४० 
पालि-निकाय-१, ३, ४, २६, २७, 
१०४, १२३, १३०, १३ १, 
१७६९, २७७ 

पालि-भाषा-२५, २ ६ 

पालि-विनय-१२६ 

पालि-साहित्य-८५३, ३०० 

पाशुपत-२३१ 

पाश्चात्य-३११, ३६७ 

पिण्डपात-२७, ४३, १११, २०६ 

पिटक-२६, २ ७, २६, ३३, ३४, ११२, 
१७३, २८१, २८२ 

पिटक ग्रन्थ--३४ 

पिटकधर-४ ५ 

पितापुत्स्‍रसमागम-१५५ 

पिपासा-३१६ 

पिपीलिका-पक्ति-४२ ६ 

पिशाच-४२० 

पिशेल-१२४, २७८ 

पीठभूमि-५६६ 

पीत-& ६, ३१५ 

पीतकसिण-५४, ७६ 

पुण्डरीक-१४१ 

पुगगलपञ्च्यत्ति-३ ३, ३८७ 

पुण्य-२५५, २७७ 

पुण्यक्षेत्र-२५३ 

पुण्य-परिणामना-२७२, २७७ 

पुण्यरश्मि-१५६ 

पुण्य-विपरिणामना-१ ०४ 


१४८, 


उण्य-सम्भार-१४०, ४८० 
उप्यानुमोदन-२६, १८६, १८७ 
उथुज्जन--३८७ 
उद्गल-१६, ४८, १००, २२६, २३३, 
२४३, २४५, २०५, २९३, २९७ 
२१७, ३२२, ३३२, ३७८, ४१० -.. 
४१२, ४२०, ४७५, ५ १८, ५२४ 
नद्८ 
पुदूगल-दृष्टि--४७ ३, ४७४ 
पुदुंगल-देशना-४१२ 
पुदंगल-धमंग्राह-४८४५ 
पुदृगल-नेरात्म्य-१६४, १६६, २६ २, ३०६, 
३८४, ४० २, ४१ ०-४१ २, 
४१७, ४२ २, ४७३ 
पुदुगल-प्रज्ञप्ति-२४३, २४४, ४११ 
पुद्गलग्रतिष धवाद-२४३ 
एदृगलवाद-२४३, २९३ 
पुदूगलवादी-२ ८५३, २८४, २८७, र८८, 
२६० 
पुद्गल-शून्यत्ा-४२६ 
पुद्गलास्तिकाय-२८४५ 
पुद्गलास्तित्ववाद-५१८ 
पुन्जन्म-६, ३४, २२२, २८४ 
पुतभंव-३६९ 
पुब्बलेसिय-२९३ 
पुराण-१२१, १५०, १७६ 
पुरातन-कर्म-२५६ 
पुरुष--२२१, २२३, २४३, २७६, २८४५, 
३४५४, ४२८, ४६१ 
पुरुषकार-गुण-३८८ 
पुरुषकार-फल-२६६, २७२, ३६६, ४०१ 
पुरुष-पुदू्गल-५५३ 
पुरुषपपुर-१६८ 
पुरुषार्थ-२२१, ५८६ 


६५२ बौद्ध-घर्म-दर्शान 


पुरुषार्थ-सिद्धि -५८६& 
पुरुष न्द्रिय-३ २८, ३२६ 
पुरोहित-१, ४८५६ 
पुलुबक-५४, ५६ 
पुष्करसारि-१३४ 
पृष्पमण्डिता-१३० 
पूजना-१८५६, १८७ 
पूजा-१८६, १८७ 
पुतिकाय-१०७, १७६ 
पूतिकाष्ठ- १७ 
पूरक-८ ०, ८१ 
प्रणकस्सप-४ / १८ 
पूर्ण-१ ३६, १७६ 
पूर्ण-मेत्रायगीपुत्र-१४७, १६० 
पूर्णावदान-१७ ६ 
पूर्णाश-१३६ 
पूवें-५७१ 
पूर्वंकालभव-२३ ६ 
पूर्वजातप्रत्यय-३ ५८ 
यूवें-निकाय-३ ०१ 
पूर्व-निमित्त-१३५ 
पूर्वे-तद्ध-१०४ 
पूर्व-भव-२०, २२५, २३० 
पूर्वभारत-३५, १२६, १७४ 
पूर्वेविदेह-३६८ 
पूर्वेणेल-२६ 
पूर्वहीनयान-३०० 
पूर्वान्त-२१, २२५, २३२ 
पूर्वान्तापरान्त-२३२, २३३ 
पूरमें-१३६, १६६, १७०, १७२, २७ ९, 
२८०, २८२, २९६१, २६३ 5 २६९६, 


२€७, ३००, ३०६, ३१२, ४२२, 
४६४, ४७७ 


पृथकू-३५१ 
पृथक्त्व-३५१-३४३ 
पृथगू-जन-३८७ 


पृथिवी-१५०, २४७ 
पुथिवी-धातु-३१६, ५६६ 
पृथ्वी-६० 
पृथ्वी-कसिण--५४, ४७, ५६, ६०; ७१ 
७२, ७४ 
पृथ्वी-घातु-६०, ६६ 
पृथ्वी-निमित्त-५६, ७१, ७२, ७४ 
पृथ्वी-मण्डल-५६ 
पृष्ठ-२५१, २५२, २७५ 
पेटकोपदेश-३४ 
पेतवत्यु-२६, ३२ 
पेरिस-१२३ 
पेरी (एन्‌०)-१६६ 
पेशावर-१६८ 
पैशाची-२५, २६ 
पैशुन्य-२५६ 
पोष-२८४ 
पौनभंविक कमे--२२६, २३२ 
प्रकरण-२२७, २२६, ३११ 
प्रकरण-आयंवाचा-१ ६८ 
प्रकरणपाद-२ ६ 
प्रकरणशास्त्र-३१६ 
प्रकाश-स्वभाव-५ ६४ 
प्रकृति-२१, २२१, २२३, २२८, 
शे२२ 
प्रकति-चर्या-१२९ 
प्रकृति-परिनिव्‌ त--४० ५ 
प्रकृतिवादी-२१, २२८ 
प्रकृति-शून्यता-४०७, ४०८ 
प्रकृत्युपनिश्चय-.३ ५८ 
अग्रह-६३-६ ४ 
प्रजापति-२६२, ५७०, ५७१ 
प्रजुलुस्की-३७३, ३६० 
प्रज्मप्ति-२२७ 


शब्दानृक्मणी ६५३ 


प्रज्ञप्तिपाद--२६ 
प्रशप्तिमात्-- २२३ 


प्रज्ञप्तिशास्त्र-३११ 

प्रजप्तिसतू-३०१ 

प्रज्ञप्तिसत्ता-४११ 

अज्ञा-१८, ३१, ३४, ६१, ११ २-११४, 

१५६, २३४, २६८, ४४७ 

प्रशाकरमति-१७१-१७३, १५६, ३६६ 

प्रज्ञा-ग्रन्थ-२६ 

प्रज्ञान-२२२ 

प्रज्ञापाठ-परिच्छेद-१७ ३ 

प्रज्ञापारमिता-१० 5, ११४, ११५, १६१, 
१६४, १८५१, १८४, २१२, 
२१७, २१८ 

प्रजापारमिता-तय--४८८ 

प्रशापारमितामहायानसुत्र-१५७ 

प्रशापारमितासुत्च-१५६, १५७ 

प्रज्ञापारमितासूत्र शास्त्र-१६१, १६७ 

प्रश्ञापारमितास्तोत्न-१०८ 

प्रशापारमिताहदयसूत्र-१५७ 

प्रज्ञायान-१०६, १०७ 

प्रज्ञेन्द्रिय-३ २८, ३३७ 

प्रज्ञोपाय-२१८ 

प्रणिधान-२६, १०३ 

प्रस्णिधान-चर्या--१२६ 

प्रणिधि-१० ३, १८६ 

प्रणिधि-ज्ञान-३७१ 

प्रणीत-८, १६, २६५ 

प्रतापन--३६८ 

प्र तिकूल-सज्ञा- 8८, ६६ 

प्रतिघ-२२, ३३८, २३६६ 

प्रतिघ-सज्ञा-९ ७ 

प्रतिध-सस्पर्श-२ ३४ 

प्रतिज्ञा-१०४, ६९०७ 


प्रतिनिस्गं-६४ 
प्रतिनिसगनिपश्यना--४ 
प्रतिपत्तिज्ञानदर्शनविशुद्धि-१०० 
प्रतिपत्ति-भेद-३८७ 
प्रतिबिम्ब-५ ६४ 
प्रतिभाग-निमित्त-५६, ६१, ६२, ७० ग 
७४-७७, प४, ८५ ५ 
८९, €० 
प्रतिभास--४० ३ 
प्रतिलाभ-भूमि-४२, ५५ ८७ 
प्रतिलोम-देशना-२३७ 
प्रतिविरत--१४ 
प्रतिवेध- २०, ४०२ 
प्रति-श्रुति-४ ०३ 
प्रतिश्र॒त्त-४८५ 
प्रतिष्ठा-फल-३ ६७ 
प्रतिसध्या-निरोध-३२१, ३७३, ३७४, 
४३४ 
प्रतिसन्धि-२५७, ३३३ 
प्रतिसन्धि-क्षण-२०, २२५ 
प्रतिसन्धि-चित्त-४ ५७ 
प्रतिसन्धि-स्कन्ध-२२ ५ 
प्रतिसचितृ-३७१ 
प्रतिसरण-१६ 
प्रतीक-१ ०३ 
प्रतीत्यसमुत्पन्न-२० 
प्रतीत्य समुत्पाद-५, २०, २१, ११३, 
१७८, २२४-२३८, ४४८ 
डंपप८, ४६५, ५६६ 
प्रतीत्यसमुत्पादवाद-२०, २२३, २२४-३३८ 
प्रतीत्यसमृत्पादवाद-३ ०४, ५४३ 
प्रतीत्यसमृत्पादहदय- १६७ 
प्रत्यच्त-७५ 
प्रत्यच्तक-३ ६ 


६४ 


प्रत्यन्तजनपदोपपत्ति-१ ८४ 

प्रत्यन्तिक-जनपद-५, १४ 

प्रत्यक्ष-२२३, ४१६, ५६६, ४५६, *६२- 
प््ध्८ 

प्रत्यक्ष-ज्ञान-५६६ 

प्रत्यगात्मा-४ ०२ 

प्रत्यभिज्ञा-५६० 

प्रयय-४, ४३, ७४, २२४, २३०, ३५४, 
३४७, ४०४ 

प्रत्ययवश-अरहाये-३८८ 

प्रत्यववश-हार्य-३८८ 

प्रत्ययाकार-निदान--२२४ 

प्रत्ययोद्भव-४८६ 

प्रत्यवेक्षण-७०, ६० 

प्रत्यवेक्षण-चशिता--७ १ 

प्रत्यवेक्षा-६ १ 

प्रत्यवेक्षा-ज्ञान-४० ० 

प्रत्याख्यान--५६६ 

प्रत्यूपन्न-भव-२२५, २३० 

प्रत्येक-चुद्ध-4७, ६०, ८२ 

प्रत्येकवृद्ध-भूमि-१५८ 

प्रत्येकवुद्धयान--१०६, १४४, ३०७ 

प्रत्येकवुद्धयानीय-१४४५ 

प्रत्येक-बोधि-१६५ 

प्रथम चित्तोत्पाद--४८८ 

प्रथम घर्मेमगीति-१२, १३, २६ 

प्रथम घ्यान--७० 

प्रदाश--३३ ६ 

प्रदास-३३ ६, ३४० 

अधान-१६२, १६६, २२३, २४३, ३०२, 
३२२, ३५४, ४४८, ४८१ 

प्रधानवाद-२३८ 

प्रध्वसाभाव-५७८ 

प्रपचातीत-३६ ६ 


बौद्ध-धर्म-दर्शन 


प्रपोपणम-५६२ 
प्रपचोपशमता-४८ € 
प्रभव-३ ४४ 
प्रभाकर-५७२, ५६४, ५६८ 
प्रभाकरी-४१३ 
प्रभावसम्पत-११३ 
प्रभास-११६ 
प्रभास्वर-चित्त-२८८, ४५२ 
प्रमाण-१६, २२१, ४१६, ४४१, ५००, 
४६६, #८८-४५६३ 

प्रमाण-द्यता-४९६ € 
प्रमाण-प्रमेय--५६१५ 
प्रमाण-फल-४४१, ४८६ 
प्रमाण-सार्ग-२३ - 
प्रमाणवाद--५६४ 
प्रमाणवात्तिक-१७०, ५६५ 
प्रमाणविनिश्चय-५६ ५ 
प्रमाण-व्यवस्था-५ ६२ 
प्रमाणभास्त्र-५८६ 
प्रमाण-सप्लव-५ ६२ 
प्रमाणसमुच्चय-१७०, ४४१, ५६५ 
प्रमाणसमुच्चयवृत्ति-५६५ 
प्रमाद-३ ३५, ३३६९६ 
प्रमुख-१३ 

प्रमुदिता भूमि-३८८ 
प्रमेब-२२१, ४४१, ४६६ 
प्रमेय-भूमि-५६६ 
प्रयतपाणि-७ ६ 
प्रयत्नानन्तरीयक-६ १० 
प्रयाग-३१२ 
प्रयोग-२५१, २५२, ३८४ 
प्रयोग-फल-३६७ 
प्रयोग-मार्य-२३ 
प्रयोग-शुद्धि-६७, २७६ 


बॉब्वानुक्रमणी ६५४ 


प्रयोजव-५८६९ 

प्रववनकाय-१०८, १६५ 

प्रवारणा-७, २७५ 

प्र विवेक-४७ 

प्रवृत्ति-३७६, ५८६ 

प्रवत्ति-विज्ञान-३० २, ४३८, ४७४, ४८१ 

प्रव्नज्या-४४ 

प्रत्रज्या चाये-४४ 

प्रशस्तपाद-५७२, ५८४, ४८६, “६८ 

प्रशस्तपादभाष्य-२८८ 

प्रश्रव्धि-४ए ६३, ६८, ६४, 
रेपर 

प्रश्वास-८१ 

प्रए्वास-काय-८ ५ 

प्रसन्‍तपदा-१६७, १६०, १७०) है; ६:47 

प्रसाद-१० रे 

प्रसेनजितु-३, ११८ 

प्रस्कन्द्रत-६ ४ 

प्रस्कन्दन-प्रतिनिसग-६४ 

प्रस्थाव-५८ रे 

प्रहाण-३१८, **रे 

प्रहाण-घातु-२६६ 

प्रहाण-मार्ग-२३ 

प्रहाण-सम्पतू-११३ 

प्रहीग-२२२ 

प्राकर्षिक-२२६, २९७; रै३८ 

प्राकृ-२६, ९८, २४, १२६ 

प्राकृतिक-२१७ 

प्रागर्भाव-५७८ 

ग्राज्य-३ ५९ 

प्राणातिपात-४, १६५ २४#३० २५६ 

प्राणातिपात-विरति-१६/ श्ड 

प्राणायाम-३ २, ८१, परे, ९९३ 

प्रातिभासिकी भ्रान्ति-४६ २ 


३३६, 


प्रातिमोक्ख-३ ० 

प्रातिमोक्ष-३०, १६३, २८३, ४०६ 
प्रातिमोक्ष-सवर-२५४ 
प्रातिमोक्षसवर-समादान-८ 
प्रातिमोक्ष-सूत्र-१२७ 

प्रातिहायें-१०६, १३३, १४१, १५१ 
प्रातिहाय॑सूच्रावदान-११८ 
प्राप्तानुपरत-कारित्र-३७४५ 

प्राप्ति-२७४, ३४५-३४७, ३७४, रेपरे, 

४३२ 

प्राप्ति-दान-२७७ 

प्राप्यकारित्व-३२७ 

प्रामोद्य-४३, ६३, फरें 

प्रामोद्य राज-१५५ 
प्रायोगिक घम-३६३ 

प्राथंना-१०३ 

प्रासंगिक निकाय-१७० 

प्रासादिक-८ ० 

प्रहाणिक-३ ६२ 

प्रीति-४३, ५५, ६३, ६७, ६०५, ७१, ६४, 


३३४, ३३८, रेएपर 
प्रीतिवचन--५ 
प्रेत--१४०-१५२, ३६८ 
प्रेपणोनि-३२ 
प्रेतविषय-६६ 

फ 


फल-७३, ६९, २२७, ३ ५४, २६५-२३६७, 
प्र५ 

फल-दान-५८० 

फलपरिग्रह-गुण-३८५ 

फल-परिणाम-४३७ 

फल-भेद-३८७ 

फल-विपाक-१ 

फल-सम्पत्‌ू-११२ 


६५६ बौद्-घर्म-दर्शन 


फलाक्षेप-णक्ति- ५८ ० 
फारस-१२६ 
फाहियान-9 ३६, ३७, 
१४० 
फिनो (एल्‌०)-१५६ 
फुकुत्रग-३१२ 
फूको-३१२ 
फ्रानस्सीसी-१२४ 
फ्रको-१६३१ १३६ 
फ्रेंच-१२२३, १२४, १३१, १३६, १५०, 
१६६, १७०, १७२, २१२, ४१५, 


डर 


११६, १२६, 


च्व 


बगाल-१२३, १२४, १७५, १७७ 
वंगाली-१७४५ 
बड़ोदा-१७४५ 
बद्धमाना-१३० 
बन्धुश्नो-४२३ 
वर्कलें-४७६ 

वर्य-२७८, २८० 
बधलेमी-२७८ 

बर्ने झ-१२३, २७६ 
बवर्लिन-१३१ 

चल-र्८३ 

वलदेव विद्याभूषण-५७२ 
बलब्यूह-२०५, २०६ 
वलि-१६२ 

बहल-७७ 
वहिदेशक-३२११, ३४२ 
वहुदेंववाद-३६६ 


बहुच्रमत्ाद-२ €६, २००, ३० ३, उ०४ 


३०६, डथपृष्ठ, ५६६, प्र्दद्‌, 
प्रण८ 


वुद्धू- १-१२, २३, ६०, एर, 


बहुधर्मवादी-२२३, ३०१, ३०३, २२३, 
४०७, ४१७, ४१९, ५८७ 

बहुघातुक-३१६ 

बहुपदार्थवादी-४४२८ 

बहुवाह्मवस्तुवादी-५६६ 

मै चक 

बहश्न॒तिक-१३६ 

बहुसचावादी-२३८ 

बहस्वन्ाववादी-२२३ 

बाउल-१७७ 

वबावर-१ २४ 

बालुका-५७६ 

वाहका-२६२ 

वाह्य आलम्बन-४० १ 

वाह्यक-२६२ 

वाह्यवृत्तिक-प्राणायाम-८१ 

वाद्याम्यन्तरविषयाक्षेपी प्राणायाम-5१ 

वाह्यार्थ-४१४ 

विच्दु-+४ ३० 

विव्लिश्रोथिका इण्डिका-१२४, १३१ 

विव्लिओओोथिका वृद्धिका-१२५, १२७ 

विव्लिओयैक नाश्लाल-१२३ 

विम्व-४० ३ 

विम्बप्रकोष्ठ-5 

विम्विसार-३, ६ 

विम्विसारोपसक्रमण-१३ ५, १३६ 

चीज--३८३, ४४०, ४४२, ४८१ 


वीजधारक चित्त-४५२ 
बीज-वासना-४३७ 


वीज-विज्ञान-४ ३७ 


१०३, 
१०४५, १०८ १५६, १६२, १७६, 


४८०, डे८ए७, ६२, 2६३ 
वुद्धकाय-११५, ११६, ३&८ 


शब्वानुक्रमणी 


बुद्धकाश्यप-२३४५ 

बुद्ध-क्षेत्र-१०५, ११६, ३९८ 

बुद्धघोष-४, २५, २६, रे३े, रे४ं, ४०, 
७६, ८5१, 5३, २३३, २८८, 
२९०, २€३, ३२२, २३६८, २५२, 
प्र्ष७ 

बुद्ध-चक्षु-१८३ 

बुद्धचरित-५, १११, १२२, १३६-१३८ 

बुद्ध-ज्ञान-४८ ३ 

बुद्ध-१२६, १८२ 

बुद्धवेव-१२८, २११, ३१३ 

बुद्ध-देशना-२५, ४६६ 

बुद्ध-धर्म-४ ८२ 

बुद्ध-निर्माण-११८ 

बुद्धपालित-१६७, १७०, ४६१ 

बुद्ध-पुत्त-१54, १८५, रे८६ 

बुद्ध-पूजा-२६ 

बुद्ध-बीज-१5१ 

बुद्ध-भक्ति-१०५३ १४२ 

बुद्धभद्र-१५१ 

बुद्धभाव-१०१ 

बुद्धभूमि-४१३े 

बुद्धभूमिसूत्र-४८ 4 

बुद्ध-याचता-१८३, १5८ 

बुद्ध-/यान-१० ६ १४३-१४६; १४८, १४६, 
१५६, रे८४ 

बुद्धशश-२६ ३२) १ ०६ 

बुद्धवचन-३० ०, ४८७ 

बुद्धधाद-१०४, १६४ 

बुद्धशासन-४#, ४० 

बुद्ध-आवक-फरे 

बद्धस्तोत्र-१३०, ४१३, हम 

बुद्धांकुर-१८५१ 

परे 


६५७ 


बुद्धाध्येषण-१ ८६, १८८ 
बुद्धानुभाव-१५७, ३९४ 
बुद्धानुस्मृति-५४, ७७, ७८, १३० 
बुद्धि-२२२, २५६, २८४५, ५६६ 
बुद्धि-चरित-४५, ५३, ५७ 
बुद्धि-चर्या-४८ 
बुद्धिपूर्वक-५५८७ 
बुद्धिवितर्क-चर्या-४८ 
बुनयिड-मंजियो-१४१, १६२ 
बुभुक्षा-५७० 
बृहत्फल-१६ 
बृहदारण्यक-२६६, ५४७०, ५७१, ५७८, 
प्र्पोट 
बृहस्पति-१६२ 
बेंडल (सी० सी०)-१२३, १२४, १७२, 
१७४, १७४ 
बोगिहारा-१६६ 
बोघ-५ 
बोधि-१०४, ११४, २६३ 
बोधिगया-२४ 
बोधिचर्या-१9५, १८३, १८४, रे६१ 
४०५ 
बोधिचर्यावतार-१००, १२०, १५७, १७१- 
१७३, १७५, १5०, १८४- 
१८७, १६०, १६७, १६६, 
२००, २०३, २०४, २५६, 
२६४, २८५, ४२६ 
बोधिचर्यावतार-टिप्पणी-१७२ 
बोधिचर्यावतारपजिका-११३, ११४ १४ १, 
पृ८२, २९७, २६६ 
बोधिचर्यावत्तारानुशस-१७ ६ 
बोधि-चित्त-१८४-१८६, ३२०७ 
बोधिचित्त-रघ-२०६ 


६४५ 


वोधिचित्तोत्पाद-१८६, रे८८ 

बोधिचित्तोत्यादसूद्षशास्त्र-२१८ 

बोधि-परिणामना-१८६, १८८ 

बोधिपाक्षिक-घर्म -४० ६ 

बोधिप्रणिधि-चित्त-१५६ 

वोधिप्रस्थान-चित्त-१८६ 

बोधिमण्ड-१४७ 

बोधिरुचि-१४२, १६२ 

बोधिलक्ष ण-३ ६३ 

वोधिसम्भारसम्भरणप्रीति-४०६ 

बोधिसत्त्व-१०४, १०६, ११७, १२०, 
१३०, १४१, १४५, १५६, 
१६१, १६४, १६५, १७६, १८०, 
२१७, ३८६, २६७, ४०३, ४०४, 


४०७, ४०६, ४१२, ४१४, ४७४ , 


वोधिसत्त्व (ग्रन्थकार )-१६८ 

वोधिसत्त्व-गोत्र-३८७, रे८८ 

वोधि सत्त्वगोत्न (लिंग )-३८८ 

वोधिसत्त्व-चर्या-१०६, १२६ 

वीघिसत्त्व-तागाजूं न-१६७ 

वोधिसत्त्व-परिपाक-३६७ 

वोधिसत्त्व-पिटक--१५५ 

वोधिसत्त्व-भूमि-१५८, १६६ ४८२ 

बोधघिसत्व-महामति-१६२ 

बोधिसत््व-यान-१०६, १५४, १५५, १६४ 

वोधिसत्त्व-शिक्षा-१८४, १६१, १६२ 

वोधिसत्त्व-सम्भार-३८६ 

वोध्यग-६३, ६४, ८५, ६४, २८३ 

वोध्यगोपेक्षा-७२, ७३ 

वोरोबुदुर--१३६ 

वौद्ध-२, ५, १६, १८, २६, २८, 3१, ३३, 
१०६, १०४, १०६, १२६, १३४, 
१५०, १५१, १७५, १७७; च्र्र 
२३८५, २४१, २४८, २६१, २६६, 


बौदध-धर्म-दर्शन 


२७३, २७८-३११, ३५३, दे5६, 
३६०, ४२५, ४२७, ४८८, +दि८, 
५४६९६, ५७१, ४७४, ४५८४, ५८६०८ 
प्ध८, ५६१, २६२, ६०६, ६१४ 

वौद्ध-आम्नाय-१३६ 

वौद्ध-ग्रन्थ-३२, १२१, १२५, २१७ 

बोद्ध-जगतू-१६७, १६६ 

बोद्ध-तन्त्र-१७७ 

बौद्ध-तीर्थ--२८० 

वौद्ध-दशेन-३४, २२१-२२३, २३८, २७८, 

५६५, ४५६६, #5८छ८, ४६२ 

बौद्ध-घमं-२, ७, ११, २४, २६, २६, 


३१-३३, ३२५, १०३, १०४, 
१०६, १२३, १२४ १३७- 
१३६, १४८, १५०, १२२४, 
१६१, १७०, १७५, १७६, 
२२२, २४८, रेध३े, २७२, 
२७८--०५, ४६९६, ४७०, 


पूछ४-४५७६, #८प८, *६३ 
वौद्ध»निकाय-२६, १२६, १५१, हे5१ 
वोद्ध-न्याय-१७०, ५६३-६१६ 
बौद्ध-प्रस्थान-२२ 
बोद्-भिलु-३२, १४० 
वौद्ध-मत-२४ ३ 
बीद्ध-योग--२६७, २६६ 
वौद्ध-शासच-६, ११, १०५, ३०० 
वोद्धसकरसस्कृत-१२८, १२६ 
वौद्ध-संघ--१ ०५, २८२ 
वौद्ध-सस्कृत-१२८ 
वौद्ध-साहित्य-१२६, १६८ 
वौद्ध-सिद्धान्त-२२३, २४० 
वीद्धागम-८१, १३२, ४८२ 
ब्रह्म॑ं-६, १२१, १५०, 

#८३-०५८५, १६६ 


२८७, ४५७०, 


७००७७ ह ६५६ 


ब्रह्म काय-११२ 

ब्रह्म चिन्तन-२ 

जह्ाजालसुत्त-३, ३१, २३१ 

बह ज्ञान-२ 

त्रह्मदण्ड-२ ८७ 

ब्रह्मपारिषय-६६ 

ब्रह्म पुरोहित-६६ 

ब्रह्म चय-२८७ 

ब्रह्म लोक-८ 

ब्रह्म विद्या-२ 

ब्रह्मविमान-५३ 

ब्रह्मविहार-१, ७, १९६, ५४-५६, €४- 

€७, २५५, २५९, २५७ 

ब्रह्मविहारोपेक्षा-७२, ७३ 

ब्रह्मा-१०७, १११, ११८, २४१ 

ब्रह्मासन-१४८ 

ब्रह्मा-सह पति-५, १८३, ५५७ 

ब्रायन्‌ हाजसन्‌--१ २३ 

ब्राह्मण-१, ३, ३५, १६२, २३१, २६३, 
२८७, ४२८, ४७१ 


ब्राह्म ण-काल-१ 
ब्राह्म ण-धर्म-२, ११, १७० 
ब्राह्मग-अमण-१, २४४, २५१ 
ब्राह्मण्प-२५७ 

ब्राह्मी-१३५ 

ब्रिटिश-१ २४ 


भें 


भग-६९ ३ 
भक्ति-१०४, १३०, १५० 
भवक्तिसार्ग-१४८, १५० 
भगवती-१६१, २१७ 
भगवानू-२१७ 
भदन्त-३२६, २११, २७२ 


भदन्त-श्रीलाभ-२३२ 
भद्रक-१७ ६ 

भद्रक-दृष्टि-२४ 
भद्गरकल्यावदाव-१४१ 
भद्रक-शील-२४ 

भद्घघट--१८६ 

भयदर्शिता-३३६ 

भरह॒त-२८५ 

भरुकच्छ-३ ५ 

भव-१६, २०, २१, ४४५, ७३, २२४, 

२२६, २३५, ३१५, ४५२ 

भवचक्र-२१, २२४, २२७, २३६, २३७ 
भव-तथता-४३४ 
भव-तृष्णा-२२८, २३४ 
भव-त्रय-३३७ 

भव-पर्यापन्‍न-७ ६ 

भव-राग-२२, २५६, ३६६ 
भव-सम्पत्ति-५७ 
भवाग-२१, ४२, ५५, ६६, ५५५ 
भवाग-विज्ञान-३० २, ४५२ 
भवाग्र-२३ 
भवाग्रज-३४६ 
भवास्रव-२ ३३ 

भविता-२४६ 
भविष्यतृू-५७८ 
भवोपकरण-३ ३७ 
ध्रव्य--१७०, २८८, ४ंपप८ 
भाजन-२६४ 
भाजन-लोक-२५०, ३६८ 
झाण्ड-५७५ 
भात्‌ू-१०३ 
आरत-३, १०३, १३२३, १२६, २२१, 
२७६, ४२२ 


भारतवर्ष-३२, १: ६, १६३, २७६ 


६६० 


भारतीय-१७१, २८७ 

भारतीय दर्शन-३१, १७०, ३१२, ५६५, 
४७०, ४७२ 

भाखाज-१५ 

झारहारसूत्र-४११ 

झाव-२२३, २४६९, ५०८१ 

आवना-६९, ६४, ६७, ४३८ 

भावना (सस्कार)-२४५३ 

भावना-क्रम-६१, ६८ 

भावना-फल-३६७ 

भाववा-मय--६३, ३६३, ४०१ 

भावना-मार्ग-२३, ३३०, ३३१, ४०७, 
४७४ 

भावना-विधान-५७ 

भावना-संज्ञा-६१ 

भावना-देय-२२ 

भावविवेक-१६७, १७०, ४२२, ४५४, 

४७७, ४८०, 7४० 

भावान्यथात्व-३७२ 

भावान्यथिक-३१३ 

झभावाभिनिवेश-२१५ 

भास-१३७ 

भास्कर-१६२ 

भिक्‍्खणी-सयुत्त -३१ 

भिक्षादान-२६ 

भिक्षु-५, ११, ३०, २५४ 

भिल्लुणी-३०, २५४ 

भिक्षु-पोषध-२५५ 

भिन्‍न-प्रलाप-२७१ 

भसुसुकु-१७३-१७५ 

सूत-१३२, १५०, २१८, ५७८ 

भूतकोटि-११४, २१४, ५७७ 

भूतचतुप्टयवाद-२३८ 

मूततयता-११६, १८४, ३०४, ४७४ 


शऑद-घम-ददाम 


भूतवाद-श८परट 
भूतान्त-१६२ 
भूतार्थिक-११३ 
भूमि-३३४, रेड७ 
भूमिपयंवसान-३८८ 
भूयोवीतराग-३३ २ 
भेदाभेदवाद-४३०, ४८२ 
भैपज्यराज-१४८ 
भोक्ता-५६४ 
झोट-१७७ 
भोौजन-५१ 
भौतिक-५७२ 
भौतिकवाद-५ ८४ 
अन्ति-५६३ 


मंगोल-२६, १२५ 
मंजुबज्ञ-१७३ 
मजुवज्-समाधि-१७३ 
मंजुवर्मा-१७३ 
मंजुश्रीज्ञान-१७३ 
मंजुश्रीव॒द्ध क्षेत्रगुणव्यू हू-१५५ 


मंजुश्री-वोधिसत््व-१४२,_ १५१--१५३, 
१५४५, १७१, १७७, 
१७८, १८२ 


मजुश्रीमूलकल्प-१७८ 

मक्खलि-गोसाल-४ 

मग्रघ-३, ६, ११, २६, ३६, १२६, १३४ 

मगधवती-१३४८ 

मज्जना-४३७ 

मज्ञ्विम-३७, १०७, १०८ 

मज्ञिमनिकाय-६, १३, २८, ३०, ३१, 
द३े४, ४०, ४४, १२७, 
१३१, १३९६, १७६, २२८, 


शब्दानुकृरमणी 


२३३-२३५, २३७, २६२, 
२६३, २६०, २७०, २७६, 
२८२, २८३, २८६, २८८, 
२८०९६, २६२, २€४ 
मज्म्िमनिकायट्डटकथा-४५ 
मदिटका-३१५ 
मण्डनमिश्र-२६ ५ 
मण्डल-१७८ 
मति-३३४, ३३५, ३२७ 
मत्सर-३३६ 
मत्सरमल-७६& 
मथुरा-३५ 
मद--३३६, ३४० 
मध्यन्दित-३७ 
मध्य-२२ 
मध्य एशिया-२६, ३६, ३७, १२४, १२६ 
१३८, १४०, १६३ 
मध्य-कल्याण-१० 
मध्यदेश-५, ११, २६, ३५, ३४ १३९5, 
१७३, १७५ 
मध्यदेशीय-१२८, १२६ 
मध्यक-१०७, ४४६ 
मध्यमक-कारिका-१०७, १७०, ४८5, ४९ 
५१, ५५४, **९ 440] 
मध्यमक-कारिकावृत्ति-५६ २ 
मध्यमक-दर्शन-४६ २ 
मध्यमकनमूल-२१५, २१७ 
मध्यमकवादी-१०७ 
मध्यमक-वृत्ति-११४, २७४, १5७ 
मध्यक-शास्त्र-४८८, पथ, ४६९, ४६७, 
प०५ 


मध्यकावतार-१२०, १६5, १9० २१७, 
२७४, ४६४, ४३०, ५५३- 


४५० 


१९६१ 


मध्यमकावतारटीका-१२० 

मध्यम-निकाय-२८ 

मध्यम-मार्ग-१२, १६ 

मध्यमहृदयवृति-तकेज्वाला-४८८ 

मध्यमागम-२६, १२४, १२७ 

मध्यमा प्रतिपतू-४७७, ५३१ 

मक्ष्यमा प्रतिपत्ति-१६, २४५ 

मध्यान्तविभाग-३४३, ४४३, ४७५, ४७७, 

४८३ 

मध्योपक्लेश-३४० 

मनःसचेतनाहार-४५८ 

मनःसस्पर्श-२३४ 

मन-२२१, २१३, २८४, ३३३, ४३७, 

४६४ 

मन-झायतनत-३१८ 

मन-इच्दिय-३ २७-३ २६ 

मनन-२२२, ४३७ 

मननास्य-४३७ 

मनसिकार-२५६, ३३४, रेशे८ 

मनसू-४६४, ४६८, ४७०, ४७४ 

मनस्कम-२६६ 

मनस्कार-३ २३४, ३३४५ ४०१, हेड, 
ड४० 

मनुष्य-३६८ 

मनुष्योपादान-# ३ ४ 

मनुस्मृति-३३० 

मनोदण्ड-२५१ 

मनोघर्म-५६४ 

मनोघातु-३२८ 

मनोपविचार-२ ३४ 

मनोमयकाय-१०७ 

मनोविज्ञान-१६२, २*३॥ ३२८, 
४६८, ड७४ 


४६४, 


घ्द्र 


मनोसचेतनाहार-६ ८ 
मन्त्र-१५०, १७६-१७८, र्ं४डछ 
मन्त्रयान-१०६, १७६-१७८ 
मन्यना-४ ३२७ 
ममकार-३४३८ 
मरण-चित्त-४५७ 
मरण-भव-२३६ 
मरण-स्मृति-४६ 
मरणानुस्मृति-५४, ७६ 
मरीचिका-४० ३ 
मसरतू-१५० 
मर्मग्रदीप-१६ ६ 
मल-३ १४ 
महत्‌-३५१, ३१३, ४२८ 
महाकच्चान-३४ 
महाकदुणा-१५६, रे२७, रे७१ 
महाकल्प-२६५ 
महाकात्यायन-२७, १४७ 
महाकाल-*७१ 
महाकाश-४८७ 
महाकाश्यप-८, ५ पके १३; १४०५, 
१४६, १५१, १४५ 
महाकूटल-१५४४ 
महागोविन्दसुत्त-१३१ 
महागोसिंगसुत्त-६, १३ 
महाजन-२५१ 
महाजनपद-३६ 
महात्मदृष्टि-४०७, ४०८ 
महादेव-३६, १३६, २२३, ३े२२ 
महाघमंमेघ-१३३ 
महानिर्देश-१४२ 
महापकरण-३३ 
महापदानसुत्तन्त-१३४ 
मदहापच्च-१३२ 


बौद्ध-धर्म-दर्दान 


महापरिनिव्वान-३१ 
महापरिनिव्वानसुत्त-१०६, रेठश 
महापरिनिर्वाण-४५ 
महापरिनिर्वाणसूत्र-१६४ 
महापुरुष-१०४, १०८, १३४, ४७० 
महापुरुष-पुदूगल-५ ५३ 
महाप्रजापति गोतमी--६, १० १४७, १४६ 
महाप्रज्ञा-६६ 
महाप्रजापारमिताशास्त्र-१$४, १६*४ 
महाप्रज्ञापारमितासूत्र--१५७ 
महाप्रतिसार-१७६ 
महाप्रातिहायें-११८ 
महावोधि-३े८८, ४२९२ 
महाब्रह्मा-६६ 
महाभदनन्‍्त-३०१ 
महाभारत-३१ 
'महाभिक्षाज्ञानाभिभू -१४७ 
महाभूतचतुष्क-३१६, ४६४ *पै5 
महाभूमि-हे रेट 
महाभूमिक-रे रे४-३ ३६, ६७ 
महामगलसूत्त-१७ 
महा (रक्षा) मन्त्रानुसारिणी-१७६ 
महामयूरी-१७६ 
महामाया-१० 
महामौद्गल्थायन--१४५, १४७ 
महायान-२६५ १०४, १०४, १०७, 
११६, १२३, १२०, १३०, १३१, 
१३६, १३5, १४०, १४१, १४४; 
१४५, १४८, १५६, १६०-१६४, 
१६६, १६७, १६६, १७१, १७६; 
१७७, १७६, १८5०, १८३, १८६, 
२०६, २२४, २३८, ३००, ३०१, 
३०३, ३०४, ३०७, ३०८, 3७३, 
३८5३-३८६, देषण, ३६०, ३६२, 


शब्दानुक्रमणी ६६३ 


४१५, ४१७, ४२२, ४५१, ५७४, महावस्तु-अवदान-१२४, १२६, १३० 


५७६ महाविभाषा-३०, १२६, १२७, ५७५, 
महायान-पग्रन्ध-१३६, १५७, १८४ ५७५, ५७६, ५७८, ५७६, 
महायान-दर्शन-१६४, १७८, ३१२, रे८३ ५८१ 


महायान-धर्म-१०३, १२४, १६४ १६५, नहीवीर-४ 
१६९६, १७१, १७३, १८३, महावपुल्यमहायानसूत्र-१७८ 
१८४, १८६, रेफरे महाव्युत्पत्ति-११२, १५१, ३८७ 
महायानधर्मी-१४१ महाव्यूह-१३१, १५१ 


महायानवाद--१० ६ महाशीतकर्त्ता- १७६ 
महायानवादी-१०६, १०७, ३०१, ३२११ भहाशून्य-१०३ 
महायानविशक-१६७ महाश्रावक-४५, १५२ 
महायानश्रद्धोत्पादशास्त्र-११२ महासघ-७, ८, ३६ 
महायानसंग्रह-४६६ महासतिपट्टानसुत्त-६६ 
महायानसंपरिग्र ह-१६८ महासत्त्व-१६१ 
महायान-सवर-१०६ महासमुद्र-५७६ 
महायान-साहित्य-१५७, १७६ महासहस्र प्रमर्दिनी-१७६ 
महायानसत्र-११०, १३६, १४१, १४६, पहासाधिक-5, २६ रे३, १९*) ११४७, 
१५१, १६७, १७६, ७७ १२६, १३४, १३६, १६१ 
महायानसूतध्रालकार-१५०, १६४, १६5, २२६, २८८, ३०६, ४४४, 


३०७, ३७६, ह प्र, 
३६२, ३६६,४२२ 
महायानाभिधमंसगी तिशास्त्र-१६८ 


महासाधिक-तिकाय-४१॥ 
महासाधिकवाद-२६ 


महायानाभिधर्म सूत्र-४५१ महासावद्य--र ५१ 
महायानी-१६४, १६५ (कप कप पे 
-१ 
महाराष्ट्र-३ हु 
महारौरव-३६८ महाहृत्यिपादीपमसुत्त--६९ 
महिंसक-मण्डल-रे ७ 


महावंश-७, २६९, २७ 


महावग्ग-२७, ३०, १२६, १३१, 5३) महिंसासक 


महिष-मण्डल-रे७, रै5 


२८६, २८७ बेटा हे 
हं।अले+ कक -३६-३८, ११*, ४३४, ४५२ 
महावस्तु-३०, १०*, १०७, ११७, १२०५ रा 

१२६ १३०, १३१, 4509, महूँ १४० र्‌ष्र, 
| महेश्वर-१॥) १३१, ? 


१७६ 


घ्श्ड 


महोपक्ले श-३४०, रेड 
मागधिका-२२ 
मागघी-२५, २६ 
माणवक-१५ 
माण्डक्योपनिषत्‌-१२१ 
मातिका-२७ 
मातुगामसयुत्त-३१ 
मातृका-२७ 
मातृकापिटक-२७ 
मातृचेट-१४०, १७६, १८० 
मात्सयें-३३८-रे४० 
माघवच-५६६, «८० 
माध्यमिक-११५, १६६, 
१७७, २२३, २१३८, ३०१- 
३०४५, दे८प६, 3३२६०-३६२, 
४०८, ४१८०, ४रं४, ४४६, 
४७४, ४७८, ४८०, ४८५६ 
माध्यमिककारिका-४८5, ५१८, ५३२, 
२६५ 
माध्यमिककारिकावृ त्ति-५२४ 
माध्यमिक-दर्शन-१७०, १७४, ४८८ 
माध्यमिक-तय-४८८-५६२ 
माध्यमिक-वबाद-१६६ 
माध्यमिक-चृत्ति-११५ 
माध्यमिक-सम्प्रदाय--१६७ 
माध्यमिकसूत्रन-११४, ११५, १६७ 
मान-२२, ४६, २०७, ३३८, ३३६, ३६६ 
मानमेयोदय-५७३ 
सानस-कर्मे-२५६ 
मानस-प्रत्यक्ष-५ ६३ 
मानसिक-१६ ८ 
मानुषी-बुद्ध-१०५, १२०, १२२ 


१६७, १७०, 


् र्क 
बौद्ध-धर्म-दशन 


माया-११६, ११८, ३३६, ३४०, ४० ३ 
मायाकुमारी-१०४, १४५३ 
मायादेवी-१३२, १८२ 

मायाराज-४० ३ 

मायोपम-११४, २१३ 
मायोपमता--४०२ 

मारकथा-१४१ 

मारधर्षण-१३५ 

मारसयृत्त-३१ 

मारसवाद-१३६ 

मार्ग-४३, ७३, ६३, ६४, २८३, ४६७ 
सार्गगसन-४४ 

मार्गज्ञान-३७० 

मार्गप्रत्यय-३ ५८ 
मार्गामार्गज्ञानदर्गेनविशुद्धि-१० ० 
माल्यगरन्धविलेपनविरति-१६ 
माहात्म्य-१७६ 

माहिष्मती-३७ 

मितभाषिणी-५७३ 

मिथिला-२ 

सिव्याग्रह-४८६ 

मिथ्याग्राह-४७६ 
मिय्याज्ञान-२२१ 

मिथ्यादृष्टि-१८४, २५१, २६०, ३३८ 
मिथ्याधिमोक्ष-३३८ 

मिय्यासंवति-२१४ 

मिथ्योपचार--२२३ 

मिद्ध४१, 5३८, ३४२ 

मितायेव (आई० पी०)-१७२ 
मिनेण्डर-३३ 

मिलिन्द-३३ 

मिलिन्दप्रश्न-१२, ३३, ३े४ड, २८०, २६६ 


शैब्दानुकृमणी 


सिश्नसंस्क्ृत-१२८, १३१, १४२ 


मीमासक-२६६, ५७१-४७३, प८रे, ५८४, 


४६०, ४६१ 

मीमांसा-५६ ८ 
मुक्तत्याग-७ ६ 
मुक्ताचार-४ 
मुक्ति-५, १६२, २०६, २६५ 
मुख्य-विध्रम-५ ६ ३ 
मृदिता-१९६, ५४, ६४-६६, १६९५, ३३७, 

४१२ 
मुद्रा-१७७, १७८ 
मुषित-स्मृतिता-३३८, ३४० 
मुषिता-स्मृति-३३ ६ 
मुष्टिप्रकरण-१६८ 
मृुसलमान-१२३ 
मुहत्तं-५४५ 
मूर्च्छा-४५२ 
मूत्तिकला-१०४ 
मूत्तिपूुजा-१०३, १७७ 
मूधंनू-२२ 
मूल-उत्पाद-५१३ 
मूल-कारण-२२३ 
मूल-कलेश-३३९, ३४४ 
मूलत्रय-२५८ 
मूल-प्रतिभू-४२६ 
मूलविज्ञान-३०२, ४२३, ४२७, ४३६ 

४५१, ४८१ 
मूल-समुच्छेद-२४८ 
मूल-सर्वास्तिवाद-३६, २६, १२५, १९६, 
प्‌ड० 

मूल-सर्वास्तिवाद-३७ 
मृगदाव-५ 
मृगमरीचिका-४२४, ५६६ 
(2.4 


फ्प्श्‌ 


मृगव्नतिक-४ 

भृत्य-५७०, ५७१ 

मृदु-२२ 

मृठुता-३५३ 

भमृषा-४, २५५ 

मृषावाद-विरति-१९, २४ 

मृषावादावद्य-२५४ 

मेघश्री-१५३ 

मेघियसुत्त-५७ 

मेत्तभावसुत्त-१७ 

मेदिनी-६ 0 

मेक्समूलर-१५० 

मैत्र-चित्त-१४ 

मैत्नायणीत्रा ह्मग-५७१ 

मंत्री-३२, ५४, €४, ६६ 

मैत्री-पारमिता-१५८१ 

मंत्री-भावता-१९, ४६ 

मंत्री-विहारी-१७ 

मैत्रेय-१०४, ११७, १५४, १७४, १८४, 
४३४, ४७७ 

मंत्रेयनाथ-१५०, १६२, १६८, रेप 

मैत्रेय-बो धिसत््व-१४२, १५४, १६८ 

मंथिल-१ ७३ 

मोक्ष-२३, २२१, २४५, २८६ 

सोक्षशास्त्र-२२१, २२२ 

मोषधर्सा-५२४ 

मोह-२२१, २२४, २६०, २७२, ३२०, 
३३८, ३३६ 

मोहचरित-४८-५३, ६७ 

मोहचर्या-४८ 

मोहमूढ-५१२ 

मौग्गलिपुत्त-तिस्स-३७, १२५ 

मौद्गल्यायन-६, ६, ११, १२७, १४८, 

१५४१, २८६ 


६६६ बौद्ध-घर्मन्दर्शन 


मौर्यं-१६२ 
मौल-उत्पाद--५१३ 
मौल-कर्म-२५१, २५२, २७५ 
मौल-कर्मपथ-२ ५२ 
मौल-ध्यान-६२ 
मौल-प्रयोग-२५२ 
मौली-स्थिति-४०७ 
मअ्क्ष-३३६, रे४० 
म्लेच्छ-१६२ 


यक्ष-१६०, २७५ 
यक्षवुद्धसवाद-३१ 
यक्षयुधिष्ठिरसवाद-३१ 
यज्ञ-याग-१, ३१ 
यज्ञशाला-७9७ 
यति-२ 
यथावादितथाकारिता-१५६ 
यन्त्र-१७७८ 
यम--२७० 
यमक-३ ३ 
यमलोकोपपत्ति-१८४ 
यवदूपी-१७ 
यवन-१४ 
यश-५, ३५ 
यशोधरा-१४७ 
अबशोमित्च-६६, १२७, १२८, १६६, ६४०, 
३७२, 2७२ 
याचना-१८६ 
याचयोग-७६ 
याज्ञवल्क्य-१६ २ 
यान-१ ०४५ 
यानद्य-४७३, ४७४ 
याम-६६, ३६८ 


यामागु ची-४७६ 
यारकन्द-१२४ 
युआन-च्वाग-१२४, १२६, ३१२ 
युक्तिपष्टिका-१६७ 
युगपत्‌-५७१ 
युध्रिष्ठिर-३ १ 
यूनान-३२४५ 
यूनानी-१०५ 
यूरोप-१२३, १३७ 
येवापनक-ह ३४, इ३े८ 
योग-२१७, २२२, २७६, २८२, २८४, 
२८६, २८७, २६७, २६९, ३६६ 
योगक्षेम-२७ ६ 
योगतन्त्र-१७७ 
योगदर्शचन-४१, ४२, ५४, ८5२, १४६ 
योग-भावना-८० 
योगशास्त्न-८०, १०७, २२२, ४४६, ४५०, 
४६६, ४६७, ४७३ 
योगसिद्धि-१७८ 
योगसूत्न-२०, ६१, ८१, हे, २२१, 
३०१, ३३० 
योगसूत्रव्यासभाष्य-८१, झरे 
योगाचार-१०७, १६२, १६३, 
१६८, १७६४, २२३, 
३०२, ३०३, 3०६, 
४३२, ५७४, ५६४ 
योगाचारभूमिशास्त््र-१६८ 
योगाचार-सौत्नान्तिक-३ ०१ 
योगानुयोग-४४, ८० 
योगाभ्यास-२२२, २६६ 
योगावचर-भिक्षु--७७ 
योगिनी-१७८ 
योगिप्रत्यक्ष-५ ६४ 


१६६, 
३०१, 
३६२, 


७५०७४ ६५७ 


योगी-११, ५७, ५८, ८४, 5५६, २१७, 
२२२, २६२, २७६९ 

योति-२५७, ३४७, ४५६ 

यौनिशोमनसिकार-२५७ 

यौगपद्य-५२७ 

यौवराज-१३० 


रज-३१४ 
रतनसुत्त-१७ 
रति-२ ०५६ 

रत्वकूट-१५५ 
रत्वकूट-धर्मपर्याय-१५ ५ 
रत्वमति-१४२ 

रत्वतमेघ-१८२ 

रत्नव्यूह-१३२ 

रश्मिप्रभास-१४ ६ 

रस-३१५, ३१५ 

राइट-१२३ 

राउज (डब्ल्यू० एचु० डी०)-१७२ 
राक्षस-१५०, १६९२ 

राग-€४, २२४, २७२, ३३६, ३६६ 
रागक्षय-२७८ 

रागचर्या-४८ 

रागचरित-४८-५१, ५७ 
रागद्वेषचर्या-४८ 
रागद्वेषमोहचर्या--४८ 
रागमोहचर्या-४८ 

रागरकत-५११., ५१२ 
रागानुशय-२५७ 

राजगृह-६, 5५, २७, ११०, १२६, १४२, 

१५५, १५७ 

राजतरगिणी-१६७ 

राजेन्द्रलाल मित्र-१२३, १२४, १३१ 


रात्रि-५४५ 

राम-१२१, १२२, १६२, ३७२ 

रामावृजाचार्य-१२१ 

रामायण-१३७ 

रामावत्तत्त-१४३ 

रावण-१६२ 

राष्ट्र-३ 

राष्ट्रपाल-१५६ 

राष्ट्रपालपरिपृच्छा-१५५, १५६ 

राष्ट्रपिण्ड-१७ हे 

राहुल-६, १३० १४७, २६६ 

राहुल-साकृत्यायन-१ ६६ 

राहुलोवादसुत्त-६९ 

रिक्‍्त-प्रासन-१० ३ 

रीसू डेविडस-२५, २९, २७८, २७४ 

रुचि-३२० 

रुचिरा-१३० 

रुतार्थ-३ प्र 

रुद्र-३ २२ 

रूप-३३, ६२, €०, २२६, २७८, ३१४, 

३७३, ४३०, ५६६ 

रूपकाय-१०८, ११२-११४, ११७, १२० 
१६३, १६५ 

रूपकायसम्पत्‌ू-११३ 

रूपकार-१३६ 

रूपतृष्णा-२ ३१ 

रूपधातु-६६, १२०, २३६, ३२०, ३४३, 
रे६८ 

रूपभव-७ ३, २३४६ 

रूपलोक-११९, २६९६ 

रूपवती-१३० 

रूपसग्रहसत्र-३१७ 

रूपसज्ञा-६७ 

रूपस्कन्ध-३१५-३१८ 


द्द्प 


रूपायतन-३१५, ४१७, ४७८ 
रूपावचर-२२४५, ३३३ 
रूपावचर-भूमि-६५, ६६ 
रूपावचर-हप-* श्र 
रूपी-स्कन्ध-रे व 
रूसी-१७२ 

रेचक-८०, ८१ 

रेचन-८०, ८१ 
रेनें-यसे-३६९२, ३२६६, रे६८, ४४१ 
रेबत-२६, २७ 
रेयूकन-कीमुरा-२६ 

रबत-६ 

रीस्व-३६८ 


त्त॒ 


लका-२६, २७, ३०८, १९६, 
१०९०, १६२ 
लकाद्वीप--२५ 
लंकावतारसूत्र-१४१, १६१, १६३, १६३, 
१६५, १६६, ३०७, ४४२, ४४६, 
४५१, ४६७, ४७४, ४७७ 
लकौक-१२४ 
लक्खणघम्म-२६ ० 
लक्षण-८5७, ३४४, ३५०-३५२, ४८३, 
प्र्०० 
लक्षणत्रय-४८४५ 
लक्षणघरमे-२६० 
नक्षण-नि'स्वभावता-४८६ 
लक्षणानुसार-१६६ 
लक्षणान्यथिक-३ १३ 
लक्ष्मींकरा-१७७ 
लक्य--५० ० 
लक्ष्य-लक्षण--५००, ४६ प्‌ 
लगुड-शिखीपक-परितब्राजकु-३७७ 


१२६, 


चबौंद्ध-धर्म-वर्शन 


लघिमा-१७७ 

लघुता-३५३ 

लघुत्व-३१६ 

लदाख-१२४ 

ललितविस्तर-३०, १११, १२४, १२८, 
१३०, १३१, १३४-१३६, 
१४१, १४२, १४६, १५५, 
१५६, १७६ 

लब-भ४५ 

लाक्षणिक विरोघ-६१२ 

लाट-३६; १२५ 

लाभ-४३ 

लामा-सम्प्रदाय--१७७ 

लिग-५०३, ४६६ 

लिय-तैरूप्प-५६ ३ 

लिपि-फलक-१३ ४ 

लिपिशाला-१ ३४ 

लिपि-शास्त्न-१३४५ 

लुढर्स-१३७, १३८ 

लुम्बिनी (वन)-११७, १३२ 

लेटिब-१७२ 

लेणग-२६५ 

लेफमान (एस्‌०)-१३१ 

लोक-३१५, ४०२, ४४०, ५५१ 

लोकघातु-१५३, २२४, २६५, 

३६६ 

लोकनाथ-५६२ 

लोकवाद-६, २४ 

लोकसंवृति-४६२ 

लोकसंवृति-ज्ञान-३७० 

लोकमसंवृति-सत्य-५५४, ५५४५ 

लोकायत-१६२, २६६ 

लोकायतिक-४२६९६ 

लोकेश्वरशतक-१७६ 

लोकोत्तर-६, १०४, १३४, १३५, ३३३ 


हे ६5, 


शब्दानुक्रमणी ६६६ 


लोकोत्तर काय-१२० 

लोकोत्त र ज्ञान-४० ५ 

लोकोत्तर घर्म-४०६ 

लोकोत्तर पुरुष-१०४ 

लोकोत्तर मनस्‌ू-४७३ 

लोकीत्तरवाद-१०५, १०७, १३१, १३४ 

लीकोत्तरवादी-१२६, १३०, १३४, १३५, 
१६०, रे८८ 

लकोत्तर समाधि-४१, ६४, १०० 

लोकोत्त र स्कन्ध-११२ 

लोचन-१२० 

लोभ-२५९, ३३८ 

लोहरज-३२५ 

लोहित-३१५ 

लोहितक-५४, ५६ 

लोहित-कसिण-५४, ७६ 

लौकिक समाधि-४१, ४३, ४०५ 


च्‌ 


वग-१३ ४५ 

वक्‍क-७ ६ 

वचन-३२ ६ 

वजञ्जञ-१७६ 

वज्रच्छेदिका- ११३ 

वज्नच्छेदिकाटीका-१६८ 
वज्रच्छेदिका-प्रज्ञापारमिता-१५७ 

वजयान-१०६, १७४-१७७ 

वज्सत्त्व-११७, १७६ 

वजसूची-१३८ 

वच्ञानग-१७७ 

वजोपम समाधि-२३, ४०७, ४०८ 

वट्टन-२२७ न्‍ 

वत्युसचन्च-२६० 


वत्स-३८ 
वत्सपुत्न-३८ 
वदतावर-४८९ 
वन्दता-१८६ ह 
वरुण-१५०, १६२ 
वर्ण-३१५, ३१६ 
वर्ण-कसिण-५२ 
वर्णघर्म-५६९४ 
वर्णधमं-व्यवस्था-३ १ 
वर्णलक्षण-५८६ 
वर्णव्यवस्था-२१ 
वर्णसज्ञा-५६९६ 
वर्णाश्रमधम-१ 
वत्ते-४७, ८० 
वरत्तदुःखसमुच्छेद-७६ 
वत्तप्रतिपत्ति-१६ 
वत्तंप्रतिवत्ते-४६ 
वर्त्तमान-४०४, ५७८५ ४८२ 
वत्तमान-भव-२० 
वर्त्म-२२७, २३७ 
वर्त्म-क्था-२२८ 
वर्त्मच्छेद-२६४ 
वर्मा-२७, १२६ 
वर्षावास-७ 
वसुन्धरा-६० 
६० 
वह पर, १९० १३७ (४९ 
१६८-१७०, रै३ै5 २४४-२४६, 
२६३, २६० ३००, २१ ३१६, 
३१४, रे १८-३९२० ३२३, २२६ 
३३६, ३३७, े ३६, २४१, ३४२, 
३४७, रे४४, ३६ ६, ३७३, ४१४८ 
४२२, ४४७-४४१, ४६४, ४७५, 
उ८०-४८२, प्र६४, ४८८ 


६७० 


वसुवर्मा-३७२ 
वसुमित्र-३६, २७, १२६, १२७, १३६, 
३०१, ३११, २३१३, ३१४, ३३०, 
४६०, १७५, ४७६, ५८१ 
बस्तु-२२७, २२६, २०१, #ुध्र 
वस्तुकाम-६६९ 
वस्तुमात्र-११६ 
वस्तुशक्ति-३४५ ३ 
वस्तुसतु-२२३, २४३, ५६२ 
वस्तुसत्ता-५६१ 
वस्तुसत्य-२६ ० 
वाकू-३२६ 
चाक्‌-सस्कार- ३४१ 
वागू-दण्ड-२५१ 
वागू-विज्ञप्ति-२५४, ३१६ 
वाचू-५७० 
वाचस्पतिमिश्र-८३, २२१, ३१५, ३३०, 
५७४, ५६६, ५६७ 
वाचिक-२५० 
वातराशि-५६ 
वात्सीपुत्तीय-३८, २४१, २४३-२४५, २८८, 
३2०६, रे८ ३े, ४२५ 
वात्यायन-३०५, १६५, ५६८ 
वात्स्थायनभाष्य-३०५ ३१५४ 
बाद-२८४ 
वादविधान-५६४५ 
वादविधि-५६४५ 
वायु-५८४ 
वायुकसिण-५४, ७६ 
वायुघधातु-८५०५, ६६, ५६६ 
वायुमण्डल-२६५ 
वाराणमी-५, १३६, १४४ 
वार्तिककार (उच्योतकर)-२२१ 
वाल्मीकि-१६२ 
चासवा-८३८ 


बौद्ध-धर्म-दर्दोन 


वासिलीफ-२६, १२७, १७५ 

वासिष्ठ-१४५ 

वासुदेव-२२३, ३२२ 

वासेट्ठपुत्तसुत्त-१५ 

विशतिका-१७०, ४१५-४२१, ४४२, ४६६, 

४७८, ४८8 

विशिका-३० 

बविकल्प-२२३, ४७५, ४८२ , 'डंपो 

विकल्पातीत-३०३ 

घधिकल्पाभेद्य-४०७ 

बिकल्पित-धर्म ग्राह-४३ ४५ 

विकार-हेतु-३ ५७ 

विक्खायितक-५४ 

विविखत्तक-५४ 

विक्रमशिला-१७३ 

विल्लिप्त चित्त-२५४ 

विक्षेप-३३ ८५, ३३९ 

विग्तप्रत्यय-३ ५६ 

विग्रहव्यावत्तनी-१६७, ४६ ०, ५५३, ५६५ 

विघध्च-८५, ६३ 

विचार-४२, १५५, ६७, ३३४, ३३८, ३४१, 
शे८घ२, ५६७ 

विचिकित्सा-२२, ४१, ३३८, ३३६ 

विचित्रकर्णिकावदान--१४ १ 

विच्छिदुक-५४ 

विज्ञ-७८ 

विज्ञप्ति-२२३, २५२, २५४ 

विज्ञप्तिमात्रता-४०४, ४१७, ४२२, ४७५- 

४८०, ४८७ 

विज्ञप्तिमात्॒तावाद-४८० 

विज्ञप्तिमात्रतासिद्धि-१७ ०, ४२२--४८७ 

विज्ञान-२०, ५४, २२३, २२५, २३१, 
र्३ ३, ३३ 3, ४३७, ४५७, डश८, 
४६४, ४७४, थंघप्‌ 


धत्दानुकमणी 


विज्ञान-कसिण-५४ 

विज्ञानकाय-३१८, ४७४ 

विज्ञानकायपाद-२६, ३११ 

विज्ञान-क्षण-२२४५ 

विज्ञान-परिणाम-४३ ३, ४३७ 

विज्ञान-परिणामवाद--४३४ 

विज्ञानभिक्षु-२२१, ५६६ 

विज्ञानवाद-१०७, ११६, १६१, १६२, 
१६८०, १७०, २१२३ २३८, 
२७५, २८८5, ३०१, ३१२, 
३३४, ३३७-३४१, ३४३, 
२७३, दरेप४ं>४ं८७, ४५३२, 
४६६, ५८६, ४८८ 

विज्ञानवादी-१०७, ११६, १६६, १७०, 
२२३, २७४, ३०१, ३०२, 
३३४-३३७, ३८४, ३६२, 
४१५, ४३१, ४३२, ४६३, 
४६४, ४७८, १६९०, ५६९, 
प््पप 

विज्ञानबट्क-४१७ 

विज्ञानसन्तान-५ ६६ 

विज्ञानस्कन्ध-३१५, ३१८ 

विज्ञान-स्वभाव-४२३ 

विज्ञानानन्त्यायतन-५४-५६, ६७, €८, 

३६८ 

विज्ञानानन्त्यायतनभूमि-६६ 

विज्ञानायतन-४८५ 

विज्ञानावक्रान्ति-२ ३२ 

विज्ञानाहार-& ८5, ४५८ 

विज्ञानेन्द्रिय-३ २६ 

विज्ञानोदधि-४5७ 

विण्टरनित्न-१६८, १६६ 

वित्थ-प्रति भासिता-४5८० 


5७१ 


वितके-४२, ५५, ६७, २५६, ३३४, ३३८, 
३४१, ३८२, ५३७ 

वितक-चरित-४८, ४९, ५२, ५७ 

वितकंचर्या-४८ 

विदिशा-३८ 

विदूषणा-४३३ 

विद्याभूषण (एसू० सी०)-१७३ 

विनय-5, ६, १२, २५, २७, ३५, ३६, 
३८, १०६, १०७, १२५, १२७, 
१३०, १४०, २८२, २८३ 

विनय-अर्थक था-८ १ 

विनय-प्रन्थ-१२६, १६४ 

विनयधर-११, ३६, २५५, ३११ 

विनयपिटक-७, ३०, ३४, १२६, १२७, 

१६२ 

विनयमातृका-२७ 

विनायक-१६२ 

विनीतदेव-२६ 

विनीलक-५४ 

विपन्त-४७ 

विपन्न-अ्रध्याशय-४७ 

विपयेय-५५२, ४८६ 

विपर्यास-५५२ 

विपश्यना-१८, २०, ३६ ४१७, ७३, 

8०, ६३, ६४, ६६ 

विपश्यता-भूमि-६२ 

विपश्यना-मार्ग-६ १ 

विपश्यता-यान-४१, ४३-४४ 

विपश्यनायानिक-१०० 

विपश्यनोपेैक्षा-७२, ७३ 

विपाक-१२४, २२७, २६४, रेई८: 
३३१, ३२६४, ४२७, डं३प८ 


विपाक-काय-११६ 
विपाक-कारण-४५८० 


६७२ वौद्ध-वर्म-दर्शन 


विपाक-चित्त-४ ५५ 
विपाकज-४ ३७ 
विवाक-प्रत्यय-३ ४८ 
विपाक-फल-२६४, २६५, २६७, ३६५ 
४८१ 
विपाक-वीज-४३८ 
वियाक-वर्त्म-२२७, २३७ 
विपाक-वासना-४३७ 
विपाक-विज्ञान-४३६ 
विपाक-हेतु-३ ४४, ३६४, २६५ 
विपाकाख्य-४३७ 
विपुव्वक (विपुल्वक )-५४, १६ 
विप्रयुकत-४३२ 
विप्रयुक्त-प्रत्यय-३५६ 
विप्रयुक्त-सस्कार-३१८ 
विभंग-३३, २रे४ 
विभकत-३ ५१ 
विभज्यवादिनु-२२६, २८८, २६३, ३१२, 
श्र 
विभव-१६ 
विभवतृष्णा-२३५ 
विभाग-३५१, ३५२ 
विभापा-३०, १२५-१२७, १३७, १३६, 
१६६, २२६, २३६५, २६३; 
३००, ३११, द५०, २५४, 
३२७२, २७३, ४७४, ४५७४५ 
विभाषाक्तार-१ १७ 
विभाषाशा स्त्न-३०० 
विभुख-५७२ 
विमति-३६६ 
विमला-४ १३ 
विमानवत्यु-२६, ३२, हेड 
विमुक्ति-७४, ११२ 


विमुक्तिज्ञानदर्शन-११२ 
विमुक्तिमार्ग-२३ 
विमृक्तिरस-६ 
विमोक्ष-१४५४ 
विरजपद-८ 
विरति-३३७ 
विराग-५, २७८, २८७, २६५ 
विरायधातु-२६६ 
विराट-१५० 
विराट पुरुष--५७० 
विराट प्रज्ञापारमिता-१६१ 
विरुद्ध६१४ 
विरुद्धार्थता-४ ९६१ 
विरुद्धाव्यभिचारी-६१६ 
विरोध-६११ 
विवत्तं-२६५, ३६६ 
विवत्तंना-६० 
विवत्तनिश्चित-४७ 
विवत्तवाद-५६४५ 
विविक्ताकार-६१२ 
विवेकल्याति-२२१ 
विशात-३१५ ह 
विशुद्ध-८ ० 
विशुद्धि- १०० 
विशुद्धिमार्गं-२२७, २३०, २३२, २३३, 
श्ब्श 
विशेष-२४६, ३४५, ५६६ 
विम्वकर्मा-११६ 
विश्वजित्‌-७ 
विध्वदेवेक्यवाद--३६ ६ 
विश्वनाथ-५६८ 
विश्वभारती-१७०, ४८२ 
विद्वामित्र-१३५ 
विश्वास-२८४ 


02 ६७३ 


विषमहेतुवाद-४८९६ 

विषय-२३३, ३१५ 

विषय-विज्ञप्त्याख्य-४३७ 

विष्ण--१२१, १२२, १६२, ५७०, ५७१ 

विष्णुलोक-१२१ 

विसंयोग-फल-२७२, ३६६, ४८१ 

विसभाग-७७ 

विसुद्धि मग्गो (विशुद्धिमार्ग )-१२, २६, 
३४, ३६, ४२, ४४, ६१, 
६६९, ७२, 5५२, १०७, २२८ 
२२९, २३५, २३६, २२२, 
३२४, ३३८ 


विहरण-३२६ 
विद्ार-१३, ४१४ 

विहारदान-२६ 

विहिंसा-६६, ३२६, २४० 
बीथि-८ ३ 

वीथि-चित्त-९५ 
वीरदत्तपरिपृच्छा-१८६ 

वीर्थ-६१, ६३, ६४, रे३े८, ३२३८ 
वीय॑-पारमिता-१८१, १८४, १६०, २०४ 
वीयेँ-समृद्धि-२० ५ 

वीर्या रम्भ-६ ३ 

वीर्योन्द्रिय-रे २८ 

वीयंपिक्षा-७२, ७३ 

वृत्त-५६, ३१* 
वृत्ति-वेलक्षण्य-३८१ 

वृद्धि-हेतु- २५७ 

वृषभ-१६२ 

वृषलसूत-१४ 

वेग-३ ४ रे 

वेतालीय-२८ 


घ्ण 


वेतुल्यक-११७ 

वेतुल्लक-१०४ 

वेद-१, २८, १२७, ५७०, ५८३ 

वेदगू-२८७ 

वेदना-२०, २१, २२२, २२५, २२६, 
२३४, ३३४, ३३४५, ३३८, ४४४, 
४४६ 

वेदनात़्य-२३१ 

बेदना-द्रव्य-३४२ 

वेदनानुपश्यना-८४५ 

वेदनास्कन्ध-३१५, २१८, ३२० 

वेदनेस्द्रिय-३ २६ 

वेदनोपेक्षा-७२, ७३ 

वेदप्रामाण्य-५९१ 

वेदलल-२८, २६ 

वेदाग-१२७ 

वेदान्त-१२१, १६६, २२२, २७६, २०७, 
३०८, ३२६, ३३०, ३६५, ३९६, 
४६३, ४८६, ५८४, ४८०, #पप८ 


वंदान्तसार-५८७ 
वंदान्ती-५७२ 
वेध-२ रे 
वेय्याकरण-२८ 
वेस्टरगाडे-२५ 
वेस्सस्तर-जातक-१८० 
वैखानश-२ 
वैखानश-्त-११ 
वैखानश-सूत-२ 
बैतालीय-२८, २६ 
वैदिक-७, रे४, ३०, 
४१७१ 
वैदिक घर्में-१, ३, ११, २१ 


१७६, 80००0 


$छर्ड 


थदिक भाषा-१२६ 
वैंदिकशब्दराशिनित्यतावाद-२३८ 
वैदिकी हिसा-१ 

बधरम्ये-२२२, ३१४ 
बंघम्यंबत्‌ू-६०५ 


बैपुल्य-२६ 

वैपुल्यसृत्न-११०, १३१, १४१, १५६, 
१६१ 

वपुल्यसूत्रराज-१४२ 

वंभाषिक-३०, १२५, १२०, १६६, 


२२३, २२७, २३२, २३८, २६७, 

२७३, २८८, २६०, २६३, ३००, 
३०१, ३०४, ३०५, ३११-३७१, 
३७३, ३७६, रे८२, ४१६, ४३२०, 
४३१, ५६०, ५६६९, १७३-४५७६, 
प८१, शु८र 

बैभाषिक तय-३०४, ३११-३७१, ३८३, 

डप१५, ४७६ 

वैभाषिक प्रस्थान-१०७ 

वेभाषिक सिद्धान्त-२३८५, २७४ 

वेयाकरण-२६ 

वेरोचन-११७, १२० 

वैरोचनव्यू हालंकार-१५४ 

वेलक्षण्य--३८१ 

वेशारद्य-३७१ 

वेशाली-११, २६, ३५, १२५ 

वेशेषिक-२४३, २४८, ३०५, ३१४, 
शै२२, ३२४, ३२५, ३४८, ३५१- 
३२०५३, ३६६, ४१८, ४२४, ४२५, 
डर८, ४२६, ४३५, ४४२, ४५३, 
४६३, ४६३, ५२७, ५७१, ५७२, 
२७४, ५७८, ५८१, प्र८३, ५८५- 
२८७, ५६१, ५६२ 


योद-पर्म-वर्शन 


वैशेषिक दर्शन-५०८१, ५८५५-४५८७ 
वशेषिकशास्त्र-२२२, ३४२ 
वेशेपिकसूत्र-३४८, ३५३, ५७२ 
वैसिलीफ-११६ 
वोकार-२३५ 

व्यंजन-३२४४, ३२४७, ३५२ 
व्यतिरिक-६ ०४ 
व्यतिरेकव्याप्ति-२४० 
व्यवकार-२३५ 
व्यवदान-६४, ४६२, ५७७ 
व्यवदान-सम्भरण--३२६ 
व्यवसायात्मक-५ ६७ 
व्यवस्थान--५४, 8६ 
व्यवहार-सत्य--१६१, २१७ 
व्याकरण-१५, १२६, १४० 
व्याख्यायुक्ति-१७० 
व्यापाद-१७, ४१, ६७, २७१ 
व्यापाद-स्पर्श-२३४ 
व्याप्ति-२३६ 

व्यासिश्रन-२ 

व्यायाम--६<४, २५६ 
व्यावदानिक-४० ३, ४६२ 
व्यावह्ारिक-४२८ 
व्यावह्मरिक-तत्त्व-५ ६८ 
व्यावृत्त-धर्म-२२२ 
व्यास-१६२ 

व्यासभाष्य-४२, ३०१ 
व्युत्यान--9७०, ६० 
व्युत्वानवशिता-७ १ 
च्युत्पत्ति-४५२, ४८२ 
व्युत्सगेर्त-६ ६९ 

व्युपशम-३ ३७ 
व्यूहन-कर्मं-३१६, ५६६ 


शब्दानुक्रमणी 


श् 
शकर-३६६, ४७९, ४८६, ५६६, ५८७, 
श्र 
शकरमिश्र-२२२ 
शकुक-३६२ 
शक्त-११६ 
शक्राशन-१४८ 


शतकशास्त्न-१६८ 
शतसाहल्चिका-प्रज्ञापारामिता-१५७, १६१, 
१६५-१६७ 

शब्द-३१५, ३१६, ४८३, ४५८६ 

शब्दज्ञान-५६८ 

शब्दतन्मात्न-५८४५ 

शब्द-प्रमाण-१ 

शम-१९६१, २२२ 

शमथ-४२, ६४, १६१, २१२ 

शमथ-निमित्त-६८, ६६ 

शमथ-मार्ग-६१ 

शमथ-याव-३९६, ४१ 

शमथयानिक-६ रे 

शमाभिराम-३६४ 

शयन-५० 

शयनासन-२७, ४३ 

शरण -२७८, २९४ 

शरणगमन-१८६, रे८ई६ 

शरवात्स्की-६, २६९६, २६७, ३००, ३०६, 
३०४५, ३०६ 

शरीर-२२१ 

शलाकावृत्ति-२६६ 

शशरज-३२० 

शशशु ग-५६६ 

शशि-६०८ 

शशिकेतु--१४७ 


श्छ्४़ 

शाक्त-१७७ 

शाक्य-१३५, १३७ 

शाक्यपुत्नीय-५ 

शाक्यमित्न-१७८ 

शाक्यमृून्रि-१०४, १०७, ११७, १२०, 

१४७, १६४, १७८-१८०, 
१८5२, २३४५, २०६ 

शाक्यवंश-२, ३, १३०, १६२ 

शाक्यसिह-२०७ 

शादूय-३ ३६, ३४० 

शात-३१४५ 

शातवाहन-१६७ 

शान्त-३ ०३ 

शान्तमति-५४२ 

शान्तरक्षित-१७४५ 

शान्तिदिव-१०६, १०८, १५७, १६७, 
१७१-१७५, १८५४-१४६, १९०, 
१६४ 

शारिपुत्त-६, &, १०, ११२, १३७, १४३- 
१४५, १४०, १४६, १५१, 
१5२, १४७-१६१, २५०६, २५७ 
२६० 


शारिपुत्न-अष्टक-१७२ 
शारिपुत्र-प्रकरण-१३७, १३८ 
शादू ल-कर्णावदान-१४१ 
शालवन-€, १० 
शाशवतकाल-१६६, ४७१, #७४ 
शाश्वतद्ष्टि-१६ 
शाश्वतवाद-२३१, २४५, ५३१, ५३२, 
५३७, श४८ 
शास्ता-१, रे, 5, ६३, १०३ 
शास्तृपद-१३ ५ 
शास्वदीपिका-३४६ 


६७६ बोद-घर्म-दक्षत 


शिशपा-६०० 

शिक्षमाण-२४५४ 

शिक्षात्रय-१८ 

शिक्षानन्द-१५१, १६२ 

शिक्षापद-३०, ३२, २५६ 

शिक्षासमृच्चय-१२४, १५६, १७१, १८४, 

१८६, १८६, १६१, १६२, 
१६४, २१२ 

शिनृ्‌-शु-१५१ 

शिल्पयोग-१३५ 

शिव-८०, २६४५, ४८६, ५६२, ५७० 

४७१ 

शीतता-३१३ 

शी-तोकु-ताय-शि-१४२ 

छशील-१८, १६, २३, ३१, ३४, ११२, 

१७१, २६०, २३१ 

शीलकथा-१४८ 

शीलपारमिता-१८१, १८४, १८९, १६० 

शीलशभद्र-१७०, ४२२ 

शीलविशुद्धि-१०० 

शीलब्रतपरामणं-१६, २६०, २६२ 

शीलब्रतोपादान-२३१, २३४५ 

घशीलानुस्मृति-५४, ७८ 

शु गठंग-१४१ 

शुआन-च्वांय (युवान-च्वाग, द्वेनत्सांग)- 
११८, १५१, १५७, १६७-१७०, 
४२२-४२५, ४२७-४३५, ४३७, 
ड४ड३६-४४२, ४४६, डंटं८-४४५३ 
डर२, ४६३-४६६ ४७५-४७८, 
४८०-४८२, डंएं४-४८६ 

शुक्र-१६२, २७० 

शुचित:-४०५ 

शुचित्रय-१६ 


शुद्धकाय-११४ 

शुद्धावास-६६ 

शुद्धाष्टक-३ २३ 

शुद्धि-२ ६४ 

शुद्ोदय-२, १३१, १३५ 

शुभ-रेठ रे 

शुभकृत्सत-६६९ 

शुभचम्द्र--४६७ 

शुभव्यूहू-१४८ 

शुभांग-१३४ 

शूम्यता-११४-११६, १५५, १५६, १६२, 
१६५, २१४, ३०४, ३८४, ४७४, 
४७८, पद्रे 

शून्यवा-भावना-१५६ 

शून्यताभिनिवेश-२१५ 

शून्यतावाद-४१८, ४७६, ४७८ 

शुन्यतावादी-११५ 

शुन्यताविहार-७३ 

शून्यतासप्तति-१६७ 

शत्यतासमाघि-४०४५ 

शून्यवाद-१२४, १६१, १६७, 
३०२, ४५८०, ५३१, ५८८ 

शन्यवादी-२२३ 

श्रंगमसूत्र-१८९६ 

शेष-१२१ 

शेषाशन-१२१ 

शेक्ष-७, २७१ 

शैजमूमि-१४४ 

शोभन-चैतसिक-३३४, ३३७, ३३८ 

शोभन-साघधारण-३३७ 

श्याम-२७ 

श्रंद्धा-६१, २३३६, ३३७, ३८२ 

श्रद्धाचरित-४८५, ५०, ५१, ५७ 


र२३, 


शब्दानकसणी ६७७ 


श्रद्धाचर्या--४८ 
श्रद्धावुद्धिचर्या-४८ 
श्रद्धाबुद्धिवितकंचर्या-४८ 
श्रद्धावितक चर्या-४ ८ 
श्रद्धेन्द्रिय--३ श्८ 

श्रमण-१ 

श्रमण-धरमं-४३, ४४ 
श्रवण-२२२ 

श्रामणेर-११, ५८, ५९६, २५४ 
श्रामणे रिका-२ ५४ 
श्रामंण्य-२३, २७८, २८७ 
श्रावक-१२० 
श्रावक-बोधि-१६४ 
श्रावक-भूमि-१ ४५८ 
श्रावकयान-१० ६, १४४८, १४६, १६४, 

३०७, ३८४-३५६ 
श्रावकयानाभिसमय-३५८७ 
श्रावकसघ-७८, १११ 
श्रावस्ती-३, २५, ११८, १५१, १५६, 
२७६ 

श्रीगह्मसमाजमहायोगतन्त्रबलिविधि-१७४ 
श्रीचक्रसम्भा रतन्त्र-१७८ 
श्रीडर--५ ८४ 
श्रीलब्ध-१२८ 

श्रीलात-३७२ 

श्रीलाभ-२३२, ३०१, ३२४ 
श्रीवकुण्ठयद्य-१२१ 
श्रीहर्ष-१७१ 

श्रुतधर-१० 

श्रुतमय-३ ६ 

श्रुति-५८३ 
श्रोणापरान्तक-१७ ६ 
श्रोत्रिय-२८७ 


श्रोत्रेन्द्रि-३२७, ३२८ 
उलक्ष्णत्व-३१६ 
एवानशील-२६२ 
श्वेतास्थि-२६६ 


षपट्पारमिता-१४२, १५४, १८४, २१२, 
२१८ 

षडगोपेक्षा-७२, ७३ 

पडशता-४१८ 

पडक्ष रमन्त्र-१५० 

षडभिज्ञ-८० 

षडायतन-२०, ४५, २२५, २३१ 

षडिन्द्रिय-२३१ 

पड्दर्शन-५७० 

पड़धातु--५८७ 

पड्विज्ञान-३४४, ४३८, ४७४, ४७६, 
४७७, ५०२ 


षड्विज्ञानकाय-२३१ 
स 


सकोच-विकास-३ ३० 
सक्रान्ति-२८६ 
सकक्‍्लेश-४६१ 
सकक्‍लेश-व्यवदान-४६१ 
सख्या-३५१, ३४३ 
सगीति-१०, १२, 


सगीतिपर्याय-२७ 
संगीतिपर्यायपाद-२६, ३११ 
संगीतिसुत्तत्त-२१७ 


रे डे है 7 ६ ज डे छे ्ः 


द्छ्८ बोद-धर्म-दर्शन 


सग्रह-४७३, ४८३ 

सग्रह-कर्मं-३१६, ५६६ 

सघ-१, ५, २३, १०३ 

सघयपाल-२६ 

सघभद्र-३०, १२७, १६६, २५५, २८०, 
२८३, २८८, २६४, ३१२, ३१६, 
३३५, २३६, ३७४, ४४६, ५७६, 
शभ८१, ४८५२ 

सघभारहारक-४४ 

सघभाष्य-११४३ 

सघमभेद-३८ 

सघ-सामग्री-२५६ 

सघ-स्थविर--७७ 

संघाटी-२६३, २७६ 

सघात-३६८ 

सघातपरमाणु--३२३, ४१६, ५६६ 

सघातवाद-५६५ 

सघानुस्मृति-५४, ७८ 

सघाराम-१३, ३०, १७५ 

सघी-३ 

संचार-२८६ 

सजय-६, २८६ 

सजय-चेलट्टिपुत्त-४ 

सजीव-३६८ 

सज्ञा-५४, 

४६ 


३३४, ३३२, ३३८, ड४४, 


संज्ञा-द्रव्य--३४२ 

संज्ञा-मव-२३४५ 
मंज्ञावेदितनिरोघध-२८७, २८९, ३५० 
सज्ञा-स्कन्ध-३१५, ३१८, ३२० 
सयुक्त-३५१ 

सयुक्तनिकाय--२८ 

संयुक्तपिटक-८ 


सयुकतागम-२६, ३१३ 

सयुक्तनिकाय-३०, ३१, ३४, ३६, ४०, 
४५, परे, १०७, १०६, 
११७, १३४, १७६, २२६, 
२३२, २३३, २३६, २८४, 
२८५, २०८६, २६१-२६४ 

सयोग-३५१, ३५२ 

सयोजन-१५, ८५५, ३६६ 

सरण-३१५ 

सलक्षण-8० 

सवत्सर-५७०, ५७१ 

सवर-१६९, २५४, २५४ 

सवत्तं-२६५, ३६६ 

संवत्तती-२६५, २६६, ३६६ 

सवत्तंनीय-१५ 

संवादक-५८ 8 

सवित्‌ू-२१७ 

सवित्ति-४२३, ५६८ 

सवित्तिभाग-४२३, ४४१, ४४४, ४७६ 

सवृत-१६, ३७० 

सवृति-२१४, २१६, ४&८ 

सवृतिसतू-२४५, २६० 

संवृति-सत्य-११४, १६७, २१४, २१६, 

२१७, ४७८ 

स्वेग-६४, ६५ 

सर्वेगवस्तु-६४५ 

सशय-५८६ 

संसर्गवाद-५२६, ५२८ 

ससार-५३३ 

ससारकोटिनिष्ठस्कन्ध-४५२ 

ससारनिश्चित-४७ 

ससार-शुद्धि-४ 

सस्कार-२०, २२५, ३३८ 


शब्दानुक्रमणी 


सस्कार (न्याय)-३५२, ३५३, ५६६ 

सस्कार-स्कन्ध-३१५, ३१४८ 

सस्कारोपेक्षा-७२, ७३, ३३६ 

सल्कृत-११, २५, २६, ३३, १२६, 

२२४, २२९६, २३८, २४७, २६६९, 
३१४, ३१४५ 

सस्क्ृत-धर्म-३१५-३२१, ३५०, ३७४५, 
न१२ 

सस्कृत-बौद्धधर्म-१२३ 

सस्थान-३१५, ३१६ 

सहारिम-५६९ 

सकल-काल-५७१ 

सकाय-निरुत्तिया-२ ५ 

सकूदागामिमार्ग-१०० 

सक्ृदागामी-२३, ४५, ५४३ 

सकक्‍्कसयुत्त-३१ 

सगौरवता-३३६ 

सच्चकिरिया-२७ ३ 

सच्चसयुत्त-३१ 

सतिपट्ठानसुत्त-८५ 

सतीथ्यं-५२२ 

सत्‌-२६५ 

सत्कायदृष्टि-३१, २४५, रे४र, रे६४, 

४२६ 

सत्तपदा-२३४ 

सत्ता-३५१ 

सत्युर-१२२ 

सत्य-१६२+ २१८, रे६४ 

सत्यक्रिया-२७३ 

सत्यद्य-२१७, ५४५४, ४* 

सत्यपारमसिता-१5१ 

सत्यक्षतसाम श्रमी- १४६ 

सत्यसिद्धि-१३६ 


सत्यानुलोमिक- २५७ 


६७६ 


सत्याभिसमय-२३, २६६ 
सत्त्त-३, २८५, ३३७, ४९६ 
सत्त्वक्षेत्र-२०२- 
सत्त्वलोक-५५१ 
सत्त्वसज्ञा-8 ६ 
सत्त्वसभागता-३४७ 
सत्त्वसख्यात-३४७ 
सत्त्वाख्य-२२७, ३१६ 
सत्त्वार्थक्रिया-३८८ 
सत्त्वासत्त्वाख्य-२२७ 
सद्धम-५५३ 
सद्धमंपुण्डरीक-१०४, १०६, ११०, ११७, 
११८, १२३, १४१, १४२, 
१४४-१४६, १५५, १५६ 
सद्धमेंपुण्डरीकसू त्रशास्त्र-१४२ 
सनि सार-३ १४ 
सन्तति-३२३ 
सनन्‍्ततिवाद-२६ ३ 
सन्ततिवादी-३७६९ 
सन्तान-१०० 
सन्तानान्त रसिद्धि-५६४५ 
सनन्‍्ती रण-२५७ 
सन्दिग्धासिद्ध-६० ६ 
सन्दिद्धिक-२८६ 
सन्दृष्टिक-७८ 
सन्धि--5७ 
सन्धिनिर्मोचनसूत्र-४ २३४५, ४५१, 


४७६ 


४७७, 


सपक्ष-५६ ६ 
सप्तदशभूमिशास्त्र-६5 
सप्तपदार्थी-५७३ 
सप्तपदी-१३३ 
सप्तरत्त-२१२ 


६८० 


मप्तशतिका-प्रज्ञापारमिता-१५७ 
सप्तसिद्धि-१३६ 
सप्रतिघ-४३० 
मप्रतीशता-३३६ 
नव्वत्यक-कम्मट्रान-४५ 
सब्वत्यिवाद-3७, १२४५ 
सभयवशवचरत्ति ता-३ ३६ 
सभाग-७७, ३२६ 
सभाग-कारण-४५८० 
सभागता-४८, ३४४, ३४७-३४६, ३७४, 
डइ२ 
सभागसन्तान-४७८ 
सभागहेतु-२६५, ३४५४, २३६२, ३६३, ३६६ 
समंगी-8६० 
समन्तपासादिका-3 ७ 
समन्तभद्ग-१४८, १५१, १५४२ 
समन्तभद्ब-चर्यामण्डल-१५३, १५४५ 
समन्तभद्ग-वीधिसत्त्वचर्या-१५१ 
सम-9० 
समताज्ञान-४००, ४७३, ४७४ 
समतिक्रम-६७ 
समनन्तर-कारण-५८० 
समन्तर-प्रत्यय-३५४, ३५७, ५०३ 
समनन्‍्तरप्रत्यय-श्राश्रय-४६५, ४६८ 
समन्वागम-३३२ 
समन्वाहार-२५७ 
समयभेंद-२२६ 
समलावस्था-२१७ 
समवशिता-७०, ७१ 
समवाय--३४५४, ३७८८ 
समवायिकारण-३६६, ४८३, ५८६ 
समादान-२, २३१, ३८८ 
समादापना-३८६ 


बौद्ध-धर्मे-वर्शन 


समाधि-४, १८५, ३१, ३४, ४१, ४४, 
६१, ६३, ७१-७३, ८२, ६€४, 
११२, १५१, १५४४, १६३, २१७, 
२२२, २५६, २६७, ३२३४-३३६, 
३३८, मे८प२, ४०५, ४४७ 
समाधिकाय-११४ 
समाधि-मार्ग-६ ६ 
समाघधिराज-१११, १४१, १६३, ५३२ 
समाधि-लाभी-६१ 
समाधघिसवत्त॑निक-७८ 
समाधीन्द्रिय-३२८ 
समानाचार्यक-४४ 
समानीपाध्यायक-४४ 
समापत्ति-१६, २५६, २६७, ३४४, ३४६, 
३४५० 
समापत्ति-लोक-२६६& 
समाप्ति-५४ 
समारोपान्त-४७६ 
समारोपिका दृष्टि-२६१ 
समृत्वान-२५० 
समुदय-३१० 
समुदये-ज्ञान-३७० 
समुदाचार-२२५, २४५७ 
समुद्रकच्छ-१४५४ 
समृप्पाद-२२०, २३१ 
सम्पन्न-४७ 
सम्पन्त-अ्ध्याशय-४७ 
सम्पसादनीयसुत्तन्त-६४ 
सम्प्रजन्च-१७, ७१, ७२, ११७, १६० 
१६१ 
सम्प्रज्ञान-७२ 
सम्प्रयुक्त-३४१ 
सम्प्रयुक्त-हैतु-२०२, ३४४, ३६३, ३६४ 


सम्प्रयुक्त-प्रत्यय-३ ५६ 
सम्प्रयुक्त-संस्कार-३१८ 
सम्प्रसादन-७१, ७२ 
सम्प्रहपण-६४५ 
सम्बन्ध-३४४ 
सम्बन्धपरीक्षा-५६५ 
सम्भव-३४५४ 
सम्भव-विभव-५४७ 
सम्भूय-विज्ञान-४६७ 
तम्भोगकाय-१०४, ११६-१२२, १६४, 
३६४ 
सम्मितीय-२६, ३६ 
सम्यक्‌कर्मोत्त-२२, २७१, ३३७ 
सम्यक्त्वनियमा वक्रात्ति-२ ३ 
सम्यक्त्व-प्रतिपन्‍्च-७८ 
सम्यक्‌-प्रतिपति-६४ 
सम्यक्‌-प्रधान-२८२ 
सम्यक्‌-संकल्प-२२ 
सम्यक्‌-सम्बुद्ध४७, १०६ 
सम्यकू-समाधि-२२ 
सम्यक्‌-स्मृति-२२ है 
सम्यगाजीव-२२, ३१७, ३३७ 
सम्यगृज्ञान-५८७६ 
सम्यग्‌-दृष्टि-२२, २६०, २६५ 
सम्यगू-वाकू-२२९, ३१७, ३३७ 
सम्यग्‌-व्यायाम-२२ 
सम्रक्षण-९ ६ 
सरस्वती-१५० 
सर्वं-३०३, २०६, रे४रे 
सर्वक्लेश-२२५, २६९६ 
[ूसर्वंगतत्व-रे६४ 
सर्वज्ष-५९ रे 


पद 


शब्दानुकमणी हद 


सर्वेज्ता-१७७ 

सर्वज्ञमित्र-१७६ 

सर्वत्रग-११९, ३६४ 

स्वेत्रग-कारण--५८० 

सर्वत्रग-हेतु-२६५, ३५४, ३६४, ३६६ 

सर्वेत्रगा्थं-३८६ 

सर्वंधर्ममृद्राक्षय-२१८ 

सर्वधर्मशन्यता-२१७ 

सर्वधर्मसुखाक्रान्त--१६ ४ 

सर्वनास्तित्व-४७७ 

सर्वेवीज-४८१ 

सर्वभव-१८ 

सर्वेसश्वसमचित्तता-१५६ 

सर्वेसाधारण-३ १२४ 

सर्वार्थक-कमंस्थान--४६ 

सर्वास्तित्व-४७७ 

सर्वास्तिवताद-२७, १२३-१२७, १३६, 
१४०, १६४, १६६९, १६८, 
१६६, २२३, २२४, ३००, 
३०४, ३०६, २३११-३७ १ 
३७२, ३७४, ३७५, ३७८, 
शे८प३े, २१६, ५२८, ५३० 

सर्वास्तिवादनिकाय-१२६ 

सर्वास्तिवादी-२६, २९, ३०, ३५, १०७, 
११७, १२५-१२७, १३१, 
१३६, १६४, २२३, २३३, 
२३८०८, २५४६, २६४, २७३, 
२६९०, २६३, २€५, २६६, 
३०१, ३११-३७१, ३७४- 
३७६, रेपरे, ३८४, ४२२, 
४३०, ४३१, ४३२, ४४४, 
४५२, ४५४, ४५६९, ४७४, 
४०३, ४०८, ४१४ ५१६, 
शंड८प, ४६६९, ४९४ 


६6३ बौद्ध-घ्म-दर्शन 


सर्वोपधिशुत्य-२१७ 
सवस्तुक-३१४ 
सबविकल्पक-३४६, ५६०, ५६७, ५६८ 
मविकल्प प्रत्यक्ष-५६ ३ 
सबिकल्पावस्था-२१७ 
सवितर्क विचार-५५ 
सस्वभाववाद-५२८५, ५५७, ५४४५८ 
सस्वभाववादी-२२३, ३२२, ५१४, ५१८, 
५६० 
सहज-धर्मग्राह-४३५ 
सहजयान-१७७ 
सहजयोगिनी-चिन्ता-१७७ 
सहजात प्रत्यय-३५७ 
सहजिया-सम्प्रदाय-१७५ 
सहमभू-आश्रय-४३६ 
सहभू-कारण-५८० 
सहमभू-हेतु-२३४, २७२, ३५४, ३६०- 
३६२ 
महस्सवर्ग-१३१ 
सहेतुक-२२४ 
साकाश्यनगर-११६ 
साकलेशिक-घर्मे-४६१ 
साख्य-१२६, १६६, २३८, २४३, २४४, 
२४७, २६२ २७६, ३०१, ३०२, 
३१४, ३२९, ३३०,४२४, ४२८, 
४२६, ४४८, ४६३, ४८१, ४६०-. 
४६२, ५७४, ५८१, ५८५-४ ८८, 
२६६, ४६७, ६०६ 
साख्यतत्त्वकोमुदी-५७४, ५६६ 
सांख्यप्रवचनभाष्य-२२ १ 
सब्य-योग-३, ५६४ 
सांख्यवादी-४२५, ५७४, ६०६, ६१४ 


साख्यशास्त्र-२२१ 
साख्यसाहित्य-५८४५ 
साख्यसूत्र-५६६ 

साँची-२८, ३७ 
सावृत्तिक-२१६, ४६२, ४६८, ५४५४ 
साकार-३४१ 

साकेतक-१३७ 
साक्षात्रतीति-५६५ 
सागर-१४७ 

सागरमेंघ-१५३ 

साधन-६०७ 
साघनमाला-१७७ 
साधनसमृच्चय-१७७ 
साधना-१७७-१७६ 
सापर्म्य-२२२, ३१४ 
साधर्म्यवत्‌ू-६०५ 
साधमती-४१३ 

साध्य-५०३, ६०७ 
सामस्तक-६२, रे८दे 
सामग्रीफल-३६७ 
सामम्थ्यफलसुत्त-३१ 
सामानन्‍्य-ई४ं८, ५६९ 
सामान्यलक्ष ण-४६६९, ५०२ 
सामान्य-विशेष-४५३ 
सामीचि--४० ६ 

सामीची-४० ६ 
सामृककसिका-घम्मदेसवा-१४४, १४८ 
सामृत्कर्षिकी-घर्मदेशना--१४४, १४८ 
साम्परायिक-६६ 
साम्बन्धिक-२२६, २२७, २३८ 
साम्भोगिक काय-३६८ 
साम्मितीय-५१८, ५३२ 
सायित-६६ 

सारनाथ-५, २४, १०३, 


श्ण्र३े 


साद्धंद्विसाहलिका-प्रज्ञापारमिता-१५७ 

सालम्बन-३४१ 

सावद्य-१४, २४१ 

साश्रय-३४ १ 

साखरव-२५७, ३७० 

सास्रव-चित्त-४७७ 

सास्रव-धर्म-२२ 

सिन्चु-३६, १२६ 

सिहल-२६, ३०, ३७, १६८, १७६ 

सिहली-२६ 

सिंहविजुम्भित-१५१ 

सिगौली-१२३ 

सिद्धसाधनता-४९ १ 

सिद्धार्थ-२, ३, ५ 

सिद्धि-१७७ 

सिद्धि (त्रिशिकाटीका )-४१५, ४२२-४८७ 

सिलवाँ लवी-१२४, १२७, १३७, १६४५, 
१६६, ३६४, ३९७, ४०१, 
४०२, ४०६, ४१४ 

सिलोन-३३, ३४ 

सुन्दरिक-भारद्वाजसूत्र-१४५ 

सुख-५५, ७१, ७२, २२२, ३८२ 

सुखकाय-१७७ 

सुखतः:-४०५ 

सुखत्रय-४०० 

सुखविहारी-५७ 

सुखवेदना-८ ५ 

सुखवेदतीय-र रेड 

सुखावती-१५०, १५१ 

सुखावतीलोक-&, ११६, १२१, १२२, 
१२० 

सुखावती-व्यूह-१०५, १११, ११६, १५०, 
१५१, १४४ 


पुखावेदना-२३१ 
सुखेन्द्रिय-३२८ 
सुगत-५ 
सगतात्मज-१०८ 
सुगतिगांमी--२२८ 
सुत्रीव-१५३ 
सुच्छत्तमण्डल-७७ 
सुजूकी-१५१, १६२ 
पुत्त-२०, १७६ 
सुत्तनिषात-१४, १७, ३२, १३०, १३६, 
२८५, २६०, २९४ 
सुत्तन्त-२५ 
सुत्तपिटक (सृत्नपिटक)-२६, २७, ३० 
सुत्तविभग-३० 
सुदर्श-६६ 
सुदर्शी-६६ 
सुदुर्देश--८०, २६४ 
सुद्रक्षिप्रगममत-११३ 
सुधन-१५३, १५५ 
सुनेत्न-२८५ 
सुप्रतिपत्न-७८ 
सुप्रतिवेघध-१० 
सुप्रभातस्तव-१७६ 
सुभद्र-१२ 
सुभाषित-सग्रह-१७५ 
सुभूति-१४४५, १४७, १५७-१६१, २१२ 
सुमात्ना-१२६, १३७ 
सुमेघ-१८०-१८२ 
सुमेर-२६५ 
सुरामदम रेयविरति-१६ 
सुराम रेयप्रमादस्थानविरति-२४ 
सुवर्णप्रभाससूत्र-१११, ११७, १४१, १६३ 
सुवर्णाक्षी-१३७ 


सूुपिर-५८४ 

सूपुप्ति-४६४ 

सुहल्लेख-१६७ 

सूक्ष्म-4५७ 

सूक्ष्मत्व-५७२ 

सूच्-5, रेद-रेशक ४२ १३० 

सूत्रक-२६२ 

सूत्रतिकायाचार्य-३७२ 

सूत्नपिदक-२५, रे६ 

सूत्नसमुन्चय-१७१, १७२ 

सुत्नान्त-२, ४, २७, १३४, २७८, २८६, 

२६२, ३०६ 
सूत्नालंकार-१०४, १२४, १३८५, १६%; 
१६६९ 

सूर्य-७६, १११, १५०, १७१, ४७४ 
भूछ७, ४८४ 

सूर्यमण्डल-२१२ 

सुष्काल-५७१, ५७४, ५७७ 

सुष्टि--५८३ 

सेण्ट हिलेरी-२७८ 

सेना (६०)-१२६ 

सेनार्ट-१२९४, २७६, २६२ 

सेन्द्रियकाय-४४ ३ 

, सोगूडियन-२६ 

सोनरी-३७ 

सोपधिशेष-२६६, ३०७, ५५६ 

सोमनस्स-२३४५ 

सोमनस्सृपविचार-२३४ 

सोमेन्द्र-१४१ 

सौगत-५ 

सौगतम्मन्य-२८४५ 

सौत्ान्तिक-३०, १०७, ११७, 


१२७, १६४, १६८५, 


११६, 
२२३, 


२३२, २३३, रे३े5, रध२, 
२६७, २७४, २७४५ रेप, 


२€०, ह ६२-३२ ६४, श्ध्८, 
३००-२०२, 30०४-४३०६, 
३१२, ३१५-३१७, २२०; 


३२१, ३२४, ३२४, ३2२७, 
३३६, ३४१, रेडै४-देई६ 
इ४ंघ+मे५२, र२५८, ३५१५ 
३६२, ३७२-४२८२, शे८४ट, 
४१५, ४१७, ४३२०, ४२१. 
डंड४, ४५२-४५४, ४६०; 
५६०, ५६६, ५४७०५, #57, 
प्र८षर, श६४ 

सौद्वान्तिकवाद-१२८, 

४१० 

सौत्रान्तिक-सम्प्रदाय-१२८ 

सौत्नान्तिक-साहित्य-१२८ 

सौन्दरनन्द-१३७-१ ३६ 

सौमनस्य-७४, २३४ 

सौमनस्येन्द्रिय-३२८ 

सौराष्ट-१७१, १७३ 

स्कल्ध-२३५, ३२१५, ३२१६, ५०६, ५१० 

स्कस्घक-२८ 

स्कन्ध-देशना--३२० 

स्कन्ध पचक-१००, रेढी४ 

स्कन्धवग्ग-१ रे४ 

स्कन्धवाद--/५८७ 

स्कन्घसन्तति--२२५ 

स्टाइन-१२४ 

स्तम्भवृत्तिक-प्राणायाम-८१ 

स्तृप-७, १०३ 

स्तृपपूजा-२६, १०४, १४२ 

स्तोत्र-१७०, १७६ 

स्त्यान-६७, है दे८-३४० 


२३८, २११५ 


दाब्दानुक्रमणी ६८५ 


स्त्यानमिद्ध-४ १ 

स्थविर-१३२, ३६-३८, १०४, १०५४, 
१४६, १५२, २८१, रेछरे, 
२६०, २६३, २६४, ४५२, ४५४, 
डप७छ 


स्थविरगाथा-१४० 
स्थविरनिकाय-३५, २७, 
स्थविर-भिक्ष-७७ 
स्थविरवाद-२६, २७, ३६, २७, 
१२५, १२७, २२४, 
२८२, ३२२, रे२३, 
३३४, ३२३७, २३६८, 
३५४, ३५६ 
स्थविरवादी-२६, १०५, १६१, २१२४ 
२३८, २७७, ३२३, ३३३- 
३२५, ३३८, ३४१, दडें४ड 


१०४, 
२३८, 
३३३, 
३४४, 


स्थाणु-५६ 

स्थान-५०, ८८, ४३०, ४४० 

स्थापना-८55 

स्थापनीय-२७८, ३०० 

स्थाम-२०६ 

स्थिति-७२, ३२६, ३५०, ३७४, ४३३), 
प्रपूरए, *७८ 

स्थिति-हेतु- २५७ 

स्थितिस्थापक-२३४ रे 

स्थित्यन्यथात्व-२४७, २४० 


स्थिरमति-१६६, १७०, ३०३, ४२३, 
४३७-४३६, ४४५, ४४६, 


४६१, ४६२, ४६३-४७०, 
४डए७र, ४७३, ४७०, ४७६, 
४८१-४ परे 


स्वातक-२८७ 


स्पर्श-२०, ८घ८प, २२५, २३३, २३४, 
रे३ं४, २३५, ३२२८, डंडेंड, ४४9 

स्पर्श-स्थान-८८-६० 

स्पर्शाहार-६ ८, ४५८ 

स्पृष्ट-स्थानव-८८ 

स्प्रष्टव्य-२८३, ३१५, ३१६ 

स्फ्रणा-प्रीति-६७, ६८, 

स्फूटाभ-५६४ 

स्फूटार्था-१६६, २३५ 

स्मरण-चित्त-२४६ 

स्मृति-१७, ६१, ६३, ७२, ६४, १६०, 
३३४, ३३५, ३३७, ४४७, ध६८ 

स्मृति (धर्म ०१-३६ 

स्मृति-सम्प्रजन्य-७१, ८5 5] 

स्मृति-सम्मोप-५७, ६४ 

स्मृतीन्द्रिय-३ २८ 

स्मृत्युपस्थान-२९, 5४, ६४, २८३, ३७०, 

३७१ 

स्रग्धरा-११६, १३८ 

स्रष्टा-वुद्ध१५० 

स्रोत-१६६, टफ 

स्रोतापत्ति-५४३ 

स्नोतापत्ति-फल-२७० 

स्रोतापत्ति-मार्ग-१० ० 

स्रोतापन्‍त-४ ५ 

स्रोतापन्‍्न फल-२३ 

स्त्रीन्द्रिय-३ २८, रेरे६ 

स्वकायदृष्टि-१५६ 

स्वकारित्र-४८र 

स्व॒ृतःप्रमाण-४८ े 

स्वत प्रामाण्य-२६१ 

स्वप्न-४ ०्दे 

स्वभाव-२५०, ४२६, प्रणव, # प८ 


द्दद्‌ 


स्वभावकाय-११४ 
स्वन्ाव-त्रय-४८२-४ ८५ 
स्वभाव-व लक्षण्य-३८१ 
स्वभाव-शुन्यतावादी-१ ४ 
स्वभाव-हेतु-६००, ६०४ 
स्वयम्मू-१११, १४०, १६२ 
स्वयम्मूुपुराण-१२४, १७६ 
स्वरगं-नरक-श४ 
स्वलक्षण-3४६, ४६६, ५०२, *६२ 
स्वसवित्ति-४४१, ४६६ 
स्वसंवित्ति भाग-४४१ 
स्वसवेदन-५ ६४ 
स्वसंवेद्ू-५६८ 

स्वाब्थात-७८ 
स्वातन्त्रिक-योगाचार-१७५ 
स्वातस्त्य-निकाय-१७० 
स्वात-१२६ 
स्वाभ-उपसम्पदा-१२६ 
स्वाभाविक काय-१६९५, देडे८ 
स्वाभास-५ ६४ 
स्वार्यानुमान-४ ६४, ५६प-६ ०४ 


हू 


हतविविखत्तक-५४ 

हरप्रमादशास्त्री-4२४, १७२, १७३, 
१७५ 

हरिवर्मा-१३६ 

हप-६५ 

ह्पंचरित-१७६ 

हलायुघ-२८ 

हाजमन्‌-१२ ३ 

दान-२२१ 


दोद्ध-घर्म-दर्शन 


हानोपाय-६ २, २२१ 

हिन्दू-४७१ 

हिन्दु-घर्म-१२१ 

हिसा-१ 

हिमवतु-प्रदेश-३२७ 

हिमालय-१४१ 

हीनयान-१०५-१०७, १२३, १२5, १९६- 
३१, १३६, १३६, १४०, 
१४३, १४८, १४६, १६१, 
१६२, १६४, १६५, १७६, 
१वृ८३, २०६, २८२, २८55, 
२६९१, २६६, २००, ३3०२, 
३०३, दे०४॑, ३०५, ३०७, 
३०८, ३१२, रेछ३, रेपरें। 
३६७, ४१८, ४२५, ४२८, 
४३०, ४३४, ४४१, ४५१, 
४६५, ४७७, ५७४, ५७५, 
प्रछ७छ, “८५०, २६५, प्र६६ 

हीनयानवादी-१६७, १८४, ३२३८, ३े०४, 

४३०, ४३३, ४४४, ५७६ 

हीनयानी-१६४, १८०, २३5, ४२५४, 
7१२, ५१३, ५७६ 

हुथ-१२४ 

हुविष्क-१३७ 

हुप्क-१६७ 

हण-१३१ 

हृदय-३३० 

हृदयघातु-५६ ४५ 

हेतु-२२४, २२७, ३५४, ३५६, ५०३ 

हँंत॒ुपरिणाम-४३७ 

हेतुप्रत्यव-२ १, ३२४४, २३५७, ५०३ 

हंतुप्रत्यय-ग्राश्रय-४६५ 

हेतुप्रत्यय-जनित-२२४ 


हेतुप्रत्ययवाद-२२४, २५४ हेयहेतु-६२, २२१ 
हेतुप्रत्ययसामग्री-२१४ हैमवत-२७, २७ 
हेतुफलपरम्परा-२२४ हैमवताचार्य-३७ 
हेतुबिन्दु-१७०, *६९५ होश्नर्नले-१२४ 

हेतुवाद-४० रे होम-१ 

हेतुवादी-५४७ ह्ावर (ई०)-१३८ 
हेतुशीष-२३० हस्व-३१५ 
हेतुसामग्रीवाद-५४६ हृस्वत्व-३५ ३ 
हेत्वाभास-६०६-६१४६ ह्ी-१६, २५७ रे३७, ४६८5 
हेय-६२, २२१, रे३१) ८ छ्वेतत्साग-७, रे७ १०६ १९६ 
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सहायक ग्रन्थम्नची 


अगत्तरनिकायट्रकथा--वुद्धवो पकृत । 

अभिश्रम्मत्यसंगहटीका (नवनीत)--धर्मानन्द कौसाम्बी-कृत | 

अभिधघम्मत्वसंगहों --अनिरुद्धाचार्ये-कृत । 

अभि मंकोश--आचार्य वसुवन्धु-कृत । पूर्सेकृत फ्रेंचइ-अनुवाद के साथ । 

अभिघमकोशकारिका--अ्राचार्य वसुवन्धु-कृत, मूलमात्र, जी० वी० गोखलें द्वारा सम्पादित । 
जें० के० ए० एस० वम्बई, जिलल्‍्द २२९, १६२६॥। 

अमिधर्मकोशव्याख्या (स्फूटार्था )--यशोमित्र-छत । वोगिहारा द्वारा तोकियों से प्रकाशित । 

अष्टमाहन्निका ग्रज्ापारमिता--डॉ० राजेन्रलाल मित्र द्वारा विब्लिओ.ओोथिका इण्डिका में 
प्रकाशित । 

इण्डियन एण्टिक्वेरी--म० म० हसरप्रसाद शास्त्री द्वारा लिखित “शान्तिदेव' नामक लेख, 
सन्‌ १६१३, पृ० ४५॥ 

ए रिकार्ड श्राँव दि वृद्धिस्ट रिलीजन--चीनी-यात्ी इत्सिग का यात्ा-विवरण । 

ओरियप्टेलिया-माग ३ में “हिस्द्री आँव अर्ली वृद्धिस्ट स्कूल्स' नामक रैयूकन कीमुरा का लेख । 

कन्सेप्शन आँव बृद्धिस्ट निर्वाण--शेरवात्स्की-कृत । 

कारण्डव्यूह--स्रत्यत्नत सामश्रमी द्वारा सन्‌ १८७३ ई० में प्रकाशित । 

क्षणमगसिद्धि--रत्नकीत्ति-कृत । 

चतु शतक--आ्रारयदेव-कृत । सस्क्ृत-छपान्तर श्रीविधु्शेखर भट्ठाचार्य-कृत । विश्वनभारती, 
शान्तिनिकेततन, १६३१ ॥ 

तत्त्वसग्रह--शान्तिरक्षित-कृत, एम्वर कृष्णमाचार्य द्वारा सम्पादित, दो जिल्दों में सेप्ट्रल 
लाइब्रेरी, बड़ोदा से प्रकाशित । 

त्रिशिका--स्थिस्मति के भाष्य के साथ सिलवाँ लेवी द्वारा सम्पादित और अनूदित । 

दो गमटिक ए फिलौजोफी वुद्धिक--पूर्से-छत, सन्‌ १६९३० ई० । 

घम्मपदट्ुकया---वुद्धघोष-कृत । 

घर्मसंग्रह---नागाजू न-कृत | 


सहायक ग्रन्थ-तूची द्ध& 


निर्वाण--लुइ द वाले पूर्से-कृत, सन्‌ १९२४ ई० । 

नेपालीज बुद्धिस्ट लिटरेचर--डॉ० राजेन्द्रलाल मित्र द्वारा सम्पादित । 
न्‍्यायबिन्दु---धर्मकीत्ति-कृत, धर्मोत्तर-कृत टीका के साथ । 
परमत्थमंजूसाटीका -- धर्मपाल स्थविर-क्ृत । 

बुद्धधरित-दो जिल्दो में, जॉनस्टन द्वारा सम्पादित तथा अनूदित । 
बुद्धिज्म --वासिलीफ-क्ृत । 

बुद्धिज्म इस ट्रान्सलेशन--वारन-कृत । 

बुद्धिस्ट कास्मोलॉजी--मंक गवर्न-कृत । 

बुद्धिस्ट लॉजिक--दो जिल्दो मे, शेरवात्स्की-कृत । 

बुद्धिज्म स्तदी एन्त मटीरिया--पूर्से-कृत । 
बोधिचर्यावतारपजिका--बिब्लिश्रोथिका इण्डिका में प्रकाशित । 
मज्ञिमनिकायट्रंकथा--बुद्धघोष-क्ृृत । 
मध्यकावतार--चन्द्रकीत्ति-कत । 

मध्यास्तविभाग--दो जिल्दो मे जापान से प्रकाशित । 


महायानसूत्रालकार--मूल ग्रन्थ सन्‌ १६०७ ई० में सिलवाँ लेवी द्वारा सम्पादित । अनुवाद-- 
सिलवाँ लेवी द्वारा, सन्‌ १९११ ई०। 

माध्यमिककारिका--नतागाजु त-कृत, बिब्लिग्रोथिका बृद्धिका मे पू्ें द्वारा सम्पादित । 

माध्यमिककारिकावृत्ति (प्रसन्नपदा )--चन्द्रकीत्ति-कृत, विव्लिश्रोथिका वुद्धिका में प्रकाशित । 

मैन्यूअल श्राँव बुद्धिस्ट फिलासफी--मैक गवने-कृत । 

मोराल बुद्धिकलुइ द वाले पूसे-कृत, सन्‌ १६२७ ई० । 

योगसूत्र ( पातजल )>व्यासभाष्य के साथ । 

लंकावतारसूत्न--प्रो० बुनयिड नजियो द्वारा सन्‌ १९२६ ई० मे क्योटो (जापान) से प्रकाशित । 

ल कौंसिल द राजगृह--जाँ प्रजुलुस्की-कृत, सन्‌ १४७२६--२८ ई० । 

ललितविस्तर--डॉ० एस० लेफमान द्वारा सम्पादित । 

लाइफ गँव बुद्ध-ओल्डेनवर्ग-कृत । 

ला थेशोरी द ला कालेसाँस एला लोजिक शेले बुद्धिस्ट तादिफ-स्तैरवात्स्की-कत ( रूसी से 
फ्रेंच मे अनूदित ) पेरिस, सन्‌ १६२६ ६० । 

ला ले जाद द लाँ इपरर अशोक--जाँ प्रजुलुस्की-कृत, सन्‌ १६२३ ई० । 

लेफिलौजोफी एँदिऐचन्न--दो जिल्दो मे, नें ग्रुस्से-कत । 


६6६० वचौद्ध-घर्मध्दर्शन 


विशतिका-वसुवन्धु की वृत्ति के साथ सिलवाँ नेवी द्वारा प्रकाशित, सन्‌ १६२५ ई० । 

विज्ञप्तिमात्नतासिद्धि यान्‌ शुआन-च्वॉँग की सिद्धि (चीनी-भाषा में )--फेंच-प्रनुवाद पूर्से-कृत 
३ भागों मे । सन्‌ १९२८, २६, ४८ ई० | 

विसुद्धिमग्गो--वुद्धघोष-कृत । धर्मानन्‍्द कौसाम्वी हारा सम्पादित । भाग १, विद्याभवन, वम्बई 
से प्रकाशित । भाग २, मारनाथ से प्रकाशित । 

शिक्षासमुच्चय -शान्तिदेव-कृत, विव्लिओओथिका वुद्धिका में वेण्डल द्वारा सम्पादित 

सद्षमंपुण्डरीक--प्रो ० एचु० कर्न और प्रो० वुनयिड नजियो द्वारा सन्‌ १६१२ ईं० में सम्पादित । 

सुखावतीव्यूह--प्रो० मेक्समूलर हारा अ्ंगरेजी-अनुवाद तथा जापानी विद्वानों के फ्रंच-अनुवाद 
के साथ प्रकाशित । 

हिन्दुइज्म ऐण्ड वुद्धिज्म--इलियट-कृत । 


हिस्ट्री ऑव इण्डियन लिठरेचर-विषण्टर नित्ज-कृत । कलकत्ता-विश्वविद्यालय से दो जिलल्‍्दो 
में प्रकाशित । 


